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प्रस्तावना 


जीवेशादिविभेद्भज्ञकुशछाः सन्‍्तो5थ सम्तीह चेत्‌ ? 

का हानिः ? नहि दर्शकेउपस्टषिते जायेत सदर्शनम्‌। 
कहृस्‍्व॑ प्रतिषिष्यतामपि मतं तुक्यस, तदुद्बोधतो 

यन्रात्मा परमात्मनि प्रणिद्वितस्तदर्शन॑ दुर्शनम्‌ ॥ ३ ॥ 


इस क्लेश-बहुल संसार में उन्‍्माद्‌ या यौबनोन्‍्माद्‌ को छोड़कर सुखात्मकता की 
आवना का उद्भावक कोई भी तस्‍्वान्तर नहीं दीखता। समस्त भूमण्डल के विवेचर्कों की 
इृष्टि में बह जगत्‌ यदि दुःखमात्रपूर्ण नहीं तो कम से कम दुः्हमय तो भवश्य ही है। 
भौतिक जगत्‌ में ही अपने विचार की पराकाष्ठा प्राप्त करनेवाले आधिभौतिक दार्शनिक 
भी इसकी दुःखसयता का अपछ्लाप नहीं करते । जिसे साधारण दृष्टि से सुख समझा 
जाता है उसमें या उसके परिणाम में भी दुःख दी दुःख है। महाकवि कालिदास के 
निम्नलिखित रलोक में सांसारिक सुख में दुःख के सम्पर्क का बहुत ही स्पष्ट पृवख 
मनोहर वर्णन है :-- 

ओऔर्सुक्यमान्रसवसाययति प्रतिष्ठा क्लिश्नाति लब्धपरिपालनबृत्तिरेनम्‌ । 

नातिश्रमापनयनाय न॒च श्रमाय राज्य स्वहस्तछततदुण्डमिवातपन्नस ॥* 

भारतीय दार्शनिक-परम्परा में इस जगत्‌ की दुःखसयता तो और भी ' स्पष्टतर है। 
अगवान्‌ बुद्ध ने भी अपने चार आयंसस्यों में “सर्व दुःखं दुशःखस्” को अन्यतम 
माना है । जन-साधारण की स्थिति पर दृष्टिपात करने से भी इस तथ्य की पुष्टि होती है। 

व्यावहारिक इष्टि से विचार करने पर इस दुःख के दो द्वी कारण प्रतीत होते हैं अग्राप्त 
तथा अज्ञान | 'भोजन करने से तृप्ति द्वोती है', 'स्लीसम्पर्क से कामबासना की शान्ति 
ड्ोती है” इश्यादि छौकिक ज्ञान के रहने पर भी यदि भोजन तथा ख््री आदि को प्राप्ति 
नहीं होती तो छोगों को दुश॒ की कड्ठ अजुभूति होती है। इसी प्रकार रोग की 
चिकित्सा-विधि पुवस्‌ उपयुक्त ओषधि के ज्ञान के अभाव में भी दुःखाजुभूति स्वाभाविक 
है। यद्यपि आसक्ति को भी सांसारिक दुःख का अन्यतम कारण साना जाता है तथापि 
मेरी दृष्टि में इसे स्वतन्त्र दुःखसूछ मानना उचित नहीं है, क्योंकि व्यवद्दारिक तौर पर 


4. अ० शण० ४4 ॥ 
३. बु०--परिणामतापसंस्कारदुःखेः गुणबृत्तिविरोधाच् दुःखमेव सर्व विवेकिनः ॥ 
यो० खू० २३५ ॥ 
श्रोभावा मर्ध्यस्य यदुन्‍्तकेतव्‌ सर्वेन्द्रियाणां जरयन्ति तेजः॥ 
अपि सर्व जीवितमक्पमेब तबैब वाद्वास्तव नृश्यगीते ॥ 
क० उ० शआरद ॥ 
३. सभी प्रकार के दुःखों को सूचम दृष्टि से तो ,भज्ञानसूछक ही कद्दा जा खकता है। 
अतपएुव “अविद्या हि सर्वानर्थवी जम! कद्दा गया है। परन्तु यहाँ मध्यम इष्टि से अप्राप्ति 
को क्षज्ञान से प्रथक्‌ रक्खा गया है । 


आ। 


आसक्ि मलुष्य को तभी दुःखी बना पाती यदि उसके साधन या विषय की प्राप्ति न होती 
हो। अतः आसक्तिजस्य दुःख को हम अप्राप्तिजन्य दुःख के आस्तर्गत ही मान सकते हैं। 
दोनों ही प्रकार से होनेवाले दुःख के उत्कर्ष के तारतम्थ का जाघार है भाष्य तथा 
ज्ञेय बस्तुओं का प्रिय, भ्रियतर तथा प्रियतम ह्वोना। अध्ययन को ही अपना सर्वस्व 
समझने वाले सज्जनों को अध्ययन-प्रतिवन्‍्ध से जितना अधिक दुःख होता है उतना 
दुग्ख कक शा आदि के न मिलने से नहीं होता। किसी कामुक व्यक्ति को स दी 
अप्रासि ना कष्ट द्वोता है उतना अल्य नहीं। इस 
सरह अन्य जिज्ञासु व्यक्ति ४ स्थिति है। कि ली हकलाते ह 
यहाँ यह विचारणीय है कि भोजन, पान, अध्ययन आदि के प्रति जीब का प्रेम देश- 
काछ की मर्यादा ले नियन्त्रित द्वोता है। ये पदार्थ निरतिशय अथवा निरपेक्ष रूप में प्रिय 
नहीं हो सकते । पेट भर जाने के बाद्‌ उत्तम से उत्तम भय पदार्थ की ओर इष्टिपात 
करने की भी इच्छा नहीं होती । परन्तु जब जीव भूख से ब्याकुछ रहता है तब उसे सूखी 
रोटी भी यदि मिछ जाय तो वह भी उसके छिए प्रियतम हो जाती दै। देश-काछ की 
सर्यावा से अतीत प्रेम तो केवल अपनी जञस्मा में ही द्वोता दै न कि किसी अन्य तत्व में । 
जब जीव भयह्लर कष्ट में पढ़कर अपने मरण की कामना ध्यक्त करता जौर कथब्वित्‌ 
प्राणान्त भी कर डाछूता तब भी अपनी आत्मा के क्लेश-मोज्ष की भावना ही उसके मन 
में जागरूक रहती है । संच्षेप में यह कहा जा सकता दे कि आत्मा के दुःखी रहने पर 
दुनिया की सारी चीजें दुःखमय और आास्मा के सुस्बी होने पर झुखमब द्वो जाती हैं। 
सांसारिक पदार्थों की प्रियता तथा अप्रियता का अम्बय-ब्यतिरेक आश्मा की सुस्थिति 
तथा दुःस्थिति से दे । महाकवि भारवि के निम्नलिखित रुछोक में इस मनोवेज्ञानिक 
दशा का बहुत ही सुस्पष्ट चित्रण उपलब्ध होता है :-- 
आतपे इतिमता सद्द वध्वा यामिनी-विरहिणा विहगेन। 
सेह्िरे न किरणा ह्विमरस्मेदुंःखिते मनसि सर्वमसक्षस ॥ 
मद्दाकवि कालिदास ने भी इस दुशा का बहुत ही रोचक वर्णन अपने रूपक--विक्र- 
मोर्बशीय_ में किया है :-- 
पादास्त पृ झकशिनः खुखयन्ति गान्न॑ बाणास्त पृव मद्नस्य समाझुकूछाः । 
संरम्भरूज्षमिब सुन्दरि यद्यदासीत्वत्सक्मेन मस्त तत्तदिहाशुनीतस ॥ 
इसी मनोवेश्ानिक दुशा का चित्रण हमें आध्यारिसक अच्धों में भी मिलता है। 
इस सन्दर्भ में छृदृदारण्यक  उपनिषत्‌ का उपनिवन्ध जधिक स्फुट तथा आकर्षक है 4 
अब यह भी स्पष्ट हो जाता है कि यदि आत्मा सर्वाधिक प्रिय पदार्थ है तो जात्मा की 
अप्राप्ति तथा इसके अज्ञान से जितना अधिक कष्ट सम्भावित है उतना अधिक जन्य 


4. किरात० ९३० ॥ 
२. विक्रमोर्च॑ञीय--३॥२० ॥ 
8, स होवाच--न वा भरे पत्युः काम्राय पतिः प्रियो भवति आत्मनस्तु कामाय 
पतिः प्रियो भवति**'***आत्मनस्तु कामाय सर्व प्रियं भवति ॥ ब्यू० आ० उ० छणा५ ॥ 
तुलना कीजिए :-- 
बित्तात्‌ पुत्नः प्रियः, पुत्नात्‌ पिण्डः, पिण्डात्तथेन्द्रियम्‌ । 
इन्त्रियेम्यः परः प्राणः, प्राणादात्मा परः प्रियः॥ ( वात्तिकास्त ) 


[०४] 


किसी भी वस्तु की अप्राप्ति या अक्लान से नहीं । अतः हदुःखनिद्॒त्ति का सबसे प्रधान 
कारण है आश्मप्राप्ति एवम्र आसत्मज्ञान | यद्यपि आत्मा कोई प्राप्य :पदार्थ नहीं है प्रत्युत 
घू्वप्राप्त. ही है तथापि अज्ञान-प्रयुक्त उसकी अप्राप्ति तथा ज्ञान-अयुक्त उसकी ग्राप्ति 
ही विबछ्ित है । कअतएव हम कद्द सकते हैं कि दुःख के आत्यस्तिक तथा ऐकान्तिक 
उच्छेद के लिए आस्मज्ञान सर्वोच्च साधन है। उपनिषदो तथा अन्यान्य आध्यात्मिक 
अन्थों में भी इसी भावना का स्पष्ट समर्थन किया गया है। 
नित्य-विशु आस्मतस्व का उपर्युक्त विज्ञान ही “'दर्शान' है। 
इस आत्मतच्व का अर्थ स्वास्मा के साथ-साथ परमास्मा भी है । पारमार्थिक अथवा 
ब्यावहारिक रूप में भी जीव से एथक्‌ ईश्वर की स्थिति के पक्षपाती दार्शनिक परमास्मा 
के साक्षात्कार को भी दुःखविसोक्ष का प्रयोजक अवश्य मानते हैं । कम से कम ईखरा- 
$. दूरात्सुदूरे तद्द्वान्तिके च पश्यत्स्विददैव निद्ितं गुद्दायाख्‌ ॥ झु० 3० ३३७ # 
२. ( क ) यदासमानं विजानीयादहमस्मीति पूरुषः। 
किमिच्छुन्‌ कस्य कामाय शरीरमजुसंज्यरेत्‌ ॥ ब्रू० जा० उ० ४४१२ ॥ 
(ख ) य एतद्विदुरखतास्ते भवन्ति ॥ ज्ु० आ० उ० घछ।१४ ॥ 
(ग ) तरति झोकमात्मबित्‌ ॥ छुा० 3० ७७१३ ॥ 
( घ) अशरीर॑ं वावसन्तं प्रियाप्रिये न स्टुशतः ॥ छा० उ० 4३११ ॥ 
( छ ) एतथो बेद्‌ निहित॑ गुद्दायाम्र सो5विद्याग्रनिथ विकिरतीद सोम्य ॥ 
झु० उ० २११० ॥ 


(चर) तमेवं विद्वानस्त इद भवति ॥ छु० पू० उ० $॥६ ॥ 
( छु) तमेब विदित्वाउतिस्ट्युमेति नान्‍यः पन्‍था विद्यतेड्यनाथ ॥ 
स्वे० उ० झ८ ॥ 


(ज ) विद्यया बिन्द्तेड्स्ट्तम्‌ ॥ के० उ० ३२७ ॥ 
(क्ष) त॑ दुईदश गूढभुप्रविषट युहाह्ित गहरे४ं इुराणम । 
अध्यात्मयोगाधिममेन देबस्र मस्वा घीरो हर्षश्योकौ जद्ाति ॥ 
० कु० उ० 9३$२॥ 
(ञ्ञ) ज्ञास्वा त॑ रत्युमत्येति ॥ के० उ० ९॥ 
(८) य एन॑ बिदुरखतास्ते भवन्ति ॥ म० ना० उ० ॥99 ॥ 
(5) पर्यापसकामस्य कृतात्मनस्स्विट्ैव सर्वे प्रविीयन्ति कामाः ॥ 
झु० उ० ३२२॥ 
३. ( क ) इज्याचारदमाहिंसादनस्वाध्यायकर्मणास॒ । 
अयन्तु परमों धर्मों यद्योगेनात्मदर्ज्गस ॥ या० हुसखु० $6 ॥ 
(ख्र ) गतासूनगतासूंश् नाजुशो चन्ति पण्डिताः ॥ गीता० २११ ॥ 
(ग) सर्वेपामपि चैंतेपामात्मज्षान पर स्खतम । 
तद्धबप्रव सर्वविद्यानां भाष्यते ह्वा्तं ततः ॥ म० स्ख० १र८५॥ 
४. तुछना कीजिए:-- 
सम्यग्दर्शनसम्पन्नः कर्मभिन॑ निबध्यते । 
दर्शनेत विद्दीनस्तु संसारं अतिपद्यते ॥ म० स्ख० दाण्छ ॥ 


| की 


जुप्रद्द! को तो मोक्ष-प्रयो ज्रक तत्व सभी ईश्वरवादी दर्शनों में माना ही गया है। बैष्णब 
दर्शनों में तो मोक्षाधिगम में ईश्वर की कृपा को और भी अधिक महस्व दिया गया है। 
स्वात्मा तथा परमास्मा के साज्ञाककार की मोच्रसाधकता औपनिषद सिद्धान्त से भी 
समर्थित है--'दे ब्रह्मणी वेद्तिब्ये! | इस विषय की पृष्टि परष्ट-७ की उद्धरण सं० २ 
में उढ्छिखित अनेकानेक श्रुतिवाक्यों की एक्वाक्यता से भी द्वोती है। 

भारतीय दुश्शन के विभिन्न अवाहों में स्वात्मा तथा परमात्मा के स्वरूप तथा इनके 
ज्ञान-परिक्षान के प्रकार के विषय में परस्पर-वेमल्य अवश्य ही उपछब्ध होता है, परन्तु 
दुःख-निवृत्ति ( मोच ) के श्रसक्ञ में इनकी उपयोगिता सर्वसम्मत है। हाँ, इतना तो 
अवश्य है कि किसी सम्प्रदाय में ईश्वरज्ञान को तो किस्सी में स्वास्मज्ञान को मुख्य माना 
गया है । कहीं-कहीं आत्मा से प्रथक्‌ परमास्मा की सत्ता के सान्‍्य न द्वोने के कारण 
स्वात्मज्ञान तथा परमात्मज्ञान को पर्याय भी माना गया है। 


उपर्युक्त विवरण से यद्द स्पष्ट है कि दर्शन' शास्त्र का मुख्य लच्य है आस्मस्वरूप- 
अतिपादुन । किन्तु आत्मस्वरूप के प्रतिपादन में स्पष्टता और उपदिश्यमान व्यक्तियों की 
अतिपत्ति में हृढ़ता छाने के लिए आत्मज्ञानोपयोगी अथवा आत्मज्ञान द्वारा मोज्षोपयोगी 
तस्‍्वों का भी यथोचित विवरण किया जाना अनिवार्य हो जाता है। यतः आत्मा तथा 
मोक्ष के स्वरूप के विषय में भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय का सिद्धान्त भी स्वतम्त्र है इस लिए 
भिन्न-भिन्न सम्प्रदाय में आत्मज्ञानोपयोगी तत्त्वों अथवा जास्मज्ञान द्वारा मोक्ञोपयोगी 
सत्तों के स्वरूप तथा प्रकार में भी भिन्नता स्वभाव्रिक है । 

दर्शनों की संख्या 

उपर्युक्त आत्मस्वख्पप्रतिपादन में श्रत्नत्त 'दर्शन' झाख्र की संख्या तैथा स्वरूप का 
निश्चय करना असम्भव है । इस असम्भावना का ध््लेत महिस्नस्तोन्न के 'नानापथा 
से भी मिलता दहै। सम्मतितर्क के आधार पर भी यह बात भ्रमाणित द्वोती है कि 


4. ( क ) तच्चेश्वरचोदनामिव्यक्तादमदिव ॥ प० घ० सं०, प्ू० ८ ॥ 
( ख ) स्वर्गापवर्गणोर्मार्गमामनस्ति सनीषिणः । 
यदुपास्तिमसावत्र परमात्मा निरूप्यते ॥ स्या० कु० ॥२॥ 

“ईश्वरमननञ्ञ यद्यपि मिध्याज्ञानोन्मूलनद्वारा नोपयोगि, तथापि स्वात्मसाज्षात्कार 
पुवोपयुब्यते। यद्‌हुः--'स द्वि तच्वतों ज्ञातः स्वास्मसाज्षास्कारस्थोपकरोंति' इति | यद्वा-" 
अस्या तद्धेतुस्वे प्रमापिते तदनुपपत्त्या अच्शमेव तद्द्वारं करप्यते ।' कु० प्र०/ 2० १२ ॥ 

( ग) ईरशवरप्रणिधानाद। ॥ यो० सू० १२६ ॥ है 

'प्रणिघानात्‌ भक्तिविज्ेषत्‌ आवर्जित ईश्वरः तमझुग्रद्माति अभिथ्यानमात्रेण। तदू- 
मिध्यानादुपि योगिन आस्चन्नतमः समाधिछाभः फर् च भवति' ॥ ब्यासभाष्य ॥ 

(घ) ईश्वराजुप्रहादेषा पुंसामद्वैतवालना। 

महाभयक्वतत्राणा द्वित्राणां यदि जायते ॥ ख० ख० खा० १२७ ॥ 
(७ ) सल्कर्मपरिपाकात्ते ककणानिधिनोदू छताः । 

आष्य तीरतरूच्छायां विश्वाम्यन्ति यधासुखम्‌ ॥ प० दु० ॥8१॥ 
२. रूचीनां वेचिश्याइड्ठकुटिछनानापथज्ञपाम्‌ ॥ म० स्तो० ७॥ 


ह ## | 


चुर्शन की संख्या का निश्चय करना असम्भव है। इसका विवरण गुणरत्न' तथा मणि- 
अब्र* आदि के कथन में भी मिलता है । महाभारत का 'नैंको मुनिर्यस्य मतं न भिन्नम! 
कथन तो आपामर प्रसिद्ध है हीं। इसका समर्थन शुक्रनीतिसार से भी होता है । 

किन्तु 'रेखा“गवय-न्याय' से सम्मतितक में भिन्न-भिन्न मर्तों की ३६३ संख्या का 
उक्लेख किया गया है। इनमें ८० क्रियावादी-दर्शन, अक्रियावादी-दर्शन <४, धाज्ञानिक- 
दर्शन ६७ एवम्र बेनयिक-दर्शन ३२ प्रकार के माने गए हैं। क्रियाबादी आदि दाझनिकों 
का बिस्तृत विवरण सम्मतितर्क की व्याख्या में किया गया है। संक्षेप में शुणरसन की 
घड्दर्शनसमुच्चयकत्ति में भी इनका विवरण भ्रस्तुत किया गया है। 

किन्तु इस अनवधारणास्मक स्थिति से हुई अव्यवस्था एवम अश्द्धा के प्रतिरोध के 
लिए पीछे चलकर आचारयोँ ने अपनी-अपनी दृष्टि से अन्तर्भाव की प्रक्रिया अपनाकर 
विभिन्न प्रकार की संख्याओं का प्रतिपादन किया है। स्पष्टता के लिए हम उनसें से 
पखिद्ध संख्याओं का संक्षिप्त विवरण नीचे अस्तुत कर रहे हैं :-- 

(क ) सर्वसिद्धान्तसंग्रह में शाकूराचार्य' ने (५१) अक्षपाद, (२) कणाद, 
(३) कपिल, (४) जैमिनि, (५) ब्यास, (६) पतक्षछि, (७) बहस्पति,” 
(< ) आहत तथा (५) बुद्ध का दर्शन के प्रतिष्टठापक आचार्यों के रूप में परिगणन 
किया है। इनमें भी जैमिनि-वर्शन के दो प्रभेदो--भाइ सम्प्रदाय तथा प्राभाकर सम्प्रदाय 
'एबम बौद्ध दर्शन के चार उपभेदो--माध्यमिक, ग्रोगाचार, क्षौ्रान्तिक तथा बैभाषिक 
का उल्लेख किया गया है। उपर्युक्त शाखाओं से अतिरिक्त श्रीमद्भागवत के 'अब- 
धूत-मार्ग' का भी उल्लेख मिलता है। 

(ख ) अग्निपुराण में (१) तर्कशासत्र, (२) क्षणभन्जवाद ( बौद्ध सम्प्रदाय ), 
(३ ) भ्रूतचतस्यवाद ( चार्वाकविशेष ), (४) स्वप्रकाषज्ञानवाद ( प्रभाकर सम्प्रदाय 
तथा अद्वेत वेदान्त ?), (५) अनेकान्तवाव ( जैनदर्शन ), (६) शेवसिद्धान्त, 
(७) बेष्णवमत, (८ ) शाक्तसिद्धान्‍्त, (५) सौरसिद्धान्त (१० ) ब्ह्मकारणवाद 
(0 ) सांस्यमत' का उल्लेख है। इनमें सौरसिद्धान्त प्रायशः ज्योतिःशास्तर का 
पर्या ५ 


$. नस्वन्न सर्वदर्शनवाच्योर्थों बक्ठुं प्रकाल्तः, स च संख्या$तिक्रान्तः''***“जैनादन्य- 


दुर्शनानास परसमया5परनामधेयानास असंख्यातत्वात्‌ ॥ 
ग़ुणरत्न, ष० दु० स० बृत्ति, पृू० ९। 


२. यद्यपि भेद-अमेद्तया बहूनि दुर्शनानि प्रसिद्धानि''“अपरेषामपि दुर्झनानानास्‌ 
तस्वदेवताप्रमाणादिभिन्नतया बहुमेदा! प्रादुभंवन्ति ॥ मणिभद्ग, प० दृ० स० चृत्ति, परृ० ३। 

३. विद्याः हानन्ताश्र संख्यातुं नैव शक्यते ॥ शुक्रनीति ४३२३ ॥ 

४. थे शह्वराचार्य आदि शह्वराचार्य से भिन्न ही प्रतीत होते हैं, क्‍योंकि ब्रह्मसूत्र के 
विवरण के प्रसक्ञ में इन्होंने आदि शहराचार्य का 'भगवत्पाद' शब्द से उल्लेख 
किया है :-- 

आष्य चतुमिरध्याय्ंगवस्पादनिर्मितम ॥ स्र० सि० सं० ॥२२॥ 

७. ये बृहस्पति चार्बाकद्शन के प्रतिष्ठापक माने जाते हैं । 

६. तर्कज्ञानं मुनेः कस्य कस्यचित्‌ ७णभज्लिका । 

भूतचैतन्यता कस्य ज्ञानस्थ सुप्रकाशता॥ 


(९१० ] 


(ज) दुशश्छोकी में आक्टराचार्य ने' (१) सांख्य, (२) दौंव, (३) पाछरात्र 
आगम, ( ४) जैन एवम (५) मीमांसक के नामोक्छेख के साथ 'आदि' शब्द का 
अयोग किया दै। ब्यास्याकार मधुसूदन सरस्वती के अजुसार “आदि” पद से ग्राढ्म 
दर्शन हैं-"( १ ) न्‍्याय, ( २) बेशेविक, ( ३ ) पातञछ, (४) ब्रिदुण्डिसत, (७) पाश- 
घतमत, ( ६ ) बौद्ध, (७) 'चार्वाक तथा (<) औपनिषद ( भद्वेत बेदास्त )। इनमें 
ओपनिषद के सह्लेत के विषय में तो कोई सन्देद हा नहीं है, चार्बाक के विभिन्‍न सम्प्र- 
दार्यों का उक्छेख भी दक्श्छोकी ' में मिलता है । बरहमसूत्र तथा उस पर शाक्लरभाष्य के 
विशकलित सद्लेत से भी सरस्वती महाशय की व्याख्या प्रमाणित होती है । 

(ब) महाकबि राजशेखर ने अपनी काव्यमीमांसा में प्रमाणविद्या के 
(जैमिनीयदर्शन ) तथा सांख्य, न्याय, बेंगेपिक, बौद्ध, छोकायत, आहत, शेवसिद्धान्त 
और पाख़रात्रागस का उल्लेख किया  दै। इस प्रकरण में 'बौद्धीयर्श' के अतिरिक्त राज- 
शेखर ने 'बौद्सिद्धास्तीय/, का भी निदेश किया है। उदाहरणों के स्वरूप पर इृष्टिपात 
करने से ऐसा प्रतीत होता है कवि आदि पक्ष ताकिक है और अन्त्यपक्ष व्यावहारिक | 

से अतिरिक्त राजशेखर ने कुछ भन्‍्य सिद्धान्तों का भी सामान्‍्यरूप में उल्लेख 
किया है । 


आगे चछकर 'विरचना! ( कविसनीपानिर्मितं कथातस्त्रसर्थम्ात्रं वा विरचना ) के 


अन्तर्गत मीमांखा 


अज्ञातस्थूलताशब्दानेकान्तस्वं तथाईतः । 
दवबेष्णवशाक्तेयसौरसिद्धास्तिनां मत्तिः ॥ 


जगतः कारण बह्य सांख्यानां सप्रधानकम्‌ । 


अस्मिन्‌ लरस्वतीछोके सख्जरन्‍्तः परस्परख ॥ 
अ० पु०, अ० ३४७, शकोक, ३७-३६ ॥ 
न वा पाहराज्नम 


करन सॉस्यंत 
न 


जल॒भीमांसकादेम॑त॑ वा॥ दु० इछो० ४॥ 
३. लिं० वि; ए० 3०६-१३के ३०७--३१७॥ 

५ ज्ोथ॑ न तेजो न वायुर्न खे नेन्द्रियं वा न तेपां समूहः॥ 
इन अमिने दुक्कश्छोकी १॥ 


६. बही, अध्याय-5 (४० १०१ )। 
" औद्धीयः- विव्ापूर्वा हि शाब्दास्तामेव विव्ञां खूचेयुः ॥ 
बी बही, अध्याय--< ( ४० ९८ ) 
८. बौद्धतिद्धास्वीया- 
3 कछुपाणि यानि छोके मयि निपतरत बिसुच्यतां स छोकः । 
अमहि खुचरितेन सर्वसत्वाः परमसुखेन सुखावर्नी प्रयान्‍्तु ॥ 
बही, जध्याय, < ( पृ० १०१ )। 


॥श)) 


अन्तर्गत योगशाख का भी उल्लेख मिलता है। द्वितीयाध्याय में राजशेखर ने बौद्ध, 
आहंत तथा लौकायतिक को पूर्वप्ञीय तर्क तथा सांझ्य, न्‍्याय और वेशेषिक को उत्तर- 
पक्षीय तर्क कहा है। 

(७) सर्वसिद्धान्तम्वेशक में 'सर्व” शब्द के'प्रयोग होने पर भी केवछ ( $ ) नेया- 
यिक, ( २) वैशेषिक, (६) जैन, (७ ) बौद्ध, (५) सांख्य, (६) मीमांसक तथा 
(७) चार्बाक दर्शनों का विवरण अस्तुत किया गया है। 

(ञ) न्‍्यायमक्षरी में जयन्त भट्ट ने 'पट्तकी”” का उकलेख किया है और इसके 
अन्तर्गत (५) सांख्य, (२) जेन, (३) बौद्ध, (४) चार्वाक, (५) वेशेषिक तथा 
(६) स्यायदृ्शन का समावेश किया है। किन्तु यदा-कदाच्ित्‌ इस अन्थ में 
अन्यान्य दुर्घान का भी सक्केत मिछता है। इस “पदतकीं' को जयस्त भट्ट ने छोकप्रसिद 
माना है जिससे ऐसा प्रतीत होता है कि इनकी दृष्टि में ये छः प्रकार ही उचित हैं। 
काव्यमीसांसा।” में राजशेखर मे भी आस्वीक्षिफी के अन्तर्गत उपयुक्त 'पटत्की' का ही 
उल्लेख किया है । 

(छ ) इरिभदन्न सूरि ने अपने पद्दर्शनसमुच्चय में छः्दर्शनोँ को ही मौलिक 
दृष्टि से माना है। किल्तु इनके पद्दुर्शन के दो प्रकार हैं। प्रथम प्रकार में तो इन्होंने 
(१) बीद, (२) नैयायिक, (३) सांख्य, (४) जैन, (५) वंशेषिक तथा ( ६) 

जैमिनीयदर्शनों का समावेद्ञ किया है । किन्तु आगे चछकर इनका कहना है कि यदि 
नैयायिक तथा वैशेषिक को प्रथकू-उथक्‌ न सानकर पुक ही सान लिया जाय तो दुर्शनों 
में घटत्व संज्या की पूत्ति के लिए छोकायतपक्ष का समावेद्ञ करना चाहिए । 

(ज) जिनदत्त सूरि के पड़्दर्शनसमुच्चय में (५) जेन, (३) मीमांसा, (३) 


$. बह्दी, अध्याय--4 ( छु० ३०७ )। 
३२. द्विषा चान्वीकिकी पूर्वोत्तरपक्षाभ्यासर। अहंज्नदन्तदुर्शने छोकायतं च पूर्वः पक्त, 
सांख्यं न्‍्याय-वेशेषिकौ च उत्तरः | त इमें पढ्‌ तकांः। बही, अध्याय--२ ( ए० १० )। 
३. बै० दर्शन, परि० संख्या--५, पू० १४७१ ( बढ़ौदा ) ॥ 
४. अस्यां जनतासु ्रसिद्यायामपि पद्तवर्याम्‌ ॥ न्‍्या० स० ( स्रा०--१ ), छ० ४ ॥ 
७. द्विधा चान्बीज्षिकी पूर्वोस्तपक्षाभ्याम-अहंदूभदुन्तदुर्धाने छोकायत॑ च॒ पूर्बः पक, 
सांख्यं स्यायवैशेषिकौं ७ उत्तरः | त इसे षट्‌ तर्काः ॥ का० सी०, अ० ३ ( घृ० ६० )॥ 
६. दृ्शनानि पडेवान्र खूलमभेद्ब्यपेक्नया । 
देवतातस्वभेदेन ज्ञातब्यानि सनीषिभिः ॥ प० दु० सण्२४॥४ 
७. बौद्ध नै यायिक सांख्य॑ जैन बेशेषिकं तथा। 
जैमिनीयं च नामानि दर्शनानामसून्यहों ॥ बद्दी--३॥ 
<. नैयायिकमतादुश्ये भेद॑ वैशेषिकेंः सह। 
न मन्‍्यस्ते सते तेपां पश्चैबास्तिकवादिनः ॥ 
चहदुर्शनसंख्या तु पूर्यते तन्‍्मले किछ। 
छोकायतमतज्षेपात्‌"* +* ॥ घ० दु० स्॒० ७८-७९ ॥ 
सुरूना कीजिए- वैशेषिका! पुनरस्मद्युयायिन एव ॥ स्या० म० (सा० १), पए०७॥ 
त्था-योगे वैशेषिके तम्त्रे आयः साधारणी क्रिया- 
--राजशेखर, ष० दु० सम्ु० १२३ श्लो० ॥ 
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हद ७) खांखय, (५) दौव तथा (६) नास्तिक-दर्शनों का विवरण प्रस्तुत किया 
गया है । 

(झ) सर्वदर्शनकौसुदी में' माधव सरस्वती ने प्रथमतः वैदिक तथा अजैदिक 
ज्ञाखाओं में सभी दुक्षनों का विभाजन किया है। तत्पश्चात्‌ उपविभाजन के क्रम में 
बदिक दद्बानों के ( ५ ) वेशेषिक, ( २) नेयायिक, ( ३) झब्दमीमांसा (ब्याकरणशास्तर), 
(४) पबंसीमांसा, (५) उत्तरमीमांसा, ( ६) सेश्वरसांख्य ( योगवुर्शन ), ( ७) निरी- 
खर सांख्य का और अवैदिक दर्शनों के अन्तर्गत (१५) बौद्ध क ) माध्यमिक, 
(ख ) योगाचार, (गण) सौत्रान्तिक तथा (घ) वेसाविक, (२) चार्बाक तथा 
(३) आईंत दर्शनों का उक्छेख किया दे । किस्तु उपसंदारक वाक्य में उन्होंने वेदिक- 
दर्शन के अन्तर्गत व्याकरण दर्शन का उल्लेख छोड़ दिया है । 

(जञ) मन्नघारी राजशेखर सूरि ने अपने पढवृर्शनसमुच्चय में (१) जैन, 
(२) सांख्य, ( ३ ) औमिनीय, (४ ) यौग ( न्याय ), (५) बेशेपिक तथा ( ६) बौद्ध- 
दर्शनों का विवरण प्रस्तुत किय। दे । इनका कद्दना है कि नास्तिकों का तो कोई दर्शन 
डी? नहीं है। 

(<) माधवाचार्य ने अपने सर्वदर्शनसंग्रह में (१) चार्वाक, (२) बौद्ध, 
जैन, (४ ) रामाचुज, (५) पूर्णप्रज्ञ ( माध्व ), (६) नकुछीश पाशुफ्त, (७) शेव, 
(८ ) प्रत्यभिज्ञा, (९) रसेश्वर, ( १० ) वेशेषिक, (१३) स्याय, (६२) जैमिनीय, 
(१३ ) पाणिनीय, ( ६७) सांख्य, ( १५ ) योग तथा (१६ ) झाइरवेदान्त का उक्लेख 
किया है। 

उपर्युक्त किसी भी अम्युपगम को सर्वथा पूर्ण नहीं माना जा सकता है। सर्बों में 
कुछ-कुछ पक्षपात तथा यदच्छु का सम्बन्ध स्पष्ट है। 

(5) याज्ञवकक्यस्खृति आदि में उक्छिखित विद्यास्थानों में आज के प्रसिद्ध 
दर्शनझा्खरों के केवल दो ही सम्प्रदायों का उक्लेख द्ै--( १) न्‍्याय तथा ( २) मोमांसा। 
कहीं-कह्दीं स्थाय शब्द के स्थान में तक 'दाबद्‌ का प्रयोग मिछता है। इस आधार पर 

$. स० द० कौ०, प्ू० ७॥ है 

२. अतो वैदिकदर्शनम योगसांख्यपूर्वोत्तरमीमांसानैयायिकवेशेषिकमेदेन पोढा 
मिद्यते ॥ बही, घ्रू० ७ ॥ 

३. जैन॑ सांख्यं जैमिनीयम यौगं वेशेपिक तथा। 

सौगत द्शनास्वेवं नास्तिकं तु न दुर्शनस््‌ ॥ घ० दु० समु० ७॥ 

४. ( क ) पुराणस्यायमीमांसाधमशास््राक्ममिश्रिताः ॥ या० स्ख० १३ ॥ 

(ख्र ) अज्ञननि वेदाश्वत्वारो मीमांसा न्‍्यायविस्तरः ॥ 

( यह श्छोक न्‍्या० म० में 'अस्यत्राष्युक्तर'--प्रतीक के अन्तर्गत भाग -$ छ० ४७ 
पर उद्छइत हुआ है । परन्तु ने० च० के 'प्रकाश' टीकाकार नारायण भद्ट ने ॥७ की 
ध्याख्या में मनु के नाम से इस श्छोक का उक्लेख् किया दै। वर्त्तमान मनुसुस्ृति में यह 
उपलब्ध नहीं होता है । विष्णुपुराण ३३२८ में भी न्याय तथा मीमांसा का उल्लेख 
किया गया है। ) 

५. उक्त या० स्मृ० के श्छोक में म्यायमअरी, भाग--9, प्ृू० 9७ पर 'न्‍्याय' शब्द के 
स्थान में 'तक? पाठास्तर दै। मिताइरा में भी 'न्यायः७ तर्कविद्या! छिखा गया है। 


| 


मद्दामद्रोपाध्याय डा० गद्ञानाथ झा जी का अजुमान है कि दर्शनशाख्र के दो ही सम्प्रदाय 
प्राचीनतम हैं । यद्यपि न्याय” शब्द का प्रयोग मीमांसा के छिए भी प्रचलित है' तथापि 
उपर्युक्त स्टूतिवाक्यों में न्याय झब्द मीमांसा के पर्याय के रूप नहीं अदुक्त हुआ है-- 
चद्द प्रकरण भादि से स्पष्ट है। यदि तकार्थक न्याय शब्द की परवर्ती ब्यास्याओं के ऊपर 
इष्टिपात करते हैं तो इसके अन्तर्गत न्याय तथा वेशेपिक अथवा चार्वाक, सांख्य, 
आहत, बौद्ध, न्‍्याय तथा वैशेषिकद््शनों का समावेश और मीमांसा शब्दार्थ के अन्त- 
गंत 'ब्याकरणदुर्शन, पूर्वमीमांसा तथा उत्तरमीमांसा ( बेदान्त ) दुर्शनों का समावेश 
किया जा जकता है । परन्तु यह कछ्पना मूल स्झतिकारों के लिए इृष्ट थी या नहीं--यह 
निश्चय करना कठिन है। 2.93-42 2. 

(ड ) शुक्रनीतिसार में" ( १ ) मीमांसा, ( २) तक, (३ ) सांख्य, (४ ) वेदान्त, 
(५) योग तथा (६ ) नास्तिक मत का छक्षणपूर्वक उल्लेख किया गया है। शुक्राचार्य 
ने यद्यपि नास्तिक मत के किसी प्रकारविशेष का उढलेख नहीं किया है तथापि नास्ति- 
कता की उनकी परिभाषा में-जो समष्टिरूप में ईश्वरकत्तुस्वप्रतिपेध और बेदा- 
आमाण्य पर ज्ाश्चित है--चार्बाक से अतिरिक्त का समावेश नहीं किया जा सकता है। 

यद्यपि उपयुक्त मत-मतान्तर से किसी एक पक्ष का निःसक्लोच समर्थन प्राप्त करना 
कठिन-ला है तथापि कुछ व्यावहारिक मान्यताओं तथा उपर्युक्त मत-सतान्तर के अधिक 
सामअस्य के आधार पर दम निम्नलिखित दार्शनिक सम्प्रदार्यों को मुख्य शाखाओं के 
रूप में मान सकते हैं :-- 

(५ ) चार्वाक, (२) जैन, (३ ) बौद्ध, (४ ) वेशेषिक, (५) न्‍्याय, ( ६) पूर्व- 
मीमांसा, ( ७ ) उत्तरमीमांसा, ( < ) स्रांड्य तथा ( ९ ) योग । 

अपर्युक्त सम्प्रदार्यों के कई प्रकार के बर्गीकरण भी प्रचलित हैं :-- 

कुछ छोगों ने आस्तिक तथा नास्तिक रूपों में उवर्युक्त सम्पदायों का विभ्ा- 
जन माना है। आस्तिक झब्द के भी विभिन्न अर्थ हैं :-- 

(५ ) परछोक में विश्वास रखनेवाल्ला 


$. यज्न ब्यवस्थिता चार्थकक्पना विधिमेद्तः । 

मीमांसा वेदवाक्यानां खैब न्‍्यायब्र कीत्तितः ॥ शु० नी० श३॥४६-७७ ॥ 

२. तरकोंपि द्विविधः वेशेषिक-नैयायिकमेदेन ॥ स० द्‌० कौ०, प्ू० ४ #॥ 

३. न्‍्या० म० ( भा० १ ), पू० छ॥ 

७, तन्‍्त्रं मीमांसा। सा च शब्दार्थभेदेन. द्विविधा--ब्याकरणमहाभाष्याविरूपा 
शब्दुमीमांसा, वेद्वाक्यविचाररूपा त्वर्थभीमांसा। सापि द्विविधा--कर्मकाण्डविचार- 
रूपा पूर्वमीमांसा ज्ञानकाण्डविचाररूपा उत्तरमीमांसा । स० द० कौ०, प्ू० ७॥ 

७. मीमांसा-तक-सांख्यानि वेंदान्तों योग पृव च। 

इतिहासः घुराणानि स्ख्तयों नास्तिक मतम्र ॥ श॒ु० नी० ४।३॥२८ ॥ 
६. युक्तिब॑लीयसी यत्र सर्व स्वाभाबिक॑ मतख्। 
कस्यापि नेश्वरः कर्त्ता न वेदों नास्तिकं मतस्र्‌ ॥ वही, 0३॥७५४--५५॥ 

७. पा० सू० ४४४६० पर कैयट का प्रदीप तथा काशिका आदि । स० स्ख० ४१६३ 

की व्याख्या में कु्छक भट्ट के, या० स्ख० ३।२३६ की मिताक्षरा तथा बीरमिन्नोद्य आदि 
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(२) बेद की प्रामाणिकता माननेवाछा,'.. 

(३६ ) ईखर में श्रद्धाःरखनेवाला, 

(४ ) कर्मफल में विश्वास रखनेवाला, 

(७) जञात्मा की देहादि से भिन्न सत्ता माननेवाछा और 

(६ ) युक्तियुक्त कहनेबाला । * 

उपयंक्त अथ्थों से अतिरिक्त एक समाहारात्मक अर्थ भी प्रसिद्ध है जिसका संकेत 
शुक्रनीतिसारँ तथा गुणरत्न ने किया है। रामायण में ( २३०९) उपलब्ध नास्तिक- 
मत-बर्णन से भी यही बात लिख होती है। 

उपयुक्त घथों में प्रथम, चतुर्थ पन्नम[तथा पृष्ठ जर्थों में कोई तात्विक अन्तर नहीं 
अतीत होता है। परलोक में विश्वास रखने का जैथें परछोकी पदार्थ में भी विश्वास 


ब्याख्याओं के तथा शि० ब० १७७७ की व्याख्या में वढछमदेव पुवम, मक्लिनाथ के द्वारा 
किए गए नास्तिक शावदार्थ से भी इस पक्ष का समर्थन होता है। 
$. गीता, झां० भा० ३८४२ मन्वर्थमुक्तावी--२११; वीरमिन्नोद्य--9२६८ ॥ 
तस्व॒चिस्तामणि के मज्छबाद में “प्रमत्तनास्तिक' के विपरीत शिष्ट शब्द का श्रयोग 
किया गया है और उसका क्षर्थ किया गया है-स्वीक्ृतवेद्प्रमाणभावः झ्षिष्टः ( घरू७ 
४८, द्रभज्ञा ) | आछोक में पत्धर मिश्र ने भी प्रकाशकार की सम्मति शिष्ट शब्द के 
उक्तार्थ के समर्थन के लिए उद्‌ूछत की है :--'बेदानुमापकद्देतां क्षिष्टपद्‌ बेद्प्रासाण्याः 
स्युपगन्तृपरमिति भ्रकाझः? । त० चि० आ०, प्ू० १४ ( दरभज्ञा )ण 
३२. स० दु० सं० में मीमांसकों के लिए नास्तिकक्षिरोमणेः ( ४० २५५) शब्द के 
अयोग से यद्द बात स्पष्ट होती है । 
३. समासादस्तितादष्टिः फल चास्तीति कर्मणाम्र ॥ र॒त्नावछली ॥॥४४॥ 
अस्थ्यास्मेल्येक दर्शनस्‌, नास्तीस्यपरम--स्या० भा० ॥॥॥२३ ॥ 
४ प्रायेणैव हि मीमांसा छोके छोकायतीकृता । 
तामास्तिकपथे नेतुमय य्रः क्ृतों मया ॥ लछो० बा० १० (उपोद्धात)॥ 
इल्याह नास्तिक्‍्थनिराकरिण्णुरात्मास्तितां भाध्यक्रदृन्न युक्‍स्या। बद्दी--0$४८॥ 
हरिभद्र सूरि के कथन ( प० दु० स० ७७ ) का भी इस पक्ष से सम्बन्ध जोड़ा जा 
सकता है। कप 
७. अन्नैके परिचोद्यन्ति--नास्तिकाउविशिष्टा माध्यमिकाः इति''''“'नेबम्र 7" » 
अथास्वरूपबादिनो हि नेब नास्तिकाः ।'*“*““यथा दि कृतचौर्य पुरुषमेकः सम्यगपरि- 
ज्ञायैंच तदमित्रप्रेरितः त॑ मिथ्या व्याचप्टे--चौर्यमनेन झृतमिति, अपरस्तु साह्चाइष्ड्वा 
दूषयति, सत्र यद्यपि बस्तुतो नास्ति भेदः तथापि परिज्ञाठभेदादेकस्तत्र सषावादीस्युच्यते 
अपरस्तु सत्यवादीति, एकश्व अयश्सा च अपुण्येन च सम्यक्‌ परीक्षमाणों युब्यते नाअ्परः। 
एवम इहापि यथावह्विद्तिवस्तुस्वरूपाणास्र साध्यमिकानां ब्रवतासवगच्छुतां च चस्तु- 
स्वरूपानेदे5पि यथाववविद्तवस्तुस्वस्पैर्नास्तिकेः सह ज्ञानाभिधानयोर्नास्ति साम्यस्‌ ॥ 
अर० प०; ए० इणदनज७ ॥ 


६. शु० नी०--8३५४--७७ ॥ 
७. आस्तिकवादानास्‌ + जीवपरछोकपुण्यपापाच्यस्तित्ववादिनास्‌ । 
गुणरक्ष-ष० द्‌० स० बृत्ति, ए० २९९ ॥ 


[३५] 


रखना है । अन्यथा परछोक में विश्वास रखने का क्या अर्थ होगा ? परछोकी पदार्थ 
आत्मा से अतिरिक्त" क्या होगा ? अतः प्रथम तथा पत्नम की तात्विक एकता तो स्पष्ट 
है। चतुर्थ की पकता भी सुस्पष्ट ही है, क्योंकि परलोक की प्राप्ति के लिए कर्मफल सें 
विश्वास जनिवार्य है। पष्ठ के साध सामान्यविशेषात्मक सम्बन्ध मानना तो कम से कम 
निर्विष्न है ही । 

बेद की श्रामाणिकता माननेवार्ल्म को आस्तिक कहने की परम्परा बहुत घुष्ट नहीं है। 
साधारणतः “नास्तिको बेदुनिन्‍्दुक”' कथन के आधार पर ही छोग आस्तिक बाब्द का 
अर्थ वेदुप्रामाण्यवादी मानते आ रहे परन्तु नास्तिक झब्द के पर्याय के रूप में वहाँ 
वेदुनिन्दक शब्द का श्रयोग मानना उचित नहीं । यद्यपि कुक्छक भट्ट की ध्याख्या से भो 
कुछ विश्वम ही पस्तुत होता है तथापि साक्षाव्‌ मजुस्खति तथा धन्‍्यास्या अन्‍्यों में भी 
नास्तिक से भिन्न बेदनिन्दक के उल्लेख से ही यह स्पष्ट है कि बेदुनिल्दक तथा न।स्तिक 
आब्द पर्याय नहीं हैं। तीसरी ब्याख्या तो और भी सूछ-शिथिछ है | अतः हम चार्वाक से 
अतिरिक्त सभी दुशंनिक सम्प्रदायों को आस्तिक तथा चार्वाक को नास्तिक कहना अधिक 
उवयुक्त समझते हैं । अतएब उपयुक्त उद्धर्णों तथा भामती आदि अन्धों में चार्बाक क्के 
छिए ही नास्तिक शब्द का श्र्गेणग उपलब्ध होता है। 


आस्तिक तथा नास्तिक के रूप में उपर्युक्त विभाजन से अतिरिक्त शाश्रतवाद अथबा 
आव्मबाद एव उच्छेदवाद अथवा अनात्मबादु के रूप में भी उपर्यक्त सस्प्रवायों 
का वर्गीकरण प्रचलित है । चार्वाक तथा बौद्ध को छोड़कर सभी सम्दाय प्रथम 
हैं। किन्तु आत्मवाद्‌ तथा अनास्मबाद के रूप -में किए जानेवाले वर्गीकरण की अपेक्षा 
शाश्वतवाद्‌ तथा उच्छरेद्वाद के रूप के सम्पादित वर्गीकरण अधिक उपयुक्त तथा उचित 
प्रतीत द्वोता है । 


उपर्युक्त सम्पदायों में वैश्पिक, न्याय, सांख्य, योग, पूर्व॑मीमांखा तथा उत्तरमीसांसा 
बेद को प्रमाण मानते हैं और चार्बाक, बौद्ध तथा जैन वेद को प्रमाण नहीं मानते हैं। 
बेद को प्रमाण मानने में युक्तियों का विवरण यथावसर किया जाएगा। 


बेदप्रामाण्यवादी दाशंनिकों के भी दो रूप हैं--तर्कप्रधान पएवश्र॒ शब्दप्रधान। जो 
सम्प्रदाय बेद की प्रामाणिकता का निर्धारण भी तर्क ( अज्जुमान ) के आधार पर करते 
उन्हें हम त्कप्रधान ( परतः प्रामाण्यवादी ) और जो सम्प्रदाय वेद को स्वतःपरमाण 
मानते उन्हें हम शाब्दप्रधान कट सकते हैं। इस दृष्टि से वैशेषिक तथा न्याय को तक 
प्रधान कहना स्पष्ट है। 


9. परलोोकी पदार्थ आत्मा इत्युच्चते ॥ न्‍्या० भू०, पू० ५४९॥ 

२. स० स्ख्‌० २११ ॥ 

३. नास्तिक्यं बेद्‌निन्दां च--बही, ४४१६३ ॥ 

७. नास्तिक्य॑ ब्रतलोपश्र. ॥| 

236 5८ या० पर ३॥२३६-२३९ ॥ 

गुरोश्वा न द्‌निन्दा तस्यत्यागः. ..नास्तिकता लता... ॥# 
* मिताक्षरा-( ३४२३४-२३२ ॥ ) में उद्छत ब॒हतद्विष्णुवचन ॥ 22 


| 
बेद की प्रामाणिकता में तर्क का महत्त्व 


बेद॒वाक्य के तास्प्य-निर्धारण में तर्क का उपयोग परमावश्यक दहै। अन्यथा बेद की 
[चित व्याख्या करना भी असम्भवप्राय दै। अत पूव मनु का भ्री बचन है +- 
आप घर्मोपदेश च वेदशासतराविरोधिना' । 
अस्तकंणासुसन्धत्ते स घर्म वेद नेतरः # 
अद्यपि उपयुक्त मनुबचन में प्रयुक्त तक॑ बाब्द्‌ का अर्थ ध्ाधारणतः बाक्य-शाद्ध व 
मीमांसा --माना जाता है तथापि मीमांसा शब्द के अआर्थ--परजित' विचार--पर दृष्टि: 
पात करने से यह सुस्पष्ट हो जाता है कि उक्त तकझब्दार्थ मीमांसा केबल पूर्वमीमांसा- 
दर्शन तक ही सीमित नहीं है । ( किन्तु इसका यह अर्थ नहीं है कि तर्क शब्द का प्रयोग 
पूर्वमीमांसा के छिए होता ही नहीं )। 
इससे अतिरिक्त दाब्दानिश्यस्व के कारण आजुमान ( तर्क ) के आधार पर वेदवाक्यार्थ 
की प्रामाणिकता का निर्धारण तो तके-निर्भर है ही । 
यद्यपि कई आचार्यों ने तर्क की उपयोगिता का खण्डन किया है--ऐसा प्रतीत होता 
है तथापि पूर्वापर भम्थसन्दर्भ तथा अन्यान्य” आचायों के वचन के सामअस्य के आधार 
पर उनका तात्पय॑ यही अतीत होता है कि आगमानपेक्ष तर्क॑ निरुपयोग है। अथवा यह 
कहा जा सकता है कि आगममात्रवेद्य पदार्थ के विषय में केवछ तर्क के जाधार पर 
4. म० स्मख० १२१०६॥ 
२- घ्में प्रतीयमाणे तु वेदेन करणास्मना । 
इतिकरत्त॑ब्यताभागं मीमांसा पूरयिष्यति ॥ ( भट्ट )॥ 
विषयो वेद्वाक्यानाम्‌ पदार्थें: प्रतिपादयते । 
परीक्षकार्पितेश्शक्यास्तेविवेक्तं न तु स्वतः ॥ त० बा० ॥३।३ ॥ 
मीमांसाशाखतेजो भिर्विशेषेणो उज्बली कृते । 
बेदार्थज्ञानरस्ने मे तृष्णातीव विजुम्भते ॥ श्छो० बा० ९ ( उपोद्धात ) # 
विचारमन्‍्तरेणाव्यवस्थितवेद्वाक्यार्थानवधारणात्‌ मीमांसा वेद्वाक्यार्थविचारात्मिका 
बेदाकरस्थेतिकत्तंब्यतामनुविश्रतीति विद्यास्थानतां प्रतिपद्यते ॥ 
क्‍या० स० ( भा-१ ), ए० ३॥ 
पूजितविचारचनों मीमांसाशब्दः | परमपुरुषार्थहेतुभूतसूचमतमार्थनि्णंयफछता 
विचारस्य सूचमता ॥--भामती'( ब्र० सू० १॥9॥$ )। 
अतए्‌व त० स्वि० आदि अर्न्थों में भी मीमांखा शब्द का प्रयोग उक्त अर्थ में ही 
तास्पर्यप्रकरण आदि में किया गया है । 
४. यस्नेनानुमितोष्यर्थ: कुशलछेरनुमातृमिः । 
अभियुक्ततरेरन्येरन्यथैवोपपाद्यते.. ॥ वाक्यपदीय ॥३७॥ 
अवस्थादेशकाछानाम भेदाद्धिक्षासु ब्यक्तिषु । 
आवानामजुमानेन. असिद्धिरतिदुर्लभा ॥ वाक्यपदीय भर ॥ 
७. म० स्म्ट० १२१०६॥ 
अत जागसवशेन आगमानुघारितर्कंबशेन च चेतन अ्रह्म जगतः कारण प्रकृतिश्चेति 
स्थितम्‌ ॥ ब्र० सू० झाँ० स्रा० २१११ ॥ 
इस विषय में क० उ० ॥।२८-५ पर ज्ञां० भा० भी व्रषटव्य है। 


| 


मन-माने ढंग से निर्णय कर लेना' उचित नहीं है। किन्तु यदि कोई पदार्थ आागमदेथ 
नहीं है तो उसकी सिद्धि के लिए प्रत्यक्षादि प्रमाणों की तरह तक॑( झजुुमान ) का भी 
उपयोग निराबाध है। अन्यथा आगम से अतिरिक्त प्रमाण मानने का अर्थ ही 
कया होगा ९ 

चस्तुतः यह समझना चाद्दिपु कि तर्क कभी भी निरुपयोग नहीं होता । निरुषयोगिता 
कुतर्क की होती है. । यदि तर्क वस्तुतः तर्क हो तो उससे आग्रमप्रामाण्य का समर्थन 
होता है न कि विरोध, क्‍योंकि दो प्रमाणों सें परस्पर विरोध की कोई सम्भावना नहीं 
होती । यदि कहीं दो प्रसाणों में परस्पर विरोध दीखता हो तो यह समझना चाहिए 
कि किसी पुक प्रमाण में वस्तुतः प्रमाणस्व नहीं है। तर्क के प्रमाण होने के कारण ही मझु- 
स्खृति में सी घर्मनिर्णायिका 'दुशावरा परिषत! में 'हेतुक' शब्द से ताकिक का “ग्रैदियया 
से एथक्‌ परिगणन किया गया है। 
आत्मज्ञान में तक का स्थान 

आत्सक्षान में 'मनन'ः का मह्व तो श्रुति"-सिद्ध है। तक को ही जौपनिपद 
आाब्दावली में 'मनन' कद्दा जाता है । मनन के बिना आत्मा के विषय में छासम्भावना 
की निद्क्ति' नहीं हो पाती है । 'नैपा तवेंण मतिरापनेया” इस्यादि कथन का तास्पर्य 
कुतक से है न कि सतक खे--यह विषय स्पष्ट कर दिया जा चुका है। 

उपयुक्त विवरण से यह स्पष्ट है कि आश्मज्ञान के लिए तर्क पक परमाबश्यक तत्व 


:बलागमगस्ये्थे स्वतम्त्रतकाँडविपये न सांख्यादिवत्‌ साध्य॑वैधरस्यंभाश्रेण तकः 
अवर्त्तनीयः ॥ भामती २३११ ॥ 
३. जर्थे शुत्येकगम्वे हि श्रुतिमेवाद्नियामहे। 
मानान्‍्तराबगम्ये तु तद्दशाक्तद्वबवस्थितिः ॥ भामती (ब्र० सू० ॥॥२३ )॥ 
३. बुदुध्यारोह्याय. तकश्चेद्पेज्येत तथा सति। 
स्वानुभूत्यजुसारेण तकय॑तां मा कुतक्य॑तराम्‌ ॥ प० दु० ६३०॥ 
४. न मानयोबिरोधो5स्ति' ***** ॥ न्‍्या० कु० ३१९ ॥ 
५. जैविद्यो देतुकस्तर्की _नैरुक्तो घर्मपाठकः। 
अयश्वाशक्षमिणः पू्वे परिषत्स्याइशावरा॥ स० स्स० १९१११ ॥ 
६. आत्मा वा जरे ब्ष्टव्यः श्रोतब्यो मस्तब्यो निद्ध्यासितब्यः । 
ब्रु० जा० उ० छडाज ॥ 
७. युवत्या सम्भावितस्वाबुसन्धानं मनन तु तत्‌ ॥ प० दू० $५३॥ 
न्यायचर्चयमीझस्य मननब्यपदेशभाक्‌ू। 
उपासनैव क्रियते. श्रवणानन्तरागता ॥ न्‍या० कु० ॥३॥ 
आगमेनानुमानेन ध्यानाभ्यासरसेन 'च। 
ज्िधा प्रकल्पयन्‌ प्रज्ञां छभते योगऊुत्तमस्र ॥ 
श्रोतब्यः श्रुतिवाक्‍्येभ्यो मन्‍्तब्यश्नोपपत्तिभिः। 
मरा चः सततं ध्येय पते दुर्शन-हेतवः॥ 
<. तक: सम्भावनार्थस्य'**** ॥ प० दु० ७१०२॥ 
३. क० उ० 9॥३९॥ 
२ न्या० सू० 


0 


है। अतपुव तर्क का विशद्‌ विवरण करनेवाला न्‍्याय-वैशेषिक शास्त्र सूर्धन्य स्थान प्राप्त 
करने योग्य दै ।रामायण में की गई जान्वीक्षिकी की निन्दा' को भी आन्वीक्षिक्याभास 
से ही सम्बद्ध समझना चाहिप्‌, क्‍योंकि षथार्थ अन्वीक्षिकी का धर्मशासत्र से कोई विरोध 
नही द्वो सकता। यह तथ्य आन्वीज्षिकी शब्द के अर्थ' पर इष्टिपात करने से भी प्रमा- 
णित द्वोता है। 
तर्कशास््र की शाखाओं में प्रधान स्थान रखनेवाली, दो शाखाएँ है--वैशेषिक तथा 
न्याय । इन दोनों शाखाओं में भी वैशेषिकशास्त्र प्रमेयप्रधान है जौर न्‍्यायशास्त्र 
अमाणप्रधान। यद्यपि प्रमेय द्वी मुख्य दै तथापि अभोष्ट प्रमेय ( अपवर्ग  ) की प्रतिपत्ति 
आमाणानपेक्ष नहीं हो सकती है । यही कारण दै कि 'मनन' को तत्वश्ताज्ञात्कार का एक 
अत्यावश्यक भक्ञ माना गया है। 
यहाँ यह भ्रम नहीं करना चाहिए कि प्रमेय में सर्वप्रथम आत्मा के तस्वशान को 
“अपेक्षा अपवर्ग को अधिकतर महत्व देना अनुचित दे, क्योंकि अपवर्स आत्मस्वरूपा- 
घिगम से अतिरिक्त पदार्थ” नहीं है । 
उपर्युक्त शास्त्रीय इष्टि से मिन्न छौकिक इष्टि से भी तर्क शास्त्र का मदत््व अत्यधिक 
है, क्‍योंकि तकबक्ति से रहित व्यक्ति देनन्दिन व्यवहार का समुचित निर्वाह भी 
नहीं हो पाता। भतएब हम निष्कर्ष पर पहुँच जाते हैं कि न्‍्य|यशासख्र मानव-समाज की 
की गतिविधि को व्यवस्थित करने में सवंप्रथम स्थान रखता है। स्यायभाष्य का निम्न- 
छिखित श्छोक अद्रध्वाः सत्य है -- 
अवीपः सर्वविद्यानामुपायः सर्वकर्मणास्र । 
आश्रयः सव॑धर्माणां विद्योहेशे प्रकीत्तिता॥ 
धर्मादिनिर्णय मे तकंशाख--स्यायशाखत्र-के महस्व को समसने के लिए स्यायमञरी 
का प्रारम्भिक अंश भी वृष्टब्य दै। 
न्यायसूत्र के निर्माता तथा उनका समय 
यद्यपि वर्तमान न्‍्यायसूत्र के पहले भी न्यायश्ञासत्र ( तकशास्त्र ) के प्रसार का अप- 
छाप नहीं किया ज्ञा सकता तथापि सम्प्रति उपछम्यमान स्यायशाख्त्रीय सादहित्व में न्‍्याय- 
सूत्र ही प्रथम मौलिक ग्रन्थ है । 


9. धर्मशास््रेपु मुण्येप्‌ विधमानेषु दुरुंघाः। 
बुद्धिमान्वीजिकीस्प्राष्य निरर्थ प्रवदुन्ति ते ॥ बा० रा० २३००३९ ॥ 
३. प्रत्यक्षागमाभ्यामी जषितस्थास्वीक्षणमन्वीक्षा, तया प्रवत्तते हति आस्वीक्षिकी न्‍्याय- 
विद्या स्यायशाख्रम् । यट्पुनरजुमान प्रध्यक्षागमविरुद्धं स्यायाभाप्तः सः इति ॥ 


नया० भा० १॥॥$॥ 
३. तुछनीय ः--तकों उपि द्विविधो बैशेषिकनैयायिकभेदेन ॥ 
अं सर्वदर्शनकौसुदी, प्ू० ७ ॥ 
४. प्रमेयेषु अपवर्ग एव सूर्घाभिषिक्तः ॥ न्‍यायवार्त्तिकतास्पर्यटीका, परृ० शेण ॥ 
५. स्वरूपेण व्यवस्थानमात्मनो मोक्ष इति मोक्षबिदः। तन्नात्मस्वरूपमेव कीडक्‌ 
इति बिन्ल्यस, न प्रथक्‌ मोक्षस्वरूपम्र ॥ न्‍्यायमअरी, घू० ८० ( प्रमेयप्रकरण )। पु 
६. स्था० भा० 99१॥ 


[ १६ ] 


इस न्यायसूत्र के रचयिता का कया नाम है--इस प्रश्न का समाधान चिरकार सै 
विप्रतिपन्न रद्दा है । पद्मपुराण, स्कन्दुपुराण, नेबधीयचरित, विश्वनाथब्रत्ति आदि अ्यों 
में गोतम को न्‍्यायशाख का प्रवक्ता बतछाया गया है; जब कि स्यायभाब्य, न्यायवात्तिक, 
तात्पबंदीका तथा न्‍्यायमअझरी आदि अर्न्थों में अक्षपाद को । डॉ० सतीशचन्द्र विद्याभूषण 
तथा डॉ० छुरेस्द्रनाथ दासगुप्त आदि विद्वान्‌ अज्ञपाद को गोतम से भिन्न ब्यक्ति मानते 
हैं। किन्तु इस भिन्नता में कोई प्रमाण नहीं है । अक्षपाद्‌ तथा गोतम पुक ही 
व्यक्ति हैं।* 

डॉ० विद्याभूषणजी न्‍्यायसूत्रप्रणेता अक्षपाद का समय छगभग १५० ई० मानते हैं। 

प्रो० जेकोबी के अजुसार न्यायसूत्र की रचना २००-५०० ईं० के बीच मानी गई है। 

श्री मद्दादेव राजाराम बोदास्र के अजुसार गोतम का न्‍्य|यसूत्र ई० पू० पश्चमश तक 
के अन्त अथवा ई० पू० चतुर्थ शातक के प्रारम्भ की रचना है। 

सर० म० प० हरप्रसाद झात्त्रीजी अक्षपाद को बुद्धपूर्वकाकिक न्यायश्ञास्तर-प्रतिष्ठाता 
मानते हैं। किन्तु इनके अनुसार वर्तमान न्‍्याययूत्र--जो गोतम की कृति है--की रचना 
मदयायान बौद्धसम्परदाय के बाद प्रायशः २०० ई० में मानी जा सकती है । 

प्रो० गा्वे सद्राशय का कथन है कि ३००--३०० ई० के प्रस्चिद सांज्याचार्य पत्नशिलल 
स्थायसूत्र से परिचित थे। अत पुव॒न्यायघूत की रचना ईस्वीय वर्ष के प्रारम्भ से कुछ 
पहले अवश्य हुई होगी। 

श्रो० खुआलछी ३००--३५० ई० के बीच न्यायधूत्र की रचना मानते हैं। 

ओ० सेरवास्की का मत है कि न्यायपघूत्र में विज्ञानवाद का उक्लेख है।अतपुव 
स्यायसूत्र की रचना ५०० ई० से पूर्व हुई होगी। 

डॉ० गदन्ञानाथ झाजी के स्यायभाष्य के आक्रलानुवाद की प्रस्तावना में म० स० डॉ० 
गोपीनाथ कविराज जी ने अनेकानेक युक्तियों से यद्दी निष्कर्ष /निकाछा है कि ई० पू० पष्ठ 
शतक में ही न्‍्थायसूत्र की रचना हुई थी। यही मत, प्रारम्भ में, विद्यासूषणन्ी का भी 
था। किन्तु म० म० डॉ० उमेश मिश्र जी ई० पू० पश्मम शतक में न्‍्यायसूत्र की रचना 
मानते हैं । इन मत-मतान्‍्तरों के बिषय में स्र509 ० [एरठांबा ९॥॥॥05०999,' ए०. पा. 
( ४० २४--२७ ) ब्ृषटब्य है। 

यतः न्यायसूत्र का स्वरूप चिरकाछ तक जब्यवस्थित रहा दै अतपुव इसमें किसी 
सम्प्रदाय के खण्डन या उक्लेख की मौछिकता के निश्चय के अभाव में सम्प्रवायास्तर के 
अक्लेल्ादि के आघार पर इसके निर्माणकाल का निर्णय बहुत उपपन्न नहीं है। 

अज्षपाद्रणीत न्यायसूत्र की उपलब्ध व्याण्याओं में सर्वप्राचोन है वात्स्थायन 


4. मांछणए रण [एवॉंशा एक05077, शण, वा, ए, 27. 
३. भाष्यकार का नाम वात्स्यायन है-हस विषय में निम्नलिखित प्रमाण है ः-- 
(क ) योज्क्षपादस्टषिं न्‍यायः प्रत्यभाद्दद्ताम्बरस । 
तस्य वात्स्पायन इदं भाष्यजातमवर्णयत्‌ ॥ ( न्‍्या० भा० के अन्त में )। 
(ख ) यदछपादुप्रतिभो भाध्य॑ बात्स्थायनो जगौ॥ 
स्यायवार्त्तिक, प्ु० ५६० (चौखम्बा)। 
किस्तु भाष्यकार का यद्द नाम भोत्रप्रयुक्त है । 


| 
का “भाष्य” | भाष्यकार का दूसरा नाम पक्चिलस्वामी' है। कुछ लोग वाध्स्थायन को 
कौटिक्य से जभिन्न मानने के पत्त में हैं। “परन्तु “आस्वीक्तिकी' शब्द की कौटिक्यसम्मत 
व्याख्या तथा स्याय-भाष्यकारसम्मत व्या|्या में वेसत्य के जाघार पर यद्ट मत उचित 
नहीं*प्रतीत होता है। 
डॉ० विण्डिस तथा स० म० डॉ० गोपीनाथ कविराज जी के अजुसार वात्स्यायन के 
न्यायभाष्य से ही यह प्रमाणित है कि सूत्र तथा भाष्य के मध्य में न्‍्यायसूत्र पर एक 
वात्तिक भी था' | परन्तु भाष्य के छक्षण में 'स्वपदानि च बर्ष्यन्ते” के समावेश के 
जाघार पर म० म० डॉ० उमेश मिक्ष जी का कथन है कि न्यायभाष्य में उपछब्ध 
बात्तिकाकार वाक्य भाष्यकार के ही संद्िप्त बाक्य हैं, वासिक नहीं । 
इस ग्रसन्ज में कुछ विषय विवेचनीय हैं । वर्धमानोपाध्याय के अज्गुसार 'भाष्य' झब्द्‌ 
सून्रार्थप्रधान ब्याण्या का पर्याय प्रतीत होता द्वै। प्राचीन परम्परा में सून्नार्थप्रधान 
व्याख्या को “बृत्ति' कद्दा जाता था एवम्र वात्तिक की व्यास्या को भाष्य। किन्तु यदि 
आधघ्य में वात्तिकों की व्याख्या के साथ-साथ सूत्रों की भी व्याख्या उपछब्ध हो तो उसे 
“महाभाष्य! कहा जा सकता है 
ऐसी स्थिति में यह स्पष्ट है कि यदि न्‍्यायभाष्य में सूत्र तथा वात्तिकों की ब्याख्या है 
तो इसे मद्दाभाष्य भी कहने में आपत्ति नहीं होनी चाहिए थी। किन्तु ऐसी प्रसिद्धि नहीं 
+ अतः न्यायभाष्य में वातिकों का समावेश असम्भव सा छगता है। वर्धमानोपाध्या- 
थोक्त छक्षण को दृष्टि में रखकर यदि न्‍्यायभाष्य को भाष्य कद्दा जाय तब वात्तिकों के 
समावेश की सम्भावना भी बनी ही रहती है। यदि 'सूत्रार्थों वर्ण्यते यत्र**“” आदि 
परिभाषा के आधार पर इसे भाष्य माना जाय तथ तो इसमें बात्तिकों का समाबेश नहीं 
मानना ही उचित है, जेसा डॉ० मिश्रजी का भी मत है। मुझे तो इसी परिभाषा के 
आधार पर न्यायभाष्य को भाष्य कहना उपयुक्ततर प्रतीत हो रहा है और इसलिए 
मेरी दृष्टि में न्‍्यायभाष्य में वात्तिकों का सन्निवेश प्रामाणिक नहीं है। 
जहाँ तक यह समस्या दै कि भाष्य वात्तिकों के व्याख्यान को कद्दा जाता है, सूत्रों 
के ब्याण्यान को नहीं इसके समाधान में र्याप्त है कि यद्द परम्परा निरपवाद 
$. अथ भगवतांक्षपादेन निःश्रेयसद्देतौ शास््रे प्रणीते व्युस्पादिते च भगवता पच्चिक- 
स्वामिना'”' ॥ तात्पयंदीका, घू० १ ( चौखम्बा )। 
न्यायभाष्यकार के नामान्तर की विवेचना के लिए न्‍्यायवात्तिक की म० म० विन्ध्ये- 
शवरी प्रसादु जी की भूमिका ( प० 4०-८६ ) देखनी चाहिए। 
२. डॉ० गड्जानाथ श्वा जी द्वारा कृत भ्यायभाष्य के आछकानुवाद की प्रस्तावना। 
सून्नार्थों बर्ण्यते यत्र पद: सून्नाबुसारिसिः । 
स्वपदानि च वर्ष्यन्ते भाष्यं भाष्यबिदो विदुः # 
४. प्राण) पता ९॥05०9॥9, ४० व, ए, 35. 
७. सूत्रग्बुद्धिस्थीकृत्य तत्पाठनियम बिनापि तदुब्याख्यानं भाष्यस््‌ ॥ 
न्यायनिबन्धप्रकाश । 
<. सूज्रार्थप्रधानों अन्धों ब्रृत्तिः ॥ पद्मअरी, प्० ७, भाग--+ (प्राच्यमारती )। 
७. इस विषय के विश्ञेप विवरण के लिए काशिका की प्रस्तावना (चौखस्बा--३९६५), 
चरू० ७४-७५ ब्रष्टब्य दै। 
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नहीं है । अत पुव बह्मसूत्र जादि पर छिखे गए ब्याण्यानों को शाइरभाष्य, रामाचुज- 
आष्य जादि कहा जाता है । न्‍्यायभाष्य भी इसी पत्त का अन्‍्यतम उदाहरण है। 

अत एंव न्‍्यायभाध्य से पहले न्‍य।यसूत्र पर कोई व्याख्या छिखी गई थी या नहीं-- 
यह विषय लन्दिग्ध है। पछान्तर का उपन्यास तो बहुधा मनःकछ्पना .के आधार पर भी 
शाल््रीय अन्थों में किया गया मिलता है। अतः यह भी भकाव्य प्रमाण नहीं है। 

डॉ० सतीक्षचन्त्र विद्याभूषण' के अलुसार बात्स्यायन का समय ४०० ई० के भास- 
पास है। परन्तु डॉ० उमेश मिन्न' जी का कथव है कि यह मत निराधार है। उमेश 
मिश्र जी वात्स्थायन को ई० पू० द्वितीय झतक में सञ्जात मानते हैं । 

इस न्यायभाष्य के महर्व में यद्दी प्रबछ प्रमाण है कि उद्योतकर, वाचस्पति, डद॒य- 
नाचार्य॑, वर्धमानोपाध्याय तथा शक्कर मिश्र जैले मद्दान्‌ ताकिंकों द्वारा इस पर व्याख्या 
सथा उपध्यास्याएँ छिखी गईं। इसकी भाषा अश्यस्त प्राचीन है तथा शैली भी जटिक 
है। अतएव आज के युग में इस भाष्य की हिन्दी ब्याल््या की अस्यावश्यकता आ पड़ी। 
पं० दुण्डिराज शास्त्रीजी ने हिन्दी व्याख्या में इसी आवश्यकता की पूर्ति की है। इस ब्याख्या 
में न्‍्यायवार््तिक तथा तात्पयंदीका आदि का पर्याप्त उपयोग किया गया है जिससे विषय 

अत्यन्त स्पष्ट द्वो गया दै। अतपुव यह ब्यास्या छात्रों के लिए अत्युपयोगिनी है। 

इस नवीन पृबम्र समयोचित संस्करण के लिए चौख्म्बा प्रकाशन के अध्यक्ष घन्य- 
बादाह हैं। 

आशा है कि आज के भालोचनशील विद्वान इस संस्करण का स्वागत कर प्रकाशक 
के संस्कृत ग्रन्थों के प्रकाशन में वर्समान अनुराग को और भी समृद्ध करेंगे। 


स्ंस्कृत-पालि-विभाग, विन्नीत 
काशी हिन्दू विश्वविद्यालय, वाराणसी 
अ्रीजानकी विदाहपंचमी र०्शद..| श्री नारायण मिश्र 


4. प्रांह0ा9 0 [9940 7.080, ९. 5. 
२ मांडण9 ० [79098॥ 7॥॥050909, १०. ॥, एए, 35--36, 


सभाष्यन्यायदर्शन-विषयसूची 
अ्रथमाध्याय का प्रथम आहिक 


आ्रामाण्यग्रहणोपाय तथा प्रमाणफल का निरूपण 
ज्ञातव्य पदार्थ 

तश्वक्षाव्दार्थनिरूपण 

असत्‌ के असच्त्व की प्रमाण से उपलब्धि 

घोडश पदार्थों का उद्देश 


“'्तस्वज्ञान! तथा “निःश्रेयसाधिगम' शब्दों में समासप्रदर्शन 


संशयादि पदार्थों के 'प्रमेय” से प्थक्‌ निरूपण की आवश्यकता 
अयोजनपदार्थनिरूपण 

वितण्डा की ब्याख्या की आवश्यकता 

इृष्टान्त पदार्थ का व्याख्यान तथा इसके पए्थग्वचन की उपपत्ति 
सिद्धान्तपदार्थ का निरूपण तथा इसके प्रथम्वचन की अपेज्षा 
पतन्मावयवनिरूपण तथा इनके प्रथग्वबचन की आवश्यकता 

तक का स्वरूप, इसकी प्रमाणाजुपआाहकता एवम इसके प्रथग्वचन की जावश्यकता 
निर्णयपदार्थ-निरूपण 

बाद'निरूपण 

जनिम्रहस्थानों से प्रथक्‌ हेत्वाभार्सो की व्याख्या का प्रयोजन 
चछुल, जाति तया निम्नहस्थान पदार्थों के प्रथग्वचन का प्रयोजन 
“आस्वीक्षिकी” का सर्वक्ञास््राध्पयोगित्व 

तस्वज्ञान तथा निःश्रेयखाधिगम में हेतुद्देतुमह्लाब का प्रतिपादन 
मिध्याज्ञान का स्वरूप तथा उसके परिणाम 

दोषनिरूपण 

अबूृत्तिनिरूपण 

जन्मनिरूपण 

डुःखनिरूपण 

तस्वज्ञानस्वरूपनिर्देश 

झाख््र की त्रिविध प्रवृत्ति 

अमाण-विभाग 

प्रमाण-फछ-निरूपण 

अमाणलस्लामान्यछत्षण 

प्रमाणसम्प्लव-ब्यवस्था 

अत्यक्षछक्षण 

पत्यक्षकारण-वर्णन 
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अस्यक्षसूत्रपदकृत्य 

सन का इन्द्रियल्व 

अजचुमानछक्षण तथा अज्ुमान-प्रमेदनिरूपण 
उपमानलछतक्षण 


आाब्दछत्षण 
आब्दुष्रसाणदवेंविध्य-निरूपण 
अमेयविभाग 

आत्माचुमापक देतुओं को व्याख्या 
आरीरनिरूपण 

इन्द्ियनिरूपण 

इन्द्रियों का भौतिकत्व 

आूत के नाम 

“अर्थ!-निरूपण 


मोक्ष में नित्यसुखाभिव्यक्ति का पर्व॑पक्ष तथा उसका समाधान 
खंशयछक्षण 

संशय का ज्ञेयस्थस्व तथा ज्ञातस्थत्व भेदों से मेदद्दव 
अयोजनल्छण 

इष्टान्तछतक्षण 

सिद्धान्तसामान्यछत्षण 

सिद्धान्तविभाग 

सर्व॑तन्त्रसिद्धास्तनिरूपण 

अतितन्त्रसिद्धान्तछत्षण 

अधिकर ण़सिद्धान्तनिरूपण 
अभ्युपगमसिद्धास्तनिरूपण 

पश्चावयबविभाग 

दुक्शावयबबाद तथा उसका खण्डन 

अ्रतिज्ञाक्चण 

हेलुछज्षण तथा हेतु-प्रमेद 
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उदाहरण का अन्वय तथा ब्यतिरेक भेदों से द्वेविध्य 
द्विविध उपनयनिरूपण 
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निगमननिरूपण 
अवय्वपश्चकप्रयोजन 
त्क॑निरूपण 
सर्क की तस्वज्ञानार्थता 
निर्णयपदार्थनिरूपण 

प्रथमाध्याय का ठ्वितीय आहिक 
बादनिरूपण 
जल्पनिरूपण 
वितण्डानिरूपण 
हेश्बाभासविभाग 
स्व्यमिचारनिरूपण 
बिरुद्धनिरूपण 
प्रकरणसमनिरूपण 
साध्यख्मनिरूपण 
क्राछातीतनिरूपण 
छुलनलक्षण 
चुछ-मेद्‌ 
बाक्छुलनिरूपण 
सामान्यच्छुछनिरूपण 
डपचारच्छुछनिरूपण 
बाक्छुछ तथा उपचारच्छुछ में अभिन्नता का प्रतिपादक पूर्वपक्ष 
अक्त पूर्वप्ष का खण्डन 
जातिनिरूपण 
निम्नहस्थाननिरूपण 
निम्नहस्थान के बहुत्व का उपपादन 


हितीयाध्याय का प्रथम आहिक 

( संशय-परीक्षाप्रकरण ) 
संशय की असत्ता का प्रतिपादक पूर्वप्ष 
अक्त पूर्वपक्ष का निराकरण 
संशयपरीक्षा के प्राथमिकस्व का उपपादन 
प्रमाणसामान्यपरीज्षा 
प्रत्यक्षकक्षणपरीज्षा के प्रसक्ञ में प्रत्यक्ष कक्षण की अनुपपत्ति की आद्यक्का 
उत्त आशक्ला का समाधान 
श्सः के अजुमानास्तर्भाव की आशक्का 
अक्त आह्यक्का का निराकरण 
अवयविस|बप्रतिपादन 

क सन्देद्द 
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उक्त सन्देह का एकस्वादिविशिष्ट पदार्थ के प्रत्यक्षत्व के आधार पर निराकरण ३७७ 
सेनावनादि के समान अवयवससूह के भी एकत्वादि-विशिष्ट रूप में प्रत्यक्ष 


की आशझ्ा तथा उसका निराकरण कछर 

परिमाणादि-ज्ञान से भी अवयवसमूहातिरिक्त अवयवी की सिद्धि 4८२ 

( जजञुमानपरीक्षाप्रकरण ). 

अज्ञुमान की प्रामाणिकता में पूर्प्ष बढढ 

वक्त पूर्वप्ञ का निराकरण $९० 

( वत्तमानकालपरीक्षा ) 

बत्तमानकाल के स्व में पूर्वपकत ] 

अक्त पूर्वपक्ष का निराकरण १९२ 
( उपसानपरीक्षाप्रकरण ) 

उपमान की .अश्विद्धि की आशझ् तथा उसका खण्डन बषढ 
अजुमान में उपमान के अन्‍्तर्माव का प्रतिपादक पूर्वपत्त १९९ 
उक्त पूर्वपक्ष का खण्डन ३०० 
(शब्दसामान्यपरीकज्षाप्रकरण ) 

शब्द की अनुमानगतार्थता की आशक्ला तथा उक्त आशक्ला का निरास २०२ 
आपछ्तिरूप झब्दर्थसम्बन्ध की अज्ुपपत्ति रण 
खामयिक झब्दार्थसम्बन्ध की उपपत्ति २०८ 
( झब्दविशेषपरीक्षाप्रकरण ) 
बेंदिक झाब्द्‌ की अप्रमाणिकता का पूर्वपक्ष तथा उसका निराकरण २३० 
जाह्षाण बा्क्यों के तीन प्रकार २१६ 
विधिवाक्यस्वरूपनिरूपण २१७ क्‍ 
अर्थवादुनिरूपण अर 
अजुवादस्वरूप-निरूपण र२० 
अनुवाद तथा पुनरुक्त में अमेद की आशक्ला एवमस्र उसका खण्डन र्र१ 
बेद्प्रामाण्यसाधक द्वेत्वस्तरनिरूपण श्श्२ 


द्वितीयाध्याय का द्वितीय आहिक 


(प्रमाणचतुष्ट परीक्षा प्रकरण ) 

ऐतिह्, अर्थापत्ति, सम्भव तथा अभाव के परथक्‌ प्रमाण होने के कारण प्रमाण- 
आतुष्ठु की अज्लुपपत्ति का पूर्वपक्ष 

उक्त ऐतिश्यादि प्रमाणों का छाब्दादि प्रमार्णों में अन्तर्भाव का प्रतिपादन २८ 


अ्थापत्ति में प्रमाणस्वाभाव का प्रतिपादुक पूर्वपक्ष तथा उसका निराकरण र३० 

अभाव में प्रमाणत्वाभावप्रतिपादुक पूर्वपक्ष तथा उसका खण्डन २३३ 

( झब्दाइनित्यत्वपरीक्षाप्रकरण ) 

झब्दस्वभावविषयक विभिन्न पूर्वपक्ष र३७ 

बाब्दानित्यप्रतिपादुक उत्तरपक्ष रेड 
रण 


ऋब्दुनित्यत्ववादी पूर्वपक्ष तथा उसका खण्डन 


2. 


( शब्द्परिणामपरीक्षाप्रकरण ) 

वर्णास्मक शब्द में ब्याकरणनिदेंश।लुसारी-बिकार के असामाअस्य के कारण 
वर्णनित्यत्व का प्रतिपादक पूर्वपक्ष तथा उसका निराकरण 

पद की परिभाषा 

पदार्थविषयक संशय 

व्यक्ति का पदार्थत्व-प्रतिपादुक पक्ष 

ब्यक्तिपदार्थश्वपक्ष का खण्डन 

ब्यक्ति-प्रतीति में औपचारिकत्व तथा उपचार के आधारों का निरूपण 

आक्रतिपदार्थवाद तथा उसका निराकरण 

जातिपदार्थवाद तथा उसका ख्ण्डन 


व्यक्ति, आकृति तथा जाति की समष्टि में पदार्थस्व का श्रतिपादक सिद्धास्तपक्ष 
व्यक्ति की परिभाषा 


आक़ृतिनिरूपण 
जातिनिरूपण 
ठ॒तीयाध्याय का श्रथम आहिक 

इन्द्रियव्यतिरिक्त जात्मा के विषय में संशय पृवस्र॒ उसका निराकरण 
आरीरब्यतिरिक्त आत्मा के विषय में संशय तथा उछका निवारण 
देहदादिब्यतिरिक्त आत्मा के निरूपण के प्रसक्ष में चच्षुरद्धेतपरीक्षण 
देहादिव्यतिरिक्तात्मसाधक हेतु ओं की मनःसाधकश्वप्रयुक्त जर्थान्‍तरता , का 

प्रतिपादक पूर्पक्त 
उक्त पूर्वपक्ष का खण्डन 
आत्मनित्यस्वपरीक्षा 
असन्ञगत्‌ नवजात शिशु के रागादि का पूर्वजन्माजुभूत विषयाजुचिन्तनजन्यस्व 
आत्मनित्यत्वसाधक हेत्वन्तर 
( शरीरपरीक्षाप्रकरण ) 
मानवादि दारीर में प्रथिव्युपादानकत्व-प्रतिपादन 


उक्त झरीर में भूतत्रयोपादानकत्ब, भ्रूतचतुष्टयोपादानकस्ब तथा भूतपश्चकोपादान- 
कस्व का निराकरण 


( इन्द्रियपरीक्षाप्रकरण ) 

इन्द्रिय के भौतिकत्व में संदाय 

इन्द्विय का सांख्यसम्मत आहक्लारिकत्व और विभुत्व 

सांस्यमत का खण्डन 

च्वाक्षुपर श्मि की स्थापना 

इन्द्रियार्थसन्निकर्ष में ज्ञानकारणस्व का उपपादन 

( इन्द्रियनानास्वपरीक्षाप्रकरण ) 

स्वगिन्विियभिन्न इन्द्रिय का प्रतिषेधक पूर्वपक्ष तथा उसका निराकरण 
पाँच बाह्ेन्द्रिय की स्थापना 

तक्तत्‌ इन्द्रिय में प्रतिनियत ग्रुणप्राहकता का उपपादन 
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[ र८ ] 


( अर्थपरीक्षाप्रकरण ) 
धृथिब्यादि द्रव्यों में रूपादि गुर्णों की सत्ता का यथायोग्य निरूपण 


द॒तीयाध्याय का द्वितीय आह्िक 


( बुद्धुयनित्यस्वपरीक्षाप्रकरण ) 
बुद्धि की अनित्यता में संशय 
सॉल्यलम्मत बुद्धिनित्यल्व का निराकरण 
ब्ृत्ति तथा वृत्तिमान्‌ में अभेद का खण्डन 
मन के अविशुत्व का उपपादन 
प्रसक्नात्‌ क्षणभज्नबाद का उत्थापन तथा उसका निराकरण 
प्रश्नक्ञाव्‌ सांख्यसम्मत परिणामवादु का खण्डन 
( डद्धि के आस्मगुणस्व की परीक्षा ) 
बुद्धि में बहिरिस््रियगुणल्व तथा अर्थयुणत्व का निरास 
डुद्धि में मनोगुणत्व का निराकरण 
बुद्धि के आत्मगुणस्व में शक्ल तथा उसका समाधान 
एक काल में अनेक स्खृतियों क्री आपत्ति तथा इसके अनेकानेक- समाधान 
आत्मा में इच्छादि गुर्णों के समवाय का प्रतिपादन 
भूतेन्द्रियादि में बुद्धिसमवायित्व का प्रतिपेष 
स्मरणक्दृंत्व का आत्मनिष्ठस्व-प्रतिषादन 
स्ख्ृति के निमित्तों का विवरण 
बुद्धि के उत्पन्न-बिनाशित्व का निरूषण 
बुद्धि के झरीरगुणत्व का खण्डन 
( मनःपरीक्षाप्रकरण ) 
अतिशरीर मन के एकस्व का पूर्वप्षनिर[सपूर्वक प्रतिपादन 
मन के अणुत्व का निरूपण 
आरीरोस्‍्पत्ति में अदष्ट की कारणता का उपपादन 
इल् प्रसक्ष में सूतमात्रजन्यत्वप्रतिपादक नास्तिकमत तथा उसका खण्डन 
झरीर में अदृश्प्रयुक्त प्रत्यात्मनियतस्व का उपपादन 
अकर्मनिमित्त शरीरोस्पत्तिरूप सांख्यमत का निराकरण 


इसी प्रसक्ष में जैनमत का खण्डन 
चतुर्थाष्याय का प्रथम आहिक 
अव्ृत्तिपरीक्षण 
द्ोषपरीक्षण 
जऔैराशिकदो पनिरूपण 
बेल्यभावपरीक्षण 


व्ेल्यसावबिषयक सांज्यमत का सयुक्तिक खण्डन 
व्यक्त से व्यक्त की उत्पत्ति का सप्रमाण उपपादन 


ओऔद्धसम्मत अमावकारणवाद तथा उसका खण्डन 


झ्द्ष 
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अद्वेत वेदान्तसम्मत ( अविद्योपहित ) ईश्वर में जगत्‌ की उपादानकारणता का 
सयुक्तिक खण्डन 

ईश्वर की निमित्तकारणता तथा ईश्वर के स्वरूप का निरूपण 

चार्वाकसम्मत आकस्मिकवाद ( कार्यकार णभावाभाव ) का निराकरण तथा 
कार्यकारणभाव का उपपादन 

सर्वाउनित्यत्ववाद्‌ तथा उसका खण्डन 

सर्व॑नित्यत्ववाद तथा उसका निराकरण 

सर्वप्रथवस्ववाद्‌ तथा उसका निरास 

स्वशल्यताबाद तथा उसका खण्डन 

संख्येकान्तवाद तथा उनका निराकरण 

( फल्परीक्षाप्रकरण 9 

बेदिक कार्य के पारलौकिक फल के बिपय में संशय तथा उसका निराकरण 

सांख्यसम्मत सत्कार्यवाद तथा उसका खण्डन 

प्रीति का फलत्वनिरूपण 

( डुलखपरीक्षाप्रकरण ) 

में सुखाभावात्मकस्व का प्रतिपेध तथा उसकी भावरूपता का व्यवस्थापन 

शरीरादि की औपचारिक दुःखरूपता का प्रतिपादन 

( अपवर्गपरीक्षाप्रकरण ) 

आपवर्ग की असम्भावना का प्रतिपादक पूर्वपक्ष तथा उसका सयुक्तिक निराकरण 

आपवर्ग में क्लेशसन्तति के अत्यस्तोच्छेद का उपपादन 


चतुर्थीध्याय का ड्वितीय आहिक 
( तच्वज्ञानोत्पत्तिप्रकरण ) 
तस्वज्ञानविषयनिरूपण 
तच्बज्ञानफलनिरूपण 
हेयोपादेयलंज्ञाविवेचन 
( णवयविप्रकरण ) 
अवयविविषयक संशय तथा उसका निराकरण 
अ्षवयब्यभावसाधक द्ेतुओं का उद्भावन तथा उनका खण्डन 
आवयवी न मानने पर अनुपपत्ति 
सर्वाभावास्मक प्रछय का खण्डन 
परमाणुस्वरूपनिरूपण, 
परमाणु के निरवयवत्व में पूर्वपक्त तथा उसका खण्डन 
बाह्यार्थभज्ज-निराकरण 
तस्वज्ञानद्वेतुनिरूपण 
समाधि की अनुपपत्ति का ख़ण्डन 
अपबर्ग के प्राप्श्यर्थ यम-नियमादि का अजुष्ठान 
( तत्त्यज्ञानपरिपालनप्रकरण ) 
तस्वज्ञानपरिपालनार्थ जल्प तथा वितण्डा के प्रयोग की भावश्यकता 


थरर 
डेद 


| 


पद्वमाध्याय का प्रथम आहिक 


२७ प्रकार की जातियों का परिगणन 
साधस्यंसम तथा बेधस्यंसम का सविस्तर विवरण तथा उनका समाधान 
डस्कर्षसम आदि छः जातियों का निरूपण तथा उनका समाधान 
प्राप्तिसम तथा अप्राप्तिसम का निरूपण तथा समाधान 

पस्क्न तथा प्रतिदष्ठान्तसम के छक्षण एवं उनका समाधान 
अजुस्पत्तिघ्म का छक्षण तथा उसका समाघान 

संशयप्तम का छक्षण तथा उश्चका उत्तर 

प्रकरणसम का छक्षण तथा उसका समाधान 

अहेतुसम का छत्तण तथा उसका समाघान 

अर्थापत्तिसम का छक्षण तथा उसका समाधान 

अविशेषसम का लक्षण तथा उसका उत्तर 

उपपत्तिसम का छक्तण तथा उसका उत्तर 

उपलब्धिसम का छक्षण तया उसका समाधान 

अजुपलब्धिसम का छक्षण तथा उसका समाधान 

अनित्यस्तम का निरूपण तथा उसका उत्तर 

नित्यसम का छक्षण तथा उसका समाधान 

कार्यंसम का छक्षण तथा उसका उत्तर 

घदूपक्षी निख्पण 


पद्माध्याय का द्वितीय आहिक 


निम्रहस्थान के विभाग 
अतिज्ञा्ानिनिरूषण 
अतिज्ञान्तरनिरूपण 
प्रतिज्ञाविरोधनिरूपण 
अतिज्ञासंस्थासनिरूपण 
हेस्वस्तर-निरूपण 
अर्थान्तर-निरूपण 
निरथथंक-निरूपण 
आअविज्ञाता्थ-निरूपण 
अपार्थक-निरूपण 
अप्राप्तकाछ-निरूपण 
न्यून-निरूपण 
अधिक-निरूपण 
घुनरुक्त-निरूपण 
अननुभाषण-निरूपण 
अज्ञान-निरूपण 
अप्रतिभा-निरूपण 


घ्ज्ड्ज 


विज्ञेप-निरूपण 

अताजुज्ञा-निरूपण 
पर्बंचुयोज्योपेक्षण-निरूपण 
निरज्जुयोज्याजुयोग-निरूपण 
अपसिद्धान्त-निरूपण 

देश्वाभास ( का निम्रहस्थानत्व ) निरूपण 
परिषिष्ट में स्यायसूची निबन्ध 


बस्त्वन्तरस्य भाष्येडस्मिन्‌ प्रतिपक्लि-निरूपणात्‌ । 
विषयाणामियं सूची स्थूलदृष्टअब साधिता॥ 


( सम्पादकः ) 


॥ श्री: ॥ 


न्यायदर्शनम्‌ 
वात्स्यायनभाष्यसहितहिन्दीव्याख्योपेतम्‌। 


+--६5६०४७७४०००----- 
अथ ग्रथमाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 


अमाणतोर्यग्रतिपत्तों अ्वृत्तितामर्थ्यादर्यवत्ममाणम्‌ । 


श्री गणेश शारदा सह श्री गुरु चरण सरोज। 
बन्दुन करि न्‍्यायभाष्य का रचूं भाषाब्याख्यान ॥ 
परदार्थोद्िश प्रकरण 

आस्तिक तथा नास्तिक दर्शनों में से द्वैत तथा अद्वैतवादि जिनके मत में क्रम से प्रमाण तथा 
प्रमैय का व्यवहार सत्य है अथवा मायिक तथा सांबृतिक है संपूर्ण दशनकारों को अपने-अपने 
मत से सिद्ध होने वाले प्रमेय ( जानने योग्य ) पदार्थों की सिद्धि करने में प्रमाणों कौ आवश्यकता 
होती है। संसार के लौकिक व्यवहार भा प्रत्कक्षादि श्रमार्णों के बिना नहीं हो सकते। 
इश्जी कारण मद॒दिं गौतम ने अपने मत के प्रमेय पदार्थों को सिद्धि में विशेषकर अनुमान प्रमाण- 
रूप न्याय के पूर्वाज्ञ तथा उत्तराज्नों के सद्दित वादादि कथा द्वारा साधक अमाण, प्रमैय, 
, संझव, प्रयोजन, इश्टान्त, सिद्धान्त, जवयब, तके, निर्णय, वाद, जल्प, वितण्डा, छल; जाति; 
निम्मह, स्थान ऐसे पोडश ( सोलह ) पदार्थ माने हैं जिनमें प्रमाण ही प्रमेयों के साधक होते है। 
इस सबतंत्र सिद्धान्त के अनुसार प्रमाण पदार्थ दी को सुख्यता देते हुए उक्त सोलह पदार्थों में 
अमाण को प्रथम (प्रधान) स्थान दिया है, यह स्पष्ट है) इसी वात की पृष्टि के लिये सांख्यकारिकाकार 
ईश्वरक्षष्ण विद्वान्‌ ने 'प्रमेयसिद्धिः श्रमाणाद्धि! ऐसा कारिका के अन्त में कद्या है। अतः 'प्रमाण 
अमैयः इत्यादि गौतमप्रणीत प्रथम सूत्र की भूमिका रचते हुए मद॒पिं बास्त्यायन प्रमाण पदार्थ 
की प्रधानता प्रत्यक्ष, उपमान आदि और प्रमाों से सिद्ध होने योग्य न होने के कारण अनुमान 
अमाण से प्रमाण पदार्थ में सप्रयोजनता की सिद्धी करते हुए उसमें प्रधानता सिद्ध करते हैं-- 
“प्रमाणवोध््प्रतिपत्तौ प्रकृत्तिसामय्यांदर्यवत्प्रमाणन्‌? इस प्रथम व्याख्या करने योग्य भाष्य में । 
इस अनुमान में प्रमाण सामान्य पक्ष है, अथंवत्ता (अर्थ का अब्यमिचार ) साध्य है, 
'्रमाणतो5ंप्रतिपत्ती अ्रवृत्तिसामर्थ्याद वह द्वेतू है, जिससे प्रत्वक्षादि प्रमाण, प्रयोजन (अर्थ 
का ब्यमिचारी न होना रूप) सहित हैं, प्रत्यक्षादि प्रमाणों से अर्यों ( पदार्थों ) का ज्ञान 
होने पर अदृत्ति में सफलता होने से ऐसा अनुमान का जाकार जानना चाहिये । इस अनुमान 
से प्रमाण पदार्थ प्रमेयादि पन्‍्द्रद पदार्थों से ओेषठ है, अतः महर्षि गौतम ने उसे प्रथम स्थान दिया है 
यह सिद्ध द्वोता'है। किन्तु यहां पर ऐसा पू्॑पक्षो आक्षेप कर सकता है कि प्रमाणादि पदार्थों के 
तस्वज्ञान से निःश्रेयस प्राप्त होता है यह गौतम स॒नि का अथम सूत्र में कहना प्रमाणित नहीं 


_ दोने के कारण झाज्ञ ब्यर्थ नहीं है यह सूचित होता है। अथवा अमाण एवं 


्यायदशनम्‌ [अआ० १, आ० १, सू० १ 


अमाणमन्तरेण नार्थप्रतिपत्ति:, नार्थप्रतिपत्तिमन्तरेण प्रवृत्तिसामथ्यम्‌। 
प्रमाणेन खल्वयं ज्ञाता<र्थमुपलभ्य तमर्थमभीप्सति जिहासति वा | 

तस्येप्साजिहसाप्रयुक्तस्य समीहा-प्रवृत्तिरित्युच्यते । 

सामरथ्यं पुनरस्याः फल्लेनाउमिसम्बन्धः । समीहमानस्तमर्थमभीप्सन्‌ 
जिहासन्‌ वा तमर्थमाप्रोति जद्ाति वा | 


हो सकता, क्योंकि यथाथें ज्ञान की करणतारूप प्रमाणता प्रामाण्य निश्चय से ही सिद्ध दोगी, 
किन्तु यह श्रामाण्य का निश्चय अपने से, अपने किसी से अथवा पर ( दूसरे ) से होगा। यह 
अन्न यहां हो सकता है ॥ जिसमें अपने स्वरूप को न जानने वाले संबेदन ( ज्ञान ) से अपने में 
आमाण्य का निश्चय नहीं दो सकने के कारण प्रथम पद्ष नहीं हो सकता | और अपने किसी से 
मानें तो शानका ग्रहण होने पर भी उसके प्रामाण्य का ग्रहण न हो सकेगा यदि स्वप्रकाश मारने 
तो मी यह ज्ञान है ऐसा अद्ण हो सकेगा न कि उसके प्रामाण्य का । अतः द्वितीय पक्ष भी असंभव 
: है। यदि तृतीय पक्ष से पर को या उसके शान को ग्राहक माना जाय तो यह भी नहीं हो सकता, 
क्योंकि स्वयं जब उसमें आ्रामाण्य का निश्चय नहीं हैं तो वह प्रवर्तक पू्वशान में प्रामाण्य का 
निश्चय कैसे करा सकेगा । यदि इसमें स्वयं प्रामाण्य मार्ने तो प्रथम ने क्या अपराध किया है 
कि उसमें स्वयं प्रामाण्य न माना जाय । अतः प्रथम प्रामाण्य के ग्रहण का असंभव होने के कारण 
उसके अधीन प्रमाणता का निश्चय होना कठिन दै और प्रमाणता के अहण न होने से प्रमाणाधीन 
अमेय पदार्थों का निश्चय नहीं हो सकता, तस्मात ज्वर को दरने वाले तक्षक सर के मस्तक के 
मणि के उपदेश के समान यह न्यायश्ञाख का उपदेश भी करने के डिये _उशक्‍्य होने के 
कारण व्यर्थ है। एवं मोक्ष के भागी आत्मादि श्रमेयों को प्रथम कहना ही युक्त दे। यद भौ पूर्व- 
पक्षी आक्षेप यहां कर सकता है। इन दोनों का समाधान करने के लिये ही यह भूमिका- 
, साष्य वात्स्यायन महर्षि का है। जिससे प्रामाण्य ग्रहण के उपाय के कहने से शास्त्र का प्रयोजन 
अबृत्ति इन दोर्नों 
में कौन ( सम ) बलवान है ! । द्विष्यों की इस जिशासा के दोने पर लोक-्यवद्वार के अनुसार 
दोनों दी समये है य उक्त भाध्य सूचित करता दै। अथवा प्रमाण, प्रमेय, प्रमाता तथा प्रमिति 
इन चारों में एवं देय, हान, आदि चतुर्दंग में भी प्रमाण ही प्रधान दे यह दिखाने के लिये उ्त 
भूमिका भाष्य दे ऐसा टीकाकारों के मत से सिद्ध होता दै। उक्त ब्याख्येय भाध्य में प्रमाण को 
जो प्रवृत्तिजनकता दिखाई है वह साक्षाव नहीं है किन्तु अर्थ के ज्ञान के द्वारा यह सूचित करने 
के लिये “प्रमाणतो:पंप्रतिपत्तौ” ऐसा कह्ठा है जिससे उक्त अलुमान प्रमाण हो प्रामाण्य का 
आाहक है यद सिद्ध धोता है। इस न्यायशास्त्र में प्रमाण शब्द प्रायः ज्ञान के करण बे कहता है 
जो भ्रमीयते अनेन इस व्युत्पत्ति से वोध्य है जिसका प्रमिति फल है। किन्तु कद्दी-कहदीं प्रमिति 
_( ज्ञान ) का मो वाचक है, जिसमें पुरुष का प्रयक्ष फल है । किन्तु इस भाष्य में अभ्रिम व्याख्या के 
अनुसार करण बाचक है, यह सिद्ध द्ोता हैं। 
उक्त व्याख्यान योग्य संक्षिप्त भाध्य की साध्यकार स्वयं व्याख्या करते हैं कि विना प्रमाण के 
पदार्थ का शान नहीं होता, और बिना अथ के छान की प्रवृत्ति में सामस्ये (सफलता) नहीं होती । 
उ्योंकि प्रमाण से ही पदार्थ को शाता पुरुष प्राप्त कर उस पदार्थ को प्राप्त करना चाहता दै अथवा 
्थाग करना चाइता दै। उस प्राप्ति तथा त्याग की इच्छा से प्रेरित पुरुष कॉँ समीदा ( प्रयक्ष ) 
आओ मरदृशि ऐसा कहते हैं। उस प्रवृत्ति का फलके साथ सम्बन्ध होने को दी सामध्ये कइते हैं । 


चदार्थे हि शश्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ४ 


अर्थस्तु सुख सुखहेतुश्चन, दुःखं दुःखट्देतुश्च। सो प्रमाणार्थोड्परि- 
सब्बयेयः, प्राणभ्रद्भेदस्यापरिसह्न-थेयत्वात्‌। अर्थवति च प्रमाणे प्रमाता प्रमेयं 
अमित्तिरित्यर्थवन्ति भवन्ति | 
कस्मात्‌ ? अन्यतमापायेडर्थस्यानुपपत्तेः | तत्र यस्वेष्साजिद्यसाम्रयुक्तस्य 
अबृत्तिः स श्रमाता, स येनाउर्थ प्रमिणोति तत्प्रमाणं, योडर्थः प्रमीयते तत्‌ 
अमेय॑, यत्‌ अर्थविज्ञानं सा भ्रमिति:, चतस्रषु चेबंविधास्वर्थतत्त्व॑ परिसमाप्यते | 
कि पुनस्तत्त्वम्‌ | सतश्व सम्मावोउसतश्राउत्तद्रावः | सत्सदिति गह्ममाणं 
यथाभूतमबिपरीतं तत्त्वं भवति | असच्चाउसदिति ग्रह्ममाणं यथाभूतसबिपरीतं 
तत्त्व भबति | 
कथमुत्तरस्य॒प्रमाणेनोपलब्धिरिति ? । सत्युपलम्यमाने तदनुपलब्धेः 
क्योंकि प्रयक्ष करने वाला प्राणी उस पदाथ॑ को प्राप्त करने अथवा त्याग करने की इच्छा 
रता हुआ उस पदार्थ को प्राप्त करता है अथवा त्याग करता है। वह अर्थ॑ संसार में चख, 
सुद्ध का कारण, दुःख तथा दुःख का कारण इस प्रकार चार प्रकार का है । किन्तु यह प्रमाण से 
संबोधित द्वोनेबाला उक्त चारों प्रकार का अर्थ अपरिसंख्येय गणना के अयोग्य अर्ाँद 
(अनियत ) है । क्योंकि प्राणियों के विशेष अपरिसंख्येय (गणना के योग्य नहीं है) और 
उक्त अनुमान से प्रमाण में सप्रयोजनता सिद्ध होने के कारण हा, प्रमाता ( ज्ञाता ), प्रमे 
( विषय ) तथा भ्रमिति ( शान ) ये तीनों भौअ्थवान्‌ ( सप्रयोजन ) हैं,यह सिद्ध दोता है। 
ऐसा क्‍यों ! उत्तर--अन्यतम (अत्यन्त साथक प्रमाण ) के न रहने पर अर्थ की सिद्धि 
के न होने से । दक्त प्रमातादि चतुष्टय में से पदार्थ के प्राप्त होने की तथा त्याग करने की 
ईछा से जिसकी प्रवृत्ति होती दै उसे प्रमाता कहते हैं। तथा वह प्रमाता पुरुष जिसके द्वारा 
जानने योग्य विषय ( अर्थ ) को जानता है उसे अ्माण, एवं जो पदार्थ जाना जाता है उसे प्रमेठ 
( जानने योग्य विषय ) तथा जो पदार्थ का विशेषरूप से शान होता है बह प्रमिति कहती है। 
न प्रमातादि चत॒ष्टय में पदार्थ का तत्व ( वास्तविक ज्ञान ) समाप्त द्वोता हैं ( अर्थाद किसी 
पदाथे को प्रमाण से जानने में इन चारों से अतिरिक्त किसी दूसरे की आवश्यकता नहीँ होती, 
क्योंकि इसौसे बह उस पदार्थ का द्वान अथवा उपादान करने का निश्चय कर छेता है। ) 
पक्ष--वह पदार्थ का तत्त्व क्या है ! उत्तर-सत ( भावरूप पदार्थ ) का सद्भाव ( वर्तमान 
होना अर्थाद्‌ प्रमाण का विषय होना) तथा असत (अभावरूप पदार्थ ) का, असद्भाव 
( बतंमान न होना अर्थांद निषेध प्रमाण का विषय दौना ) ही पदार्थों का तत्त्व होता है। क्योंकि 
यह सत्‌ यह सत्‌ है, भावरूप अमुक पदार्थ है इस प्रकार जाना जाता हुआ जैसा उसका स्वरूप 
है यदि विपरीत ( अभावरूप ) न हो तो बह उस भावरूप पदार्थ का तस्‍्व कहलाता है। और 
यह असत्‌ है यह असत्‌ है ( अर्थाद्‌ नहीं है ) इस प्रकार अभावरूप से जाना हुआ जैसा उसका 
अभावरूप हे यदि उसके विपरीत (भाव रूप) न हो तो वह उस अभाव पदाय॑ का तत्त्व 


( वास्तविक स्वरूप ) कहलाता है। 
अ्रक्ष--( दूसरे ) अभावरूप पदार्थ कौ प्रमाण से उपलब्धि ( ज्ञान ) कैसे दोता है. ( अर्थात्‌ ) 


भाव पाये का प्रमाण आराइक दो सकता है किन्‍्द अस॒त्‌ पदार्थ का वह झ्राइक कैसे होगा १ 
उत्तर-सव ( भावहूप ) पदार्थ की उपलब्धि (ग्रदण ) द्ोने के समय €ी। उस असत्‌ 


हे न्यायदर्झनस्‌ [आ० १, आ० १, सू० 


अदीपबत्‌ | यथा दर्शकेन दीपेन दृश्ये ग्रह्ममाणे तद्ब यज्न ग्रह्मते; तन्नास्ति, 
अद्यभविष्यद्दमिष व्यज्ञास्यत, विज्ञानाभाबाज्नास्तीति, एवं प्रमाणेन सति 
गृह्ममाणे तदिव यज्ञ गृह्मते, तन्नास्ति, यद्यभविष्यद्द्मिव व्यज्ञास्यत, विज्ञाना- 
आबाज्ञास्तीति, तदेव॑ सतः प्रकाशकं प्रमाणमसदपि प्रकाशयतीति । 
सच्च खलु पोडशधा व्यूढमुपदेक्ष्यते | तासां खल्वासां सद्विधानाम-- 

अमाणप्रमेयसंशयप्रयोजन॒द्शन्तसिद्धान्ताववव॒तकनिर्ण यवाद्जल्प-- 
वितण्डाहेत्वाभासच्छलजातिनिग्रहस्थानानां. तखज्ञानान्निःश्रेयसा- 
घिगमः ॥ १॥ 


( अवततमान ) पदार्थ का भी अदृण प्रदोष के समान दोता है । जिस प्रकार दिखाने बाले दौप से 
दिखाने वाले घट का ग्रहण द्ोने के दी समय उसके समान जो दूसरा पट आदि पदार्थ नहीं 
दिखाता, वह प८ नहीं है, यदि होता तो धट के समान वह भी जाना जाता, घट का पट के 
समान शान न होने के कारण वह नहीं है यद भी दौप हो से जाना जाता है, इसी प्रक 
प्रमाण से सद ( भाव ) पदार्थ के अदण के समय में द्वी जो पदार्थ भावपदार्थ के समान गृदीत 
नहीं होता, वह नहीं है, यदि द्योता तो इस भावपदार्थ के समान जाना जाता, शान न होने के 
कारण दूसरा भावषदाथे नहीं है यद भी प्रमाण वी से सिद्ध द्ोता है। इस कारण सत्‌. 
(बत॑मान ) भावषदार्थ को प्रकाशित करता हुआ अ्रत्वक्षादि प्रमाण असत्‌ ( न रहने वाले ) 
पदार्थ को प्रकाशित करता है। कैवल विशेषता यही है कि सत्‌ पदार्थ स्व॒तंत्ररूप से प्रमाण का 
विषय होता है और असत पदार्थ निषेध के द्वारा प्रमाण का विषय होता दै। प्रमाण से सत्‌, 
दंदार्य की उपलब्धि के द्वारा प्रतिपेधपूबंक असत की उपलब्धि कैसे दोतो है शसो विषय को 
आध्यकार ने प्रदीप इ्टान्त द्वारा ऊपर स्पष्ट किया दै। सत्‌ पदार्थ के अधीन प्रकाश होने के 
कारण असत की भाष्यकार ने .उपेक्षा नहीं की है, किल्तु अनन्त सतत प्रमाणादि गंगा को बालू, 
आदि पदार्थों में से प्रमाणादि पोडश पदार्थों के तत्त्व शान से द्वी निःश्रेयस की म्राप्ति होती हैं, 
न कि गंगा की वाल, आदिकों के तत्वश्चान से इस कारण इस न्यावशाल में प्रमाणादिकों का ही 
डट्देइय, छक्षण तथा परीक्षा की है। है 

जो सद्‌ पदार्थादिमेद सै संक्षेप में उपदेश किया जायगा, उन पोडश सद प्रकार के पदार्थों में स-- 

पदपदार्थ--प्रमाण-प्रमेय-संशय-प्र योजन- गन्त-सिद्धान्ताववबतको- निर्णेय-बाद-जल्प- 
विठण्डा-हेत्वाभास-छल-जाति-निगम्नहस्थानानां 5 £ प्रमाण, है प्रमैय, ३ संशय, ४ प्रयोजन, 
५ दृष्टान्त, ६ सिद्धान्त, ७ अबयव, <८ ते, ९ निर्णय, ६० बाद, ११ जल्‍्प, १२ वितण्डा, श्३ 
दवेत्वाभास, १४ छछ, १५ जाति तथा १६ निम्रहस्थान नामक पोडश सत्‌ पदार्थों के, तत््वशानात्‌ 
बास्तविक ज्ञान सै; निःम्लेयसाधिगमः 5 मोक्ष की प्राप्ति होती है ॥ २) 

भावार्थ-गौतम मदृ॒पि से चलाये हुए न्‍्यायशास्त्र के अनुसार प्रमाण आदि डपरोक्त घोडश 
बदायों के तत्वज्ञान से ( वधार्धज्ञान से ) स्वर्गापवर्गादिरुूप निःओेयस ( कल्याण की प्राप्ति ) 


होती है ॥ १॥ 


अदार्थोह शप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीव्याख्योपेतस ड़ 


निर्देश यधावचन विग्नहः | चार्थे इन्द्रसमासः | प्रमाणादीनां तस्त्यमिति 
शैषिकी पष्ठी। तत्त्वस्य ज्ञान निःश्रेयसस्थाउइघिगम इति कर्मणि पष्छयों। ५् 
त एताबन्तो विद्यमानार्था:, येघामविपरीतज्ञाना्थमिद्दोपदेश: | सोडयमनवयवेन “ 
तन्त्रार्थ उद्दिशों वेदितव्यः | आत्मादेः खलु प्रमेयस्य तत्त्वज्ञानान्निःभेयसा- _ 
घिगमः। तद्ेतदुत्तरस्‌त्रेणाउनूथत इति | 


आध्यव्याख्या--निर्देश (छक्षणसूत्र ) में आगे जैसे दचन रिये हैं उनके अनुसार इस 
डद्देश ( नाम कौतंन ) सूत्र में भो विद्यद करना । ( अर्थात आगे कहे जाने वाले प्रमाणादिकों के 
क्षण सूत्रों में जो एकवचन, द्विवचन तथा बहुबचनों के भेदों के ग्रहण का प्रयोजन है वहो इस 
अधम उद्देश सूत्र में भो है, इस कारण इस प्रथम सूत्र में भी समास का विग्नद करने में भिन्न मित्र 
रक्षणानुसार 'प्रमाणानि प्रमेयं च! इत्यादि वचन भेद छेना चाहिये । यह भाष्यकार का अभिप्राय 
है । ) बढ समास चकार के अर्थ में अर्थात्‌ इतरेतरदन्द्र ऊपर कहें अनुसार करना । यहाँ वातिक 
तथा तात्पय॑ टीका में सबंपदार्थ प्रधानदन्द् समास करना? देसा कहा है ( यहाँ पर वार्तिककार 
आरद्वाज सुनि ने -न्यायवार्तिक में “चार्येदन्यसमोसः” इस भाष्य का निर्देश 'यथांबचन विद्यइए 
इस भआाष्य की पूर्व में योजना की है )। प्रमाण आदि पोडझ पदार्थों का 'तस्वजश्ञानाव” इस समास 
प्रद के एकरेश “तत्त्व! में सम्बन्ध होने के कारण 'प्रमाणादिकों” का तस्‍्व इस प्रकार “दैपिकी? 
-यष्ठी विभक्ति है, ( अर्थाद इसमें पड्‌ प्रकार के कर्ता आदि कारकों के अर्थ की विवक्षा न होने के 
कारण यह 'शेष! ( सम्बन्ध सामान्‍य ) के अथं में पश्ठी विभक्ति है)। 'तस्वशानात” इस समस्त 
पद में 'तत्त्वस्थ” (तत्त्व का) क्षानं (ज्ञान) तथा “निःश्रेयसाथिगम? इस समस्त पद में 
“निःश्रेयलस्य अधिगमः? निःश्रेयस की प्राप्ति यह दोनों कम विभक्ति के अर्थ में पष्टी विभक्ति हैं 
( अर्थात ज्ञान का विषय षोड्श पदार्थों का पूर्व प्रदर्शित तत्त्व तथा अधिगम (प्राप्ति) का विषय मोक्ष 
है यह इस भाधष्य से सूचित होता है। (बिना तस्वस्य ज्ञान इस उक्त कर्म में पष्ठी विभक्ति के 
तत्त्व तथा शान का प्रतिपाध प्रतिपादकभाव है यह श्ञान न होगा, और बिना “निःम्रेयसस्थाधिगमः? 
इस क्ंणि पश्ठी के निःश्नेयस प्राप्ति करने को इच्छा रखनेवाछे मोक्ष प्राप्त करने कौ इच्छा 
का विषय है यह शान नहीं होगा। यह भाष्यकार का गूह आशय है)। ( यहाँ पर 'पह्योः 
इसके आगे 'गमकतया समासः? ऐसा भी दूसरी पुस्तकों में विशेष पाठ भांष्य में है)। वे 
इतने पोड्श विद्यमान (सद्रूप ) पदार्थ 'हैं। जिनका विपरीत (मिथ्या)' ज्ञान न होने 
के छिये ये गौतम महर्षि ने न्यायशास्र दह्शन के प्रथम सूत्र में उपदेश किया दै। वह यह 
'घोड्श पदार्थों का वर्णन संम्पूर्ण न्यायश्ञाख का विषय है, अर्थात्‌ इसी में संपूर्ण न्यायशासत 
गताथ्थ है चद जानना चाहिये। (अथांव वेश, छक्षण तथा परीक्षा ऐसे तोन भाष्यकार ने 
आंगे झास्र के अवयव दे हैं, जिनमें एक उद्देशरूप अवयव से कहा हुआ श्ास््र का 
विषय, रक्षण तथा परीक्षारूप दो अवयवों से पूर्णहूप से जानना चाहिये ऐसा यहाँपर 
आध्यकार का आशय है )। यद्यपि संपूर्ण प्रमाण आदि पोड्श पदार्थों के ज्ञान से अपवर्ग ( मोक्ष ) 
होता है, तथापि जिन आत्मा, शरीर, इन्द्रियादि आगे वर्णन किये जाने वाले द्वादश अमेव 
पदार्थों के विपरीत शान (मिथ्या ज्ञान ) से संसार में बंधन का कारण दै उन्हीं के तत्वज्ञान 
से साक्षाद मुक्ति की प्राप्ति दोती है इस आशय से आगे भाष्यकार कददते हैं कि आत्मा, 
झरीर इत्यादि जानने योग्य ( अ्रमेय ) पदार्थों के यथाथे ज्ञान से दो निःत्रेयल ( मोक्ष ) को 


दर न्यायदर्शनस्‌ [ अ० १; आ० १, सू० १ 


न तस्य निवेतंकं, ह्वानमात्यन्तिकं, तस्योपायोडधिगन्तव्य इत्येतानि 
चचत्वायेर्थपदानि सम्यग्बुदूध्या निःशेयसमधिगच्छति | 


तत्र संशयादीनां प्रथग्बचनमनर्थकमूं--संशयादयो यथासम्भबं प्रमाणेपु 
प्रमेगरेषु चान्तर्भबन्तो न व्यतिरिच्यन्त इति ? सत्यमेतत्‌। इमास्तु चतस्नो 


> आप्ति होती है ( अतएव “आत्मा वाएररे द्रष्टव्यः ओतव्यो, मन्तव्यों निदिध्यासितव्यः आत्मा को ही 
देखना, छुनना तथा अनुमान से मनन करना एवं निदिध्यासन ( सदा ध्यान ) करना चाहिये 
दैसा श्रुति में वर्णन किया दै । ) ( सूत्रकार ने स्वयं इस विषय को क्यों नहीं कद्दा ! ऐसी झंका 
यहाँ पर हो तो, उसके समाघानार्थ भाष्यकार कहते हैं कि )-वद यह विषय सूत्रकार स्वयं 
द्वितीय सूत्र में वर्णन करेंगे। अर्थ मोक्ष की इच्छा करने बाले प्राणी के छिये संसार में देय 
( त्याग योग्य ) क्या है तथा उसका संपाथ क्या है १, तथा अत्यन्तिक ( अत्यन्त दोने बाली ) 
हवन ( द्वानि ) क्‍या है २, उस अत्यन्त द्वानिका उपाय क्या है ३, एवं अधिगन्तब्य प्राप्त 
करने योग्य क्या है ४, इन चार अर्थ पद (आर्थ झब्द ) से कद्दे जाने वालों को अच्छी तरद 
जानकर प्राणी मोक्ष को प्राप्त होता दै। यह संपूर्ण विषय द्वितीय सूत्र में विस्तार से सूजकार 
कहेंगे । ( जिसमें हेय ( त्याग योग्य ) है दुःख, एवं उसकी उत्पादक है अविद्या, ठृष्णा तथा धर्म एवं 
अभर्म, देय-दुःखादिकों को द्वानि का करना दो श्ञान है; जो आत्मादि प्रमेय विषयो' का वास्तविक: 
ज्ञान है। उसका “उपाय! है शाख | और “अधिगन्तव्य! प्राप्त करने योग्य है मोक्ष । ) 
अ्माण तथा प्रमेयः दो दी पदार्थों के वर्णन करने से शाख्र की आवश्यकता पूर्ण दो सकती दे क्योंकि 
अमाण से प्रमाता पुरुष आत्मा शरीर आदि द्वादश प्रकार के प्रमेय पदार्थों का वास्तविक शान प्रात 
कर क्या देय है, क्‍या उपादेय है यह जान कर हेय के हानि स्वरूप उपादेय (अहण योग्य ) का 
अहृण करेगा, तो फिर संशय से लेकर निग्रद स्थानपय॑न्त अवशिष्ट चौदद पदार्थों के इ८क्‌ वर्णन की 
इस स्थायशास में क्या आवश्यकता है? इस आशय से आगे भाष्यकार पूव॑पक्ष दिखाते हैं कि-- 
इस शास्त्र के उपरोक्त उद्देशरूप प्रथम सूत्र में संशय से छेकर निम्नद स्थानपर्यन्त पदार्थों का 
सबकूपरपक्‌ पदों से अतिपादन करना निरथेक (निष्प्योजन) है; क्योंकि छिंग रूप से किसी अर्थ के 
सार्थक होने के कारण प्रमाणों में तथा जानने योग्य दोने से प्रमेयों में इस प्रकार ( यथासंभव ) 
अन्तर्माव को प्राप्त हो सकने के कारण संशयादि चतुदंश अवशिष्ट पदार्थ मिन्न नहीं हो 
सकते॥ इस पूर्वपक्ष का समाधान भाष्यकार इस प्रकार करते है. कि--( यह पूर्वपक्षी का 
कहना सत्य है, किन्तु आन्वोक्षिको १५ बेदत्यी २, वार्ता है; तथा दण्डनीति ४, ऐसी प्रसिद्ध 
जो चार विद्या हैं जिनको मह॒र्ियों ने प्राणियों के अनुग्द के किए प्रृथक्‌ परथक्‌ व्यापार वाली 
कहा है। जिसमें यह चढ़ ( चौथी) न्यायवि्या नामक आल्वीक्षिकी विद्या है। ( जिनमें सुख्य- 
रूप से आक्षणों के लिये अप्निदोत्र, आहवनीय आदि प्रस्थान ( व्यापार ) प्रधान है | वह है प्रथम 
ऋगू , बज तथा सामवेद रूप श्रयी विद्या। दूसरी मुख्यरूप से बैश्यों के लिये इल, शक) क्षेत्र 
आदि प्रस्थान वाली वार्ता नामक विद्या है और तोसरी है सुख्यरूप से क्षत्रिय वर्ण के लिये, 
स्वामी, मंत्री, दुर्ग ( किंछा ), गज, तुरग; शह्ञ, मित्र, उदासीन आदि पदार्थ प्रस्थान वाली दुण्ड- 
नीति नाम की वि्ा। अतः उपरोक्त तीन विद्ाओं के समान न्‍्यायविद्या (आन्वीकिकी) का 
औ संशयादि न्यायांग पदार्थों का बणेन प्रस्थान भेद दिखाने के छिये आवश्यक है इसी आशव 
से भाव्यकार आगे कहते हैं कि--इस आन्दीक्षिकी वि के और विदयाओं के समान संशवादि- 


पदार्थ द्विशप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस छः 


विद्या: प्रथकश्रस्थाना: प्राणश्व॒तामनुग्रहायोपदिश्यन्ते | यासां चतुर्थीयमान्वी- 
क्षिकी न्‍्यायविद्या | तस्याः प्रथक्‌प्रस्थानाः संशयादयः पदाथों: | तेषां प्रथग्ब- 


चनमन्तरेंणाउध्यात्मविद्यामात्रमियं स्यात्‌, यथोपनिषदः | तस्मात्‌ संशया- 
दिभिः पदार्थें: प्रथक्‌ श्रस्थाप्यते। तत्र नानुपलब्धे न निर्णतिडर्थे न्‍्यायः 
अबतेते, कि तहिं? संशवितेडर्थे। यथोक्तं--किमृश्य पष्तअरतिपक्षाभ्यासर्थाव- 
घारणं निर्णय: (अ० १ आ० १ स॒ु० ४१) इति। किमर्शः-संशयः | पत्त- 
अतिषक्षौ-न्यायप्रबृत्ति: | अर्थावधारणं-निर्णयस्तत्त्लज्ञाममिति | स॒चाय॑ 
किंस्विदिति वस्तुविमर्शमात्रमनवधारणं ज्ञान संशय: प्रमेयेडन्तभंबन्नेबमर्थ 
प्रथगुच्यते । 


चत॒र्दंश अवशिष्ट पदार्थों का वर्णन मित्र प्रस्थान दिखाने के लिये किया गया हैं, यदि संशयादिकों 
का प्रथक्‌ वर्णन इसमें न हो तो उपनिषदों के समान यद्द आन्वीक्षिकों विद्या भा केवछ अध्यात्म 
विद्या होने के कारण त्रयी में दी इसका अन्त्भाँव होने से उपरोक्त प्रसिद् चार विद्याओं का वर्णन 
असंगत द्वो जायगा । इस कारण संशयादि पदार्थों से इस विद्या के चतुर्थ विद्या की सिद्धि के 
लिये एथक्‌ (भिन्न) प्रस्थान का वर्णन किया गया है। यहां पर “संशयादि भेद को आन्वीक्षिकी विद्या 
अनुसरण करती है, ऐसा वार्तिककार का मत है। यद्यपि संशवादिक का पूब॑पक्षी के कथनानुसार 
यथासंभव प्रमाण तथा अमेयों में अन्तर्भांव हो सकता है तथापि इस न्यायशाल्् में अनेक 
विषयों का वर्णन दै यह सूचित करने के लिये संशयादियों का पथक्‌ वर्णन किया गया है ऐसा 
खद्योतकार का आशय है )। उनमें से प्रथम संशय पदार्थ के प्रथक्‌ अहण का प्रयोजन दिखाते 
हुए भाष्यकार कद्दते है कि--उन संशयादियों में से सामान्य रूप से नहीं जाने हुए ( भज्ञात ) 
तथा निश्ित पदाये में न्‍्वाय ( परायथं अनुमान ) की वाद कया में प्वृत्ति नहीं दोती | प्रश्ष--ठो 
किसमें द्वोती दै १ उत्तर--सन्दिग्ध पदार्थ में, क्योंकि आगे “विम्ृश्य पक्षप्रतिपक्षाम्यामर्थाबधारण 
निर्णय: अर्थात्‌ संशयपूर्वक न्याय प्रवृत्ति से अर्थ के अवधारण ( निश्चय ) को निर्णय कहते हैं 
ऐसा प्रथमाध्याय, प्रथमाद्विक के ४ वें सूत्र में स्वयं सूत्रकार कहेंगे। इस सूत्र में विमश शब्द 
का अर्थ है संशय। पक्षप्रतिपक्ष झन्द का अर्थ है न्‍्यायप्रदृत्ति तथा अर्थावधारण झब्द का 
अथे है निर्णय अथांत्‌ तस्‍्वज्ञान ( वास्तविक शान) और वह यह 'क्या है” इस प्रकार पदार्थ 
का विमझमात्र सामान्यरूपमात्र से ज्ञान होना निश्चरूप न होने के कारण संशय नामक 
ज्ञान कह्दाता है, जिसका स्वरूप जानने योग्य द्ोने के कारण प्रमेय पदार्थ में अन्तर्भावहो 
सकने पर भी इसलिये (तत्व निश्रय के लिये) प्रथक्‌ न्यायशाखस्त्र में कद्दा गया है। ( अर्थात्‌ 
पक्षता नियामक धर्म से निम्चित तथा साध्यधमं से सन्दिग्ध थर्मी (पक्ष ) में न्याय ( अनुमान 
अयोग ) को प्रवृत्ति द्योती है, अतः जल्प तथा वितण्डा कथा में संदेह की अपेक्षा न होने के कारण 
संशय की वादकथा रूप न्याय अनुमान में दवी आवश्यकता है यद सिद्ध होता है इसों कारण 
उपरोक्त सूत्र में संशय को न्याय का प्रवरतंक सूत्रकार ने कहा है यद यहाँ पर भाष्यकार का 
अमिप्राय दे )। इसी कारण 'तत्र नानुपलूब्धेड्थ न निर्णीते प्रवतंते। किन्त॒ संझ्विते न्‍्याव- 
स्तद॒ज्जं तेन संशयः ।” ऐसे अभियुक्त ( प्राचीन नैयायिकों ) के भी वचन इस विषय में प्रमाण 
जानना चाहिये । 


हु न्यायदनख [झअ० १, आ० १, स्‌० १ 


अथ अयोजनम्‌--येन प्रयुक्तः श्रवर्तते, तत्‌ प्रयोजनम्‌ | यमर्थमभीप्सन्‌ 
जिहासन्‌ बा कमौरभते | तेनाउनेन सर्बे श्राणिन: सबोणि कमोणि सर्वाश्व 
विद्या व्याप्ताः, तदाश्रयश्व न्याय: प्रबतते | कः पुनरय॑ न्‍्यायः ? | प्रमाणेरर्थ- 
परीक्षण न्यायः । प्रत्यक्षागमाश्नितमनुमानं साउन्चीक्षा । प्रत्यक्षागमाभ्या- 
मीक्षितस्याउन्वीक्षणमन्वीक्षा, तया श्रबत्तेत इत्यान्वीक्षिकी-न्यायविद्या- 
न्यायशाब्यमम्‌ | यत्‌ पुनरनुमान प्रत्यक्षागमविरुद्ध न्‍्यायाभासः स इति । 


कम प्राप्त प्रयोजन पदार्थ के प्रथक्‌ वर्णन का प्रयोजन दिखाते हुए आाष्यकार प्रथम उसका 
स्वरूप दिखाते दैं कि--जिससे प्रेरणा पाकर प्राणी किसी कार्य में प्रवृत्त होता है उसे प्रयोजन 
कहते हैं । जिस किसी अभीष्ट पदार्थ को प्राप्ति की इच्छा करता हुआ अथवा द्वेष योग्य अनिष्ट 
पद के त्याग कर ने की इचछा करता हुआ प्राणी क्रिया को आरंभ करता हैं उस इस प्रयोजन से 
संसार के संपूर्ण प्राणी, संपूर्ण संसार के कर्म, संपूर्ण विद्या व्याप्त हैं, ( अर्थात्‌ बिना अयोजन 
के किसी मी संसार के प्राणि के कम तथा विद्या नहीं हैं )। तथा प्रयोजन को उद्देश कर ही न्याय 
की प्रदृत्ति होती है इसी कारण प्रयोजन न्‍्वाय का भी मूल है । प्रइन--वह न्याय क्या है १ उत्तर- 
अमार्णों से अर्थ की परीक्षा करना न्याय कद्दा जाता है। ( संपूर्ण प्रमाणों के व्यापार से अर्थ के 
अधिगति ( ज्ञान ) को न्याय कहते हैं ) इस प्रकार बातिककार को वक्त भाष्य दो व्याख्या है। 
ज़था प्रत्यक्षादि प्रमाणमूछक प्रतिश्ञादि पंचावयबरूप प्रमाणों से अर्थ ( लिक्+ देतु ) को परीक्षा 
को न्याय कहते हैं ऐसी तात्पयंटीकाकार वाचस्पति मिश्र को व्याख्या है।) निंदित ( दुष्ट ) तबो 
से उत्पन्न परीक्षा को हटने के लिये भाष्यकार ( आगे कहते दैँ कि )-प्रत्वक्ष तथा आगरम 
अमाण के अविरुद्ध अनुमिति शान का कारण ही अनुमान प्रमाण ह्वोता है, और उसी को अन्योक्षा 
कहते हैं, ( क्योंकि सबंश्ञ छृति तथा स्वृतियों के कर्ता स्वयं देखे हुए विषय को हतिस्वृतिरूप 
आगम प्रमाण से जिक्ञासुओं को दिखाते हैं, और उस अति तथा स्मृतियों को पढ़ कर प्रमाता 
झुरुष वाबदूक ( विचार में समर्थ ) हो कर जल्प तथा वितण्डा कथा द्वारा अ्रतिपक्षियों का ख़ण्डन 
कर उन्हें विषय का दर्शन कराते हैं ) इस प्रकार प्रत्यक्ष तथा आगम के द्वारा देखे हुए विषय के 
अश्चात्‌ ईक्षण को अन्वीक्षा कहते हैं, और उससे प्रवृत्त होने के कारण इस शांत को आन्वोक्षिकी, 
ज्यायविद्या तथा न्‍्यायशास्त्र ऐसा भी कहते हैं। और जो अनुमान प्रत्यक्ष अथवा आगम ( शब्द ) 
अमाण के विरुद्ध हो उ्े न्‍्यायाभास ऐसा कहते हैं (अपांद वह अनुमान सव नहीं होता किन्तु दुष्ट 
होता है) । तात्पय टीकाकार ने प्रत्यक्ष शब्द उपमान का भी सूचक दै ऐसा कद्दा है। ( बार्तिककार 
जे यहाँ ऐसी समालोचना की है कि यदि अनुमान श्रमाणसे जाने हुए विषय का प्रत्वक्ष 
तथा आगम से अनुसस्धान किया जाय तो वह विषय अत्यन्त स्पष्ट हो जाता है। और जिस 
विषय में परस्पर एकता न रखने वाले प्रत्वक्षादि भिन्न-भिन्न प्रमाणों का प्रयोग किया जाता है बह 
केबल छाभ, सत्कार इत्यादि फल देने वाला दोने के कारण प्रवादमात्र कद्दाता है। और जो 
अनुमान, अत्यक्ष तथा आगम प्रमाण के विरुद्ध होता दै उसे न्‍्यायाभास कहते हैं जैसे बहि 
औतल है, कार होने से घट के समान, इसमें जिस विपय (शौतता) का प्रयोग किया दे वद विषय 
डब्णता के प्रत्यक्ष से बाधित होने के कारण इस अनुमान का प्रत्यक्ष से विरोध है। तथा नर 
(सनुष्य ) का मस्तक वा कपाछ शुद्ध हैं, प्राणी का अंग होने से, शंख झाक्ति आदि के समान 
आह अनुमान आगम विरुद्ध होने से प्रमाण नहीं दै क्योंकि शास्र में दृड्डियों को अशुरू कहा है। 


पदार्थोहिशप्रकरणम्‌ ] सभाच्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ द 


सी :2॥ तत्र बादजल्पौं सप्रयोजनी | वितण्डा तु परीक्ष्यते | बितण्डया प्रवर्तमानों 
: | स॒ प्रयोजनमज॒युक्तो यदि प्रतिपद्यते ? सोडस्य पक्षः सोडस्य सि- 
द्ान्त इति बैतण्डिकत्वं जहाति | अथ न भ्रतिपद्यते ? नायं लौकिको न परीक्षक 
इत्यापद्यते | अथापि परपक्षप्रतिषेघज्ञापनं प्रयोजन त्रबीति ? एतद्पि ताहगेव-यों 
ज्ञापयति यो जानाति येन ज्ञाप्यते यत्व ज्ञाप्यते एतत्च प्रतिपद्यते यदि ? तदा 
वैतण्डिकत्व॑ जहाति | अथ न प्रतिपयते ? परक्षप्रतिपेधज्ञापनं प्रयोजनमित्यें- 
तदस्य वाक्यमनर्थक॑ भवति | वाक्यसमूहमस्थ स्थापनाहीनो वितण्डा, तस्य 


इत्यादि इस विषय में अधिक विशेष वार्तिक में ही पाठकों को देख लेना चाहिये। ( पूर्व 
अंथ में संपूर्ण कर्म तथा बिद्या, एबं प्राणी प्रयोजन से व्याप्त हैं ऐसा कइ आये हैं, उसमें प्रत्वेक 
पदार्थ में प्रयोजन है यद दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि :--उनमें से तत्त्वशान ही 
वादकथा का प्रयोजन है और जल्प का विजय प्रयोजन है यद दो सकता है किन्तु वितण्डा में 
केबल परपक्ष का खण्डनमात्र होने के कारण तथा वितण्डा कथा से प्रवृत्ति भो होती है इस कारण 
उसमें प्रयोजन है अववा नहीं यह संदेह होने से उसकी परीक्षा ( विचार ) करना आवश्यक है । इस 
कारण बितण्ड। में प्रयोजन की परीक्षा की जाती है । जिसमें वितण्डा नामक कथा से प्रवृत होने वाले 
चुरुष को वैतण्डिक कह्दते हैं। उसे यदि उसकी वितण्डा कथा के प्रयोजन का प्रइन किया जाय 
कि तुम्दारी कथा का कोई अ्रयोजन है अथवा नहीं। यदि वह प्रयोजन मान ले तो वहीं प्रयोजन 
उसका पक्ष तथा बही सिद्धान्त होने के कारण वह वैतण्डिकत्व को छोड़ देगा। और यदि 
नहीं मानता तो, वह न लोक व्यवहार को जानने वाला ( लौकिक ), तथा परीक्षक ( शाख को 
जानने वाला ) भी नहीं है यह आपत्ति आ जायगी। यदि वह अतिवादी के पक्ष के नियेष को 
ज्ञापन, जनाना दी अपनी वितण्डा का प्रयोजन कट्दे ( माने ), तो यह भी पूर्बोक्त के समान ही 
है । क्योकि उस शापन में जो जनाता है, जो जानता है, जिससे जनाया जाता है और जो जाना भी 
जाता है, इन चारों आवश्यक विषयों को यदि मानता है, तो फिर भी वह वैतण्डिकत्व ( वितण्डा 
कथा क्दत्व ) को छोड़ देता है। और यदि नहीं मानता तो 'दूसरे के पक्ष के निवेष को जनाना 
वितण्डा कथा का प्रयोजन है? यह वैतण्डिक का वाक्य ब्यथं हो जाता है। क्योंकि स्थापनाद्दीन 
ाक्यसमूद को दी वितण्डा कथा कहते हैं। उस वाक्यसमूह के अर्थ ब्ो यदि वह मानता है, 
तो वही उसका स्थापना योग्य पक्ष हो जाता दै। और यदि नहीं मानता तो व्यर्थ होने के कारण 
केवल प्रलाप ( बड-बड करना ) हो जाता है, जिससे वितण्डा कथा का स्वरूप नष्ट हो जाता है। 
( वितण्डा कथा में सवंथा प्रयोजन है ऐसा माल्म पढ़ता है ) क्योंकि वैतण्डिकता की उपरोक्त 
प्रकार से द्वानिहोने के भय से बैतण्डिक अपने पक्ष को स्थापना नहीं करता | इससे उसका 
और पक्ष ही नहों दे ऐसी झंका नहीं हो सकती, क्योंकि वार्तिककार भारद्वाज ने न्‍्यायवातिक 
में देसा कद्दा है--कि कैवछ परपक्ष का खण्डन ही वितण्डा नहीं कहता, किन्तु पक्ष को मान कर 
जो उसकी स्थापना नहीं करता वह वैतण्डिक होता है। 'प्रतिबादी के हेतु में दोष देने से 
बैतण्डिक का पक्ष सिद्ध हो अथवा नहीं, बद अपने पक्ष को सिश्धिरूप प्रयोजन से ही पर (प्रतिबादी) 
के साधन का खण्डन करता है? ऐसी यहां तात्पयंटीकाकार बाचस्पतति मिश्र ने समाछोचना 
की है । ( उपरोक्त 'यो शापयति! जो जनाता है, इस वाक्य से बेतण्डिक का पहण तथा “यो जानाति? 
जो जानता है इस वाक्य से उसका विरोधी प्रतिवादी पुरुष का अहणण एवं “येन झाप्पते! जिससे 


ब० क्‍्यायदर्शनस्‌ [० १, आ० १, स्‌० १ 
यद्य॒मिघेयं प्रतिपद्यते ? सोउस्य पक्ष: स्थापनीयो भवति | अथ न श्रतिष्यते ? 
अलापमात्रमनर्थकं भवति, वितण्डात्बं निव्तत इति | 

* अब दृष्टान्तः प्रत्यक्षविषयोउर्थ:--यत्र लौकिकपरीक्षकाणां दर्शनं न व्याह- 
न्यते। सच प्रमेयम्‌। तस्य प्रथगरबचनं च-तदाश्रयावनुमानायरमौ--तस्मिन_ 
सति स्थातामनुमानागमावसति च न स्याताम्‌ | तदाश्नया च न्यायप्रवृत्ति:। 
इष्टान्तविरोधेन च परपक्षप्रतिपेधो बचनीयो भवति दृष्टान्तसमाधिना च 
स्वपक्षः साधनीयो भवति | नास्तिकश्व इृष्टान्तमभ्युपगच्छन्नास्तिकत्व॑ जहाति । 


अनाया जाता है. इस वाक्य से वैतण्डिक ने दिये द्वेतुओं का अदण, तथा 'यच झाप्यते' 
ज्ञाता है इस वाक्य से प्रतिपक्ष ( विरुदपक्ष ) को खण्डन का झदण करना चाहिये । यदि वैतण्डिक 
इन चारों को मानता दे तो यह मानना दी उसका पक्ष हों जाती है जिससे वैतण्डिकत्व को दानि 
हो जाती है ऐसो वहाँ खबोतकार ने समालोचना की है। यहाँ माष्यकार की वितण्डा कथा 
को परीक्षा से कोई प्रयोजन उसका यद्यपि प्रतीत नहीं होता, तथापि ( वितण्डया तु प्रबर्तते 3 
वितण्डा कथा द्वारा बैतण्डिक की अ्रदृत्ति होती है इस पतिज्ञा वाक्य से वितण्डा कथा से प्रवृत्ति 
होना ही उसका प्रयोजन है ऐसा मानने से कोई दोष नहीं प्रतीत होता । अतः वितण्डा कथा भी 
सप्रयोजन है ऐसा सिड होता है । 

इस प्रकार प्रयोजन के पथक्‌ बचन का विस्तारपूर्वक वर्णन करने के पश्चाद क्रम प्राप्त इष्टान्त 
पदार्थ कै प्रथक्‌ बचन के प्रयोजन को दिखाते हुए भाध्यकार प्रथम उसका स्वरूप दिखाते हैं कि-- 
अल्यक्ष के विषय अर्थ को इष्टान्त कहते हैं--अर्थात्‌/ जिस अथ्थ के विषय में लोक न्‍्यवहार 
तथा झात्न दोनों को जानने बालों दो इृष्टि का व्याधात नहीं होता अर्थात्‌ लौकिक तथा शाल्रकु 
दोनों जिस विषय को मानते हैं वह इृष्टान्त कद्धाता है। वह भी प्रमेय ( जानने योग्य) है। 
इष्टान्त के बल से हो अनुमान तथा आगम प्रमाण से किसी भी विषय की सिद्धि होती है; क्योंकि: 
इशन्त के रहने पर अनुमान तथा आगम प्रमाण होते हैं, और इष्टान्त के न होने पर वे 
नहीं होते; ( अर्थांद बिना इृष्टान्त के अनुमान तथा आगम ( झब्द ) प्रमाण अपने विषय को 
सिड नहीं कर सकते। यहाँ पर “नो इशनन्त होता है. वह ऐसा होता दैं, न कि जो ऐसा द्वोता है 
बह इृष्टान्त होता हैं? ऐसी तात्ययें टौकाकार की व्याख्या है। 'वद यह दृष्टान्त उपलब्धि का 
विपय होने के कारण प्रमेय है! ऐसी वातिककार कौ व्याख्या है। इश्टान्त के प्रमैय होने पर 
भौ जिस कारण उसे लेकर ही अनुमान तथा आगम होते हैं इस कारण इष्टान्त को शथक्‌ का 
गया है इस प्रकार भाष्य में योजना कर लेनी चाहिये। आगे दूसरे इृष्टान्त के श्थक्‌ बचन 
का अयोजन दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं क्रि-दृष्ान्त के आश्रय से ही न्याय ( स्वार्य 
तथा परा्ालुमान ) की प्रदृत्ति होती है, तथा दृषटान्त के विरोध से ही प्रतिपक्ष ( विरुद पक्ष ) 
का निषेष बहा जाता है. अर्थात्‌ प्रत्यक्षता का खण्डन भी किया जाता है, पवं इश्ान्त के अनुस्तार 
पक्ष में उपसंहार करने रूप इड्ान्त की समाधि से ही अपने पक्ष को स्थापना भी द्ोती है । तथा 
वेद को प्रमाण न मानने वाह, बेदनिंदक, क्षणमंगवादी वौड नास्तिक यदि इान्त को माने 
तो उस्तक नास्तिकता छोड़ना पड़ेगा ( अथांत्‌ दृष्टन्त के कवन करने में प्रथम देखे हुए व्यक्ति 
तथा उसके धर्मों का भौ प्रदर्शन क्रिया जाता है अतः बढ यदि क्षगर्भगवादी बोझ इष्टान्त कहे 
वो उस स्थिर इथन्त के गण से वह तो व्याघात दोष होगा अर्थाद्‌ स्विर इृष्टाल्त के बछ से पदारफे 


पदार्थोद्देशप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याल्यो पेवस बे 


अनभ्युपगच्छन्‌ किंसाधन: परमुपालभेतेति | निरुक्तेन च इृष्टान्तेन शक्यम- 
मिधातुं-सिध्यताधर्म्यात्‌_तद्धर्मभावी दृशन्त उदाहरण ( आ० १ आ० १ सु» 
३६ ) | तद्विपर्ययाद्वा विपरीतम्‌? ( अ० १ आ० १ सु० ३७ ) इति। 
अस्त्ययमित्यनुज्ञायमानो5र्थः धिद्धान्तः | स च प्रमेयम्‌ | तस्य प्रथग्बचनं- 
सत्सु सिद्धान्तभेदेषु वादजल्पवितण्डाः अवर्तन्ते, नातोउन्ययेति । 
साधनीयार्थस्य यावति शब्दसमृहे लिड्टिः परिसमाप्यते, तस्य पत्चावयवाः 


में क्षणिकता सिद्ध नद्ो सकेगी । और इस दोष के बारण के लिये यदि दृष्टान्त न माने तो 
किस साधन के बल पर वदद स्थिर पदार्थवादी पर ( प्रतिवादी ) का ख़ण्डन करेगा तथा उक्त 
अकार के इृथ्टान्त को मानने दी के कारण '“साध्य के साधम्वं से पक्ष के धमं को रखने वाला 
श्ष्टान्त साधम्य॑ उदाइरण, एबं साध्य के वैधम्यं से उसके विपरीत पक्ष के धर्म को न रखने वाल्य 
इशान्त वैधन्यं उदाहरण कह्दा जाता है, इस प्रकार ्रथमाध्याय के अथम पाद के ३६ तथा ३७ 
के सूत्रों में वर्णन किये हुए दोनों इृष्टान्त विशेषरूप उदाइरणों का लक्षण करना सूत्रकार का संगत 
हो सकेगा (इन पूर्वोक्त कारणों से इष्टान्त के भ्रमेय होने पर भी उसे पृथक पदार्थ माना गया है )। 

इस प्रकार दृष्टान्त के पृथक बचन के प्रयोजन का वर्णन कर क्रमप्राप्त सिद्धान्त के प्रथकू 
बचन का प्रयोजन कहते हैं कि--यह प्रमाण वा विषय अथ है इस प्रकार प्रमाणजन्य 
ज्ञान के पश्चात्‌ स्वीकार किये हुए अर्थ को स्लिद्धान्त नामक पदार्थ कहते हैं। वह भी प्रमेय 
(जानने बोग्य है )। मिन्न-मिन्न चार्वाक, सौम, सौगत, जैन, आहंत, दिगम्बर ऐसे मास्तिकों के- 
पट बाद्य तथा आस्तिकों के न्याय, वैशेषिक, सांख्य, पात॑जंछ, जैंमिनि, वादराबण नामक वैदिक 
पद सिद्धान्त मेदों के रइने से दी, बाद, जल्प तथा वितण्डा नाम को तीन प्रकार की कथा 
हो सकती हैं, बिना सिद्धान्त भेदों के नहीं हो सकतीं। इस कारण सिद्धान्त नामक पदार्थ का. 
घोडश पदार्थों में पृथक वर्शन किया गया है। 

( क्रमप्राप्त अवयव नामक पदार्थ के प्रथक्‌ कहने का भाष्यकार इस प्रकार प्रयोजन वर्णन 
करते हुए आगे कहते हैं कि )--पंचावयव परार्थानुमान से सिद्ध करने योग्य साध्य धर्म 
विशिष्ट धर्मों अथवा थर्मीविशिष्ट साध्य धर्मरूप अर्थ की जितने शब्दों के समुदाय 
में सिद्धि समाप्त होती है ( पूर्ण होती है ) उस शब्दों के समूहरूप अवयबी के पांच अतिशञा, 
द्वेठ, उदाइरण, उपनय तथा निगमन नाम के झब्द समुदाय की अपेक्षा से अवयव कढ्दें जाते 
हैं। (इस ब्याख्यायोग्य (आाष्य ) की स्वयं व्याख्या करते हुए आगे भाष्यकार कहते हैं 
कि )--5क्त पांच प्रतिश्ादि अवयबों में भागे कद्दे हुए प्रकार से प्रत्वक्षादि चारों प्रमाणों का 
समवाय ( एकन्न होना ) है । क्योंकि प॑त वह्धि वाल है इत्यादि प्रतिशा झब्द प्रमाणरूप है, 
थूम आदि उस प्रतिज्ञा का साथक द्वेतु अनुमान प्रमाण है । जहाँ-जहाँ धूम दोता दै वहाँ-बाँ अभ्रि 
अवश्य रइता है जैसे महानस ( रसोई के घर ) में इत्यादि उदाहरण प्रत्यक्ष प्रमाण है। तथा 
महद्दानस के समान वहि को ब्याप्ति से युक्त धूम वाला यह पब॑त भी दै यद उपनयन ( उपसंदार » 
वाक्य उपमान प्रमाण है। उक्त चार वाक्य रूप अवयों में कद्दे हुए अत्यक्षादि चारों प्रमाणों 
का वहिरूप एक आअथं को सिद्ध करने में सामध्यं है यद 'इस कारण परत वह वाला है? 


ब्रर क्‍्यायदर्शनस्‌ [अ० १, आ० १, सू० १ 


सामथ्येप्रदर्शनं निगमनमिति | सो5यं परमो न्याय इति। एतेन बादुजल्प- 
बितण्डा: प्रब॒तेन्ते नातोडन्यथेति | तदाश्नया च तक्त्बरव्यबस्था | ते चेतेडबयबाः 
शाब्दविशेषाः सन्तः प्रमेयेडन्तभूता एवमर्थ प्रथगुचुयन्त इति। 
तकों न प्रमाणसड्यूहीतो, न प्रमाणान्तरं, प्रमाणानामनुग्राहकस्तच्नज्ञानाय 
कल्पते | तस्योदाहरणम्‌-किमिदं जन्म कृतकेन द्वेतुना निवब॑त्यंते, आहोस्विद- 
कतकेन ? अथाकस्मिकमिति | एवमविज्ञातेडर्थे कारणोपपत्त्या ऊः रत 
यदि छतकेन द्वेतुना निवव॑त्य॑ते ? द्वेतच्छेदादुपपन्नोडययं जन्मोच्छेद: 
कृतकेन हेतुना ? ततो हेतूच्छेद्स्या5शक्यत्बादनुपपन्नो जन्मोच्छेः 
_ कस्मिकम्‌ ? अतोडकस्मान्निर्॑त्यमान॑ न॒पुनर्निवित्स्यतीति निदृत्तिकारणं 
नोपपद्मते, तेन जन्मानुच्छेद इति। एतस्मिस्तर्कबिषये कर्मनिमित्त जन्मेति 


हेसा निगमन वाक््यरूप अवयव दिखाता है। वह यह उक्त प्रकार का पांच अः 
का समुदाय प्ररम ( श्रेष्ठ ) न्याय ( परार्थानुमान ) द्वोता है। ( इसमें विपरीत शानी ( विप्रतिपन्न ) 
अुरुष को अतिपादन करना ही परम झब्द का अर्थ है, अर्थाव एके प्रत्वक्षादि प्रमाणों से 
अभिग्रतिपन्न पुरुष को पब॑तादिकों में बढ्ि की सिद्धि में इृढ विश्वास नहीं दो सकता, किन्तु उक्त 
रीति सै अतिशादि समुदाय झब्दों में एकवाक्यता को प्राप्त होने से वाण ( पंचाबयव समृह रूप ) 
यह अनुमान विप्रतिपत्न पुरुष को भी पंत में वहि को सिद्धि का विश्वास करा देंते दँ )। तथा 
असी झब्द समूहरूप अवयव वाले परम न्याय से बाद, जल्प तथा वितण्डा नाम की तोन प्रकार 
की कथा होती दे इसके बिना नहीं दो सकती दवै । तथा विवाद विषयों में निश्चयस्वरूप व्यवस्था 
आ इस अवयव वाक्य समूहरूप नाम से ही होती दै। ये बे पूर्वोक्त प्रतिशादि पांच अवयब 
अथपि झब्दविशेषरूप होने से प्रमेय पदार्थ में अन्तर्गत दी सकते हैं, तथापि उपरोक्त दोनों 
कारणों से पोडश पदार्थों में प्रथक्‌ पदार्थ गौतम महर्षि ने माना है। 

( क्रमप्राप्त तक नामक पदार्थ के पृथक्‌ वचन के प्रयोजन का वर्णन करते हुए उसका स्वरूप 
आधष्यकार इस प्रकार कहते हैं कि--तक नामक न्यावश्ासत्त्र में वर्णन किया पदाथ प्रत्यक्षादि 
चार प्रमाणों में संगृहोत नहीं है अर्थात्‌ उनमें अन्तर्भाव नहीं है, तथा उनसे मिशन पांचवां 
दूसरा प्रमाण भी नहीं है, किन्तु उक्त प्रत्यक्षादि प्रमाणों द्वारा सि् होने वाछे विंषय की सिद्धि 
का अनुग्राहक अर्थाद्‌ चशुरिग्द्रिय में दौप के समान सहायक होने से विषय के वास्तविक शान 
डोने में समर्थ होता है। उस तके का उदाइरण इस प्रकार है कि यद जो प्राणिमात्र का जन्म 
दरीरान्तर सम्बम्ब) होता है वह किसी कार्य (अनित्य) दंत से होता है अथवा अकृत कर (नित्य) 
डैतू से होता है अथवा आकस्मिक ( बिना कारण ) स्तरयं दो होता है! इस प्रकार संदिग्ध जन्म 
रूप अर्थ ( विषय ) में कारण की उपपत्ति से अर्थात्‌ संमावित कारण तथा उनके कार्यों कै विचार 
सै इस प्रकार ऊद (विचार ) प्रवृत्त द्चोता है कि यदि काबे देतू से जन्म द्वोता है; ठो अनित्य 
कारण के उच्छेद (नाश ) हो सकने के कारण इस जन्म का उच्छेद ( नाझ ) दो सकता हैं और 
यदि नित्य कारण से जन्म होता हो तो उस नित्य कारण का उच्छेद न होने से जन्म का इच्छेद्‌ 
( नाश ) न हो सकेगा (अ्ांद्‌ जो कार्य नहीं होता वह नित्य होता है, और जन्म का कारण तो 
पगिल्व हैं इसी कारण हेतु का नाश होना अशक्त्य है) | यदि जन्म बिना कारण के अकस्मात्‌ स्वयं 
होता हो तो बिना कारण के होने वाछा पुनः न होगा, क्योंकि पूर्वजन्म के मिस होने का 
ओोई कारण नहीं है, जिससे जन्म का उच्छेद न होगा। इस प्रकार के ऊड॒( तक ) के संदिच्ध 


पदार्थोद्देशप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ ३ 


प्रमाणानि प्रवर्तमानानि तर्केणा5नुग्रह्मल्ते, तत्त्वज्ञानविषयस्य विभागात्‌ 
तच्त्नज्ञानाय कल्पते तर्क इति। सोडयमित्थम्भूतस्तकः श्रमाणसहितो वादे 
साधनायोपालम्भाय चाउर्थस्य भबतीस्येबमर्थ प्रथगुच्यते प्रमेयान्तभूत्तोडपीति । 

निर्ण॑यस्तचज्ञान॑ प्रमाणानां फ़लं, तदबसानो बादः | तस्य पालनाथे 
जल्पबितण्डे। तावेती तरकनिर्णयो लोकयात्रां बहत इति। सरोध्यं निर्णयः 
अमेयान्तर्भूत एबमर्थ प्रथगुद्दष्ट इति | 

वादः खल्ु॒नानाग्रवक्‍त॒कः प्रत्यधिकरणसाधनो5न्यतराधिकरणानिर्णयावसानों 
वाक्यसमूहः प्रथयुद्दिश उपलक्षणार्थन्‌ | उपलक्षितेन व्यवहारस्तत्त्वज्ञानाय 
अबतीति | तद्निशेषी जल्पवितण्डे तत्त्वाध्यवसायसंरक्षणार्थमित्युक्तम (अ० 9 
आए० रे स्‌० ४० )। 
विषय में व्यापार करने वाले “जन्म कर्मों से होता दै” इत्यादि प्रमांण उपरोक्त तक से अजुगृहीत 
होते हैं अर्थाद तक उक्त प्रमाणों की तस्‍्वज्ञान में सहायता करता है, तथा तस्वतान के विषय (जन्म) 
का विवेचन करने से जन्म विषय में वास्तविव् निमित्त जन्म होता है। यह सिद्ध करने में भी 
तर्बा समर्थ होता है। उस इस प्रकार के तक पदार्थ का बादकथा में प्रमाण सह्दित प्रयोग 
करने से विषय की सिद्धि तथा निषेध दोनों होते हैं इस कारण यययपि वह भी अ्रमेयों में अन्तर्गत 
है तथापि प्रथक्‌ गौतम महर्षि ने उसका वर्णन किया है। 

( क्रमप्राप्त निणेय पदार्थ के प्थक्‌ अइण करने का प्रयोजन दिखाते हुए भाष्यकर उसका 
स्वरूप ऐसा कहते हैं कि )--पदाधे के वास्तविक ज्ञान को निर्णय कहते हैं, जो प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
का फल होता है तथा निर्णयपयंन्त हो बादकथा होती है और निर्णय की रक्षा के लिये ही. 
जल्प तथा वितण्डा यद्द दोनों कथा होती दै। ( यहां पर प्रमाणों के श्स पद से प्रतिश्ञादि 
पंचावयव वाक्य सूचित होता है, क्योंकि उसमें तब सहित चार प्रमाणों का सम्बन्ध होता है। 
बस्व॒तः तकॉपूबंक तत्त्व निश्चय हो निर्णय कद्ाता है। तक को सहायता ही से भ्रत्यक्षादि प्रमाण 
भी निर्णय का फल द्वोता है ऐसी वाचस्पति मिअ ने आलोचना की है )। आगे भाष्यकार कहते 
है कि--्यद दोनों तके तथा निर्णय ही के बल से ल्येक व्यवहार का निर्वाह होता है। 
अतः इस निर्णय पदार्थ के प्रमेय के अन्तर्गत होने पर भी पोडश पदार्थों में महर्षि गौतम ने 
पृथक्‌ उपदेश किया है। 

( क्रमप्राप्त बादकथा नामक पदार्थ के प्रथक्‌ उपदेश के प्रयोजन को कहने के हिये भाष्यकार 
उसका स्वरूप ऐसा कहते हैं कि )--जिसमें अनेक वक्ता हों तथा उनके अपने-अपने विषय के- 
साधक देव भी दो एवं दोनों में से किसी एक पक्ष में दौ अन्त में निर्णय हो तो ऐसे बचन- 
समुदाय को बादकपा कहते है। जिसका शान होने के लिये प्रथक्‌ उपदेश मदृ॒षि ने किया है। 
क्योंकि उपलक्षित (जाने हुए ) बादकथा से होनेवाला लौकिकादि व्यवहार वास्तविक ज्ञान 
कर सकता है। और उसी वादकथा के जल्प तथा वितण्डा विशेष (भेद ) हैं, क्योंकि आगे 
चतुर्वाध्याव के द्वितीयाहिक के -तत्वाध्यवसायसंरक्षणार्थ जल्पवितण्डे बीज प्ररोहसंरक्षणय्य कण्टक- 
शाखावरणबत” भर्थाद बीज के अक्लुरों की रक्षा के लिये जिस प्रकार कॉँये' की शाखाओं 
का बेरा चारो तरफ से बाँध दिया जाता है, उसी प्रकार वास्तविक पदार्थ के ज्ञान कौ रक्षा के- 
लिये जल्प तथा वितण्डा कथा की जाती है, इस भाशय के पचासवें सूत्र में महर्षि गौतम ने 


छः न्यायदर्शनस्‌ [० १, आ० १, स्‌ू० १ 


नियहस्थानेभ्यः प्रथगुद्दिश हेत्वाभासा वादे चोदनीया भ्रविष्यन्तीति | जल्प- 
बितण्डयोस्तु निम्रहस्थानानीति | छलजातिनिग्नहस्थानानां प्रथगुपदेश उप- 
लक्षणार्थमिति | उपलक्षितानां स्ववाक्ये परिवर्जनं छुलजातिनिग्नहस्थानानां 
परवाक्ये पर्येनुयोग: | जातेश्व परेण प्रयुज्यमानायाः सुलभः समाधिः, स्वयं 
च सुकरः प्रयोग इति | 


स्वयं कहा है। यहाँ पर अंगों को हानि तथा अधिकता ( बादकवा का विशेष होता है ) ( छल, 
जाति, ( बसदुत्तर ) तथा निम्नहस्थानों का प्रयोग होने के कारण जल्प कथा में विशेष हें । एवं 

« अतिपक्ष ( विरुडपक्ष ) की स्थापना से दीन ( रहित ) जल्प कथा को ही वितण्डा कथा कूते हैं । 
जिषयों के भेद से भी इन दोनों में भेद है, क्योंकि वादकथा शिष्य, जिशासु आदि के लिये होती 
है, और ( शिष्वमाण ) पराजित करने बोग्य के छिये जल्प तथा वितण्डा कथा होती दै ऐसा 
यार्तिककार ने विचार किया है । 

( क्रमंप्राप्त निम्रहस्थान के अन्तर्गत भी द्ेल्वाभासों क्रो उनसे अलग ( प्रथक्‌) कर, डनके 
'घोडश पदार्थों के ए्थक्‌ बचन का प्रयोजन कद्दते हुए भाष्यकार ऐसा कहते है. कि )--वाद नामक 
कथा में देत्वाभासों' ( हेत दोषों ) का उद्भावन ( कहना ) हो सकता है इस कारण निम्मदस्थानों 
से गौतम मह॒पि ने द्वेत्वाभासों का प्रवक्‌ ब्येश किया है तथा जल्प और वितण्डा इन दोनों 
कथाओं में तो निम्नहस्थानों का ( उद्धाबन ) द्वोता है अर्थात्‌ प्रकट किये जाते हैं | अतः जल्प 
और वितण्डा यह दोनों कथा प्थक नहीं हैं। उन इन छल, जाति तथा निम्रदस्थान इन तीनों 
का ज्ञान होने के लिये गौतम महर्षि ने पोडश पदार्थों में प्थक्‌ उपदेश किया दै, क्‍योंकि इनके 
स्वरूप का शान होने सै-बादी तथा प्रतिवादी अपने वाक्य में शनका त्थाग, तथा पर (दूसरे ) अपने 
अतिपक्षी के वाक्य में अ्क्ष कर सकते हैं। एवं पर ( प्रतिवादी ) से प्रयोग की हुई जाति का 
सब्मता से समाधान दो सकता है और स्वयं भी बादी सुलभता से प्रयोग कर सकता है| श्स 
अकार संशयादि पदार्थों के प्रथक्‌ उद्देश का प्रयोजन समाप्त हुआ | ( यहाँ भाष्य में “चोदनीयाः” के 
स्थान पर 'दिशनीयाः” ऐसा पाठ बातिककार को संमत दे ऐसा मालम द्ोता है )। ( तथा यहाँ 
अर भाध्यकार वाल्त्यायन के संमत द्वेत्वाभासो के प्थक्‌ उपदेश करने के कारण में बार्तिककार को 
अश्रद्धा भी सूचित होती दे जो एकदेशि से बर्णन किये भाष्य के तात्वयें से भाध्य दी में दै-“ऐसा 

आाचस्पति मिश्र तथा उदयनाचार्य का कइना है। क्‍योंकि तात्पर्यटीकाकार बाचस्पति मिश्ष 
को यहाँ पर ऐसा भाष्य का संमत अर्थ है कि देत्वाभास दोषों के उद्धावन तथा बादकथा का 
तत्वनिर्णय ही सुख्य प्रयोजन है बादी का विजय करना नहीं है। क्‍योंकि पक बादकथा में 
संपूर्ण निम्रद स्थानों का उद्भावन नहीं ही हो सकता । देल्वाभास टेलले लिम्महस्थान हैं जो कि 
बादकथा से स्वथा उद्भावन योग्य होते हैं। इसी कारण इनको महर्यि ने श्वक उपदेश 
किया है । देसा दोने से यद सिर होता दै कि वादकथा में सर्वशा उद्धावना की योग्यता होने से 
ही देत्वाभासों को पृथक्‌ उपदेश करने की योग्यता है, न कि प्र॒थक्‌ उपदेश करने की योग्यता 
होने की ६ बादकथा में उद्भावना करने की योग्यता के साथ परस्पर में क्‍्याइत है--जैसा कि एक- 
देशी ने उद्भावन किया दै-ऐसी उदयनाचार्य ने यद्वाँ पर तात्पये परिशुदू में आडोचना 
को दै । ऊपर दिखाए हुए 'स्तरयं भी जाति का ज्ञान दोने से प्रयोग सुकमता से किया जा सकता 
है ।' इस भाष्य का बद्द तात्पयें है कि--पर ( प्रतिबादी ) ने जाति का प्रयोग करने पर (प्राश्िक) 
अन्न करने बालों को वादी यद कहेग। कि इसने ( प्रतिवादी ) ने जाति का प्रयोग किया है 


हे से । जनक फशलीय के . ० 2: 


3 जंबं 


बदार्थोद्देशप्रकरणम्‌ ] समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम्‌ रु 
सेयमान्त्रीक्षिकी प्रमाणादिभिः पदार्थरबिभज्यमाना-- 
अदीपः सर्वक्धानामुप्ायः सर्वकर्मणास्‌ । 
आश्रयः सर्वधर्माणां विद्योदेशे अ्करीततिता ॥ 


तदिद॑ तक्त्नज्ञानं निःश्रेयसाधिगमश्थ यथाविद्यं वेदितव्यम्‌ | इढँ त्वध्या- 
थे नेदितल्यम 


का कि पदार्थों का कप प्रमाण तथा प्रमेव पदार्थ में अन्‍्तर्भाव दो सकता है 
आदि सह प्रकार से विधा--न्‍यायलिया के प्रस्थान मेद के दिखाने के लिये मह॒तिं गीदम ने उन्हे 


१“ आध्यकार उक्त प्रकार से पोडश-पदा्यों के वर्णन का पृथक वर्णन करने का अ्योजन 
आगे पोडश पदार्थों का वर्णन करने वाले न्यायशास्त्र का और झाखरों से अधिक महत्त्व यह 
रहते है. कि--वद यह प्रमाणादि पोडशश पदार्थों का जिसमें विभाग किया है पते 
कार से आन्वीक्षिकी नाम से प्रसिद्ध न्‍्यायदशनशासतर आहिक आदिकों में व्याख्या को 
अदर्शित "दर अन्य दूसरी विधाओं के स्वरूप का प्रकाशक होने के कारण अल्धकार में पदार्थों 
जाने वा वाले दीप के समान कार्य करने से दोपक है तथा संपूर्ण कर्मों के जो इतर ( दूसरे ) 
कि है ग़ददौत हैं. उनका उपाय रूप है, अर्थाद इसी न्वायश्ञास्त्र में अ्काशित किये 
झास्ों में दूसरी विद्या के विपयरूप से ग्रहण करती हैं। वह यह न्यायविदया संपूर्ण धर्मो 
डर अर क है अर्थात्‌ संपूर्ण दूसरे शास्त्र दब्य, युण तथा कम पदार्थों को आअय कर दी विधि 
०५ पं का वर्णन करते हैं, जो ड्ल्यादि पदार्थ समान तेंत्र वैशेषिक में सिर न्याय विधा 
सथा निरषर्धी  हूप से जाने जा सकते हैं । 'संपूर्ण विद्याओं में पुरुष को प्रवृत्त करने वाके जो 
यद्दन्यायश्ञा्ख आशअय है', अतः भ्म के द्वारा विद्याओं का हीं यह शास्त्र आधार 
“अर्म! हैं उनकी करत ने 'आम्रयः सर्वधर्माणां! इस पर्चा कौ यहाँ व्यस्या की है। (आगे 
है ऐसी वास हे कि )-बद यह पोडझ पदादओों का न्‍्यायशास्त्र में कद्दा हुआ तत्त्वज्ञान, संपूर्ण 
आव्यकार हक विधाओं से उत्पन्न होने पर भी उस-उस शास्त्र में अमिमत निःश्रेयल का साधक 
डक हो गम संपूर्ण विधाओं से प्रथक्‌ जान लेना चाहिये, ( जैसे वेदत्रयी में 'अश्निद्ोत्रादिकों 

ड्डो सकी ] के स्वर्गरूप निः्भेयस की प्राप्ति, तथा वार्ता विद्या में पृथ्वी आदि का कण्य्कादि, 
का तस्वशार्न तत्वज्ञान तथा धान्यादि प्राप्ति निःश्रेथस (सुल्) लिया जाता है, एबं दण्डनीति 
रहित दान) मे, दण्ड आदि का वास्तविक ज्ञान तत्वज्ञान, तवा उससे राजा -का पएविवी 
में सामः >ओयस छिंया जाता है। ) श्सो प्रकार, श्स प्रस्तुत अध्यात्म विद्या में आत्मादिरूप 
विजय पं का ज्ञान तखझ्ञान और उससे निःश्रेवल ( आत्यन्तिक ऐकान्तिक दुःख निवृत्ति 
(मोक्ष ) फल की प्राप्ति दी निःश्रेवसाधिगम होती है। यहाँ पर न्‍्वायशासत््र से 
को से भी ठ्वधान से निः#बस के प्राप्ति होने के कारण साहुवंदोप आने से उसके 
रो! हे हिये दि इत्यादि वात्स्यायन भाष्य है ऐसा तालयंगीका में वाचस्पति मिश्र ने 
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स्मविद्यायामात्मादितत्त्ज्ञानं तक्त्ज्ञानमम्‌ । निःश्रेयसाधिगमोडपवर्गप्राप्रि- 
रिति॥ १॥ 


कह्दा है। 'सब का ( संपूर्ण विषयों का ) संपूर्ण विद्याओं में कपन नहीं होता। यद आम्वीक्षिको 
नाम को विद्या संपूर्ण क्रियाओं की आश्रय है और स्वयं भो कुछ विषयों का आधार लेती है? 
देसी तात्यय॑ परिशुद्धि में उदयनाचार्य ने यहाँ समालोचना की है, अर्थाद पुरुषों को प्रवृत्त करने 
रूप क्रिया में और दूसरी विद्याओं का यह न्यायविद्या उपकार करती है ऐसा उदयनाचाये का आइय 
है। ( यहां पर यथाविद्यं! इस भाष्य के पद से जिस झास्त्र में जो विषय प्रधानरूप से कहा 
गया है बह उसी शाख्र से जानना चाहिये ऐसा सूचित होता है, जिसते भाष्यकार का पक्षपात- 
रहित होना भी प्रगट होता है। इन गौतम मदर ने प्रथम सूत्र में वर्णन किये पोडझ पदों में 
संपूर्ण प्रमैय आदि पंचदश पदार्थों के वास्तविक स्वरूप, ज्ञान तथा सांसारिक संपूर्ण न्यवहारों के 
साथक होने के कारण सबसे प्रथम उद्देश किया है। प्रमाण की अपेक्षा करने के कारण प्रमाण के- 
अनन्तर संशयादिकों के प्रथम अपवर्ग के स़ाधक होने से ( अत्यन्त ) प्रकाशमान होने से दूसरा 
अमैय पदार्थ महर्षि ने उपदेश किया है । प्रमाणादिकों के भी निर्णय करने में संशय तथा प्रयोजन 
नामक दो पदार्थों के कम से पूर्व तथा उत्तर अंग हो ने के कारण अपेक्षा होने से प्रमेय के पश्चाव प्रथम 
संशय पदार्थ का उद्देश्य कर पश्चात्‌ प्रयोजन पदार्थ का उद्देहा किया है। प्रमाणों से भो निर्णय होने 
में दशटान्त मूल द्ोता दै अतः प्रयोजन के पश्चात्‌ दृष्टान्त नामक पदार्थ का महर्षि ने उद्देश किद्या 
है। इशन्त के धमे का प्रस्तुत पक्ष में उपसंदार होने से एक सिद्धान्त स्थिर होता है। अतः इष्टान्त- 
के पश्चात सिद्धान्त नामक पदार्थ का पोडश पदार्थों में उद्देश किया गया है। पराथानुमान नामक- 
परमन्याय के प्रतिज्ञा आदि पांच अवयव सिद्धान्त के इश्टन्तों की सिद्धि के साधक दोते हैं इस 
कारण सिद्धान्त के पश्चात्‌ अववर्बो का उद्देश किया है। प्रतिशा आदि पांच अवयव तके की अपेक्षा 
रखते हैं, अतः अवयवों के पश्चात्‌ तबरो उद्देश पोडश पदार्थों में रखा गया है। उस पंचावयवरूप 
ल्याय से निर्णय का ज्ञान होता है; अतः तके के पश्चात निर्णय का उद्देश किया दैं। निर्णय के- 
डद्देश से द्वी वाद नामक कथा में प्रवृत्ति होती है । अतः निर्णय के पश्चात्‌ बाद पदार्थ का तथा 
अतिवादी को मात्सयें से पराजित करने के लिये किये जाने वाले जल्प का विना मात्सये ( डाइ ) 
से किये जाने वाले बाद के पश्चात्‌ जल्पकथा का उददेश किया हैं। जल्पकथा से वितण्डाकथा 
में पक्ष के स्थापनारूप अधंभाग के न रहने के कारण जल्पकथा के पद्मात्‌ वितण्डाकथा का 
उददेश किया गया है। वितण्डाकथा में दिये हुए संपूर्ण पक्ष के साधक देतुओं को दूषित किया 
जाता है । अतः वितण्डा के पश्चात्‌ दवेल्वाभासों का उद्देश किया गया है। वितण्डाकथा करने बाला 
जल्पकथा करने वाले का छल से भी खप्डन करता है अतः वितण्डा के पश्चात्‌ छल पदार्थ उद्देश 
किया गया है | छछ तथा जाति में पुरुष के असामध्ये का साधक दोना समान दवोंने पर भी तथा 
असद, ( खराब ) उत्तर होना समान होने पर भी निगृद्दीत न द्वोने बाछे को निशुद्दीत (पराजित) 
करना समान होने पर भी जाति नामक असत्‌ उत्तर अपने ही पक्ष का घातक होने के कारण छछ 
के पश्चात्‌ जाति पदार्थ का उद्देश महृ॒षि ने किया है । बादकथा की समाप्ति का कारण दोनें के कारण 
जिग्रहस्थान नामक पदार्थ का मदृ॒पि गौतम ने पोडश पदार्थों के सबसे अन्त में उद्देश किया है । 
डा पोड् प्रमाणादि न्‍्यायशाल्ञ के पदार्थों के क्रम से उद्देश करने की सन्नति जाननी 
चाहिये ॥ १॥ 


सभाध्यहिन्दीब्य|ज्योपेतम ब७ 


तत्‌ खलुनिःश्रेयसं किं तत्त्यज्ञानानन्तरमेब भवति ? नेत्युच्यते, कि तहिं ? 
तत्त्वज्ञानातू-- 

दुःखजन्मग्रशत्तिदोपमिथ्याज्ञानानामत्तरोत्तापाये... तदनन्तरा- 
पायादपवर्गः ॥ २॥ 

तत्रात्माद्पवर्यपर्यन्तप्रसेये मिध्याज्ञानसनेकप्रकारक॑ क्ततेते | आत्मनि तावत- 
नास्तीति, अनात्मनि-आत्मेति, दुःखे--सुखमिति, अनित्ये-नित्यमिति, 


इस अकार अथम सूत्र में न्‍्वायशास्त्र के उद्देश्य अपबर्ग के निरूपण के पश्चात द्वितीय सूत्र में 
अपवर्ग के साथ शाख््र में वर्णन किये विषयों का सम्बन्ध दिखाते ध्ुए भाध्यकार पश्रपूर्वक 
समाधान करते हुए कइते हैं क्ि--वद प्रथम सूत्र में कद्ा हुआ निःश्रेयस क्‍या पदार्थों के 
तत््यज्ञान के पश्चात्‌ ही होता है? नहीं ऐसा कहे, तो केसे होता हैं? अर्थात-( यहाँ पर 
पूर्बोक्त चार प्रकार के तत्शानों में से जो चतुर्थ अल्प तश्वश्ञान है उसके ठीक उत्तर काल हो में 
निःत्रेयस दोता है अबवा विरूम्व से ! इस संशय के समाधानाये भाध्यकार सूत्र के साथ अवतरण 
आध्य का सम्बन्ध लेकर इस आशय से उत्तर करते हैं कि मिथ्याज्ञान ( जिसका आगे वर्णन किया 
जायगा ) अनेक प्रकार के द्वोने से, प्रमेय पदार्थ जो आत्मा आदि द्वादश प्रकार के है उनके 
अश्ञान के क्रम से नष्ट होने पर जोबन्मुक्ति तथा परममुक्ति ऐसा दों प्रकार का निःश्रेयस क्रम से 
होता है, यद्‌ अवतरण भाष्य का आशय है ॥ १॥ 

पद पदार्थ--डःख जन्म प्रवृत्ति दोष मिथ्याज्ञानानां 5 दुःख, जन्म, प्रदृत्ति, दोष तथा मिथ्या- 
शानों में से, उत्तरोत्तरापाये 5 उत्तर २ ( आगे-आगे के ) पदार्थों क। अपाय ( निवृत्ति ) होने पर, 
तदनन्तरापायात्‌ उनके पूर्व २ पदार्थो' का अपाय ( निवृत्ति ) होने से, अपवर्गेंः> अपवर्ग 
(मोक्ष ) होता है ॥ २॥ 

आवार्थ--उत्तशान तथा मिध्याशान का परस्पर विरोध द्वोने के कारण तस्वज्ञान से 
मिथ्याक्ञानरूप सूछ कारण के निदृत्त होने पर उससे राग-देषादि दोषों के निदत्त हो जानेंसे 
पुण्य-पापरूप दस प्रकार कौ वाचिक, मानसिक तथा शारीरिक श्रवृत्तियों के निवृत्त दोने पर 
उसके कार्यरूप जन्म (संसारान्‍्तर सम्बन्ध, के न द्ोने से दुःख का आत्यन्तिक तथा पेकान्तिक 
निदृत्तिरूप अपवर्ग ( मोक्ष ) होता हैं ॥ २ ॥# 

( इस प्रकार अवतरण भाध्य के साथ-साथ, सूत्र को संगति से अपवर्ग का क्रम दिखाकर उन 
तत्वश्ञान से नष्ट होने वाले दादश प्रकार के आत्मा आदि प्रमैय विंपय के मिथ्याशान का वर्णन 
करते हुए भाध्यकार २ सूत्र की ब्याख्या करते हैं कि )--उन द्वादश प्रकार के प्रमेथः विषयक 
मिथ्याज्ञानों में आत्मा से लेकर अपवर्ग नामक प्रमेव तक प्रमेय पदार्थों में अनेक प्रकार का 
मिथ्याज्ञान द्वोता है । ( जिसमें शुल्ववादी वौद्ध के मत में आत्मा नहीं है, यह आत्मारूप प्रमेय में 
मिथ्याज्ञान है, तथा शरीर एवं इन्द्रियादिकों को द्वी लोक व्यवह्ारानुसार चार्वाकों ने आत्मा माना 
है, अत्तः उनके मत से शरीरादिकों से भिन्न व्यापक नित्य केबल कोई आत्मा नहीं हैं यह 
भी मिय्याधान है ) इस प्रकार आत्मारूप प्रमेय में मिथ्याज्ञान के समान आत्मा से मिन्न शरीरादि- 
रूप अनात्माओं में ( चार्वाक मत से ), शरीरादिक दी जात्मा है यद भी आत्मारूप प्रमैय विषय में 
ही मिथ्याशान होता है, तथा दुःख देने बाले पदार्थ को सुख्न देने वाला है ऐसा मानना; एवं' 


रे न्‍्या० 


। 


बढ स्यायदर्शनस [ झ० १, आ० १, सू० * 


अत्राणे-त्राणमिति सभये-निर्भयमिति, जुग॒ुप्सिते-अभिमतमिति, हातव्ये- 
अप्रतिहातव्यमिति, श्रवृत्तौ-नाउस्ति कर्म, नाउस्ति कर्मफलमिति, दोपेपु-नाय॑ 
दोषनिमित्तः संसार इति, प्रेत्यभावे-नास्ति जन्तुर्जीबो बरा-सक्त्व आत्मा वा, 
थः प्रेयात्‌ , प्रेत्म च भवेदिति, अनिमित्त जन्म, अनिमित्तो जन्मोपरम 
इत्यादिमान्‌ ग्रेत्यभावः, अनन्तश्रेति, नैमित्तिक: सन्नकर्मनिमित्त: प्रेत्यभाव इति, 
डेहेन्द्रियबुद्धिवेदनासन्तानोच्छेदप्रतिसन्धानाभ्यां निरात्मकः प्रेत्यमाव इति, 
अपबवर्गे-भीष्मः खल्वयं सर्वकार्य्येपरम:-सर्वबिग्नयोगेडपबर्ग बहु भद्॒कं लुप्यत 
इति करथं बुद्धिमान्सर्बसुखोच्छेदमचैतन्यममुमपवर्ग रोचयेदिति । 


अनित्य ( विनाशी ) पनादिकों को नित्य ( अभिनाशी ) हैं ऐसा समझना, खी, पुत्र, शहद 
इत्यादि जो वस्तुतः रक्षा नहीं कर सकते उन्हें अपना रक्षक जानना, विनाझादि होने के कारण 
अययुक्त पन-संपत्ति आदिकों को भयरद्वित मानना तथा अस्थि ( हृड्ो) मांस, मूत्र, पुरीष 
( विष्ठा ) इत्यादिकों से व्याप्त होने के कारण जुयुष्सित ( घृणित ) अपने तथा दूसरे के झरीर को 
अभिमत ( अच्छा ) जौनना, एवं अनेक प्रकार के दुःख़ों का कारण होने से हतव्य ( त्याग योग्य ) 
संसार को अप्रतिद्दातब्य ( क्षणिक सुख के कारण भदृण योग्य ) समझना, ( इस प्रकार आत्मा से 
हेकर मन नामक प्रमेय पदार्थो में मिध्याश्ञान होता है) पुण्य तथा पाप कर्मों की प्रदुत्ति में 
पुण्य-पापरूप कर्म ही नहीं हैं, तथा उक्त क्मफरों ( सुख-दुःखों ) को नहीं देना, ( अर्थाद्‌ स्वर्ग 
नरक आदि फलों को, उत्पन्न करने वाला कोई कम नामक पदार्थ नहीं है )। इस प्रकार प्रदृत्ति में 
मिथ्याशान दिखाकर दोष नामक अमैय में मिथ्याशान दिखाते हुए भाष्यकार कहते दैं फि--राग, 
द्वेष तथा मोह नामक दोष प्रमैय पदार्थ में यह संपूर्ण संसार दोष निमित्त से नहीं होता, यह 
मिंथ्याज्ान दै। प्रेत्ममाव नामक प्रमेय पदार्थ में ( अर्थांद मरणोत्तर जन्म दोने में ) जन्म 
डेैने वाला कोई जीव, सत्य ( शरीरादि बलबान्‌ ) शान का आश्रय आत्मा नामक प्रमेय पदार्थ 
नहीं है, जो मरण को प्राप्त होकर पुनः जन्म का झदण करे; ( अर्थात्‌ अपूर्व झरीर तथा इन्द्रियादिकों 
को प्राप्त करें ) तथा उपरोक्त जन्म बिना निमित्त ( कारण ) दी द्ोता दै एवं उक्त जन्म के उच्छेद 
मैं तस्वज्ञान कारण नहीं है एवं उपरोक्त जन्म-मरणरूप प्रेत्यमाव ( आदिमान्‌ ) अनादि नहीं है, 
और उसका मोक्ष अवधि न द्वों सकने से वद्द अनन्त ( अवधिरद्दित ) है, तथा स्वभाव आदि रूप 
जिमित्त से प्रेत्यमांब होता है न कि पुण्य-पापरूप कर्मो' से द्ोता है, एवं शरीर, इन्द्रिय, बुद्धि, 
बेदना ( हर्ष, शोक, विषाद ) आदिकों के समुदाय के उच्छेद नाशमात्र से मरण एवं अपूर्व 
इरीरादिकों के सम्बन्ध से होता हुआ भी प्रेत्यभाव-वसतु स्वरूप आत्मा से रद्दित है, ऐसा भी 
ब्रेत्यभाव में मिथ्याशान द्वोता है । ऐसे दी अपवर्गरूप प्रमेय पदार्थ में भी यदद संपूर्ण संसार के 
कार्यों से उपत्य ( निषृत्त द्ोना ) स्वरूप अपवर्ग ( मोक्ष ) मद्दाभयंकर है, क्योंकि संपूर्ण पदार्थों" 
का विम्रयोग ( विरद् ) दवोने से संपूर्ण प्राणियों के कल्याणकारक विषयों का छोपष ( नाश ) हो 
ज्ञायगा | अतः ऐसा कौन ब॒ढ्धिमान्‌ प्राणी है जो संपूर्ण सुखों के नष्ट करने वाले इस जडरूप | 
अपवर्गं ( मोक्ष ) को चाहेगा । ऐसा मिथ्याज्ञान है। (इस उपरोक्त आत्मा से लेकर अपवर्ग प्यन्त | 
अमैय पदार्थों' के मिथ्याज्ञानों से संसार ब धन आत्मा को कैसे प्राप्त द्योता है यद दिखाते हुए... 


पदार्थ दिशप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतस्‌ बढ 


एतस्मान्मिथ्याज्ञानावनुकूलेयु रागः प्रतिकूलेपु द्वेषः । 

रागडरेपाधिकाराबाउसत्वेष्योमायालोभादयो दोषा भबन्ति | दोचैः अयुक्तः 
शरीरेण प्रवत्तमानों दिंसास्तेयप्रतिपिद्धमैथुनान्याचरति, बाचाउन्ततपरुष- 
सूचनाउसम्बद्धानि, मनसा परढ्रोहं परद्वव्याभीप्सां नास्तिक्यं चेति। सेव 
पराप्ालिका प्रवृत्तिरघर्माय | 

अथ शुभा--शरीरेण दान परित्राणं परिचरणं च, वाचा सत्य हित प्रिय 
स्वाध्यायं चेति, मनसा दयामस्प्॒हं श्रद्धां चेति | सेय॑ घर्माय | ; 

अत्र अवृत्तिसाधनी धर्माधर्मों श्रवृत्तिशब्देनोक्ती । यथाउन्नसाधनाः श्राणाः 
अन्न वे ग्राणिनः प्राणा' इति । 

सेयं प्रवृत्ति: कुत्सितस्याउमिपूजितस्य च जन्मन: कारणम्‌ | जन्म पुनः- 
शरीरेन्द्रियबुद्धीनां निकायविशिष्ट: प्रादुभीबः | तस्मिन्‌ सति दुःखम्‌ | तत्पुनः 
आध्यकार कहते हैं कि--इस मिथ्याक्षानकहूप कारण से अनुकुछ ( इणसाथक दिफ्यों ) में 
राग (प्राप्ति की इच्छा ), तथा प्रतिकूल अनिष्ट साधक ब्रिषयों में द्वेष (त्याग की इच्छा ) 
उत्पन्न होती है। राग तथा देष के विषय होने से य्॒ों में दोष के आरोपरूप असूवा 
( डाद ), तथा झत्र्‌ के प्रिय सम्बन्ध को छोड़ाने की इच्छारूप ईर्ष्या, दंभ तथा अन्याय से 
दूसरे के धन की प्राप्ति की इच्छारूप छोम एवं आदिपद से मात्सय॑ इत्यादि दोषों के विशेष भी 
उत्पन्न होते हैं । उक्त दोषों से प्रेरणा किया हुआ प्राणी शरीर से दूसरे की ईिसा, स्तेय ( चोरी ) 
प्रतिषिद्ध ( निषिद्ध ) परखी से मैथुन (भोग ) ऐसे तौन प्रकार के दुष्कम करता है, तथा 
वाणी से अनृत ( मिथ्या बोछूना ), परुष सूचन ( कठोर वचन बोलना ), तथा असम्बद्ध ( असंगत 
बोलना ) ऐसे तीन, एबं मन से दूसरे का द्रोह, अन्याय से दूसरे के धन के प्राप्ति की इच्छा एवं 
नास्तिकता ( परलोक तथा धर्मांदिकों के न मानने की बुद्धि ) ऐसे तीन दुष्कर्म करता है। वह 
यह पाप कमरूप तीन प्रकार की प्रदृत्ति अधमं ( बुरे अदृष्ट ) को उत्पन्न करती है, तथा झरीर से 
दान करना, रक्षा करना और सेवा झुअषा करना ऐसी तीन प्रकार की एवं वाणी से सत्य 
जओछना, द्वित ( उपकार ) कारक वचन, प्रियवचन तथा सांगवेदाध्ययन करना ऐसी चार प्रकार 
की; इसी प्रकार मन से दया करना, अस्पृद्दा (लोभ न करना ) तथा शाख््र एवं गुरुक्‍्चन में 
अड़ा रखना; ऐसे तीन प्रकार जो प्रवृत्ति होती है, उससे पर्म (उत्तम अद्दष्ट ) उत्पन्न होता है। 
( आगे सूत्र में जिसके लिये उपरोक्त दस प्रकार की प्रवृत्ति का वर्णन किया है, उस भ्रवृत्तिपद 
की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--इस 'दुःखजन्म! इत्यादि द्वितीय सूत्र में प्रवृत्ति 
झब्द से विहित एवं निषिद्ध क्रिया जिनमें साधन (कारण ) हैं ऐसे धर्म तथा अधम॑रूप दोनों 
अदृष्ट कद्दे गये हैं, जिस प्रकार अन्न से जीने वाले प्राणों को 'अन्न॑ वै प्राणिनां प्राणाः अन्न ही 
प्राणियों के प्राण हैं इस वाक्य से अन्न से जीनेवाले प्राणी को अन्न ऐसा कहा गया दै। वह 
यह ब्यापार तथा ध्यापार वाली प्रबृत्ति निन्दित तथा प्रशंसनीय दूसरे जन्म की कारण होती हैं। 
अर्थात्‌ कम करने के अनन्तर ही नष्ट होने बाली पूब॑प्रदर्शिक कांयिक वाचिकांदि किया 
काछास्तर में द्वोने वाके दूसरे जन्म की कारण नहीं दो सकती, इसलिये व्यापार (दाररूप 
धर्माधम॑ नामक अदृष्ट बीच में माना जाता हैं )। अतः उससे पुनः दूसरे शरीर इन्द्रिय तथा वद्धियों 
के समान जाति के समुदाय सद्दित प्रादुभांव ( प्राप्ति) रूप जन्म छोता हैं तथा उसके द्ोने से 


० स्थायदर्शनस [ श्र* १, आ० १, स्‌० २ 


प्रतिकूलवेदनीयं-बाधघना-पीडा-ताप इति | त इमे मिध्याज्ञानादयों दुःखान्ता 
घर्मा अविच्छेदेनेव प्रवर्ततानाः संसार इति । 

यदा तु तक्तज्ञानान्मिध्याज्ञानमपैति, तदा मिश्याज्ञानापावे दोषा अपयन्ति: 
दोषापाये श्रवृत्तिस्पैति, श्रवृत्त्यपाये _ जन्माउपैति, जन्मापाये दुःखमपैति, 
दुःखापाये च आत्यन्तिको5पवर्गों निःश्रेयसमिति | 

तचज्ञान॑ तु खलु भिध्याज्ञानतरिपर्ययेण व्यास्यातम्‌ | आत्मनि-तावदस्तीति, 
अनात्मनि-अनास्मेति, एवं दुःखे, अनित्ये, अत्राणे, सभये, जुग॒ुप्सिते, हातव्ये 
च यथाविषयं वेदितव्यम्‌ , श्रवृत्ती-अस्ति कर्म, अस्ति कर्मफलमिति, दोपेचु- 


दुःख प्राप्त होता है, जो दुःख प्राणिमात्र को प्रतिकूल (बुरा) छगता है तथा उसके होने से दुःख 
आप्त होता है। जो दुःख प्राणिमात्र को प्रतिकूल (बुरा) छूगता है। उसे बाघना, पीड़ा 
तथा ताप ऐसा भी कहते हैं । वे यह मिथ्याशान से लेकर दुःख तक के आत्मा के निरन्तर धोने 
बाल़े धर्म हो संसार कहते हैँ। (यहाँ पर सूत्र में कहा डुआ भिध्याज्ञानादिकों का क्रम 
आष्यकार ने छोड़ दिया है, अर्थात्‌ भाष्यकार ने कहा हुआ क्रम बदल दिया है । जिससे क्रम का 
निश्चय न होना भी यदाँ पर इष्ट ही है, क्योंकि के हुए मिथ्याशानादिल्ो में कार्य ( इृष्ट ) 
कारणभाव तो है हो, क्‍्य।कि संसार में मिथ्याशान से दुःख होता है. तथा दुःख से भी मिथ्याशान 
होता है ऐसा प्रायः प्रत्येक आत्मा को अनुभव द्वोता है )। (इस अकार मिध्याश्ञान से प्राणियों 
को संसार वंबन के प्राप्ति का प्रकार कहने के पश्चात अपबर्ग का प्रकार वर्णन करते हुए 
आध्यकार कहते हैं कि--जिस समय न्यायादि दर्शनशार्खों से उत्पन्न हुये तत्त्वध्वान से विरोध 
होने के कारण पूर्वोक्त मिथ्याज्ञान का अपाय ( स्वरूप की द्वानि ) होती है, उस समय मिश्याज्ञान- 
रूप मूल कारण के अपाय ( निवृत्ति ) से राग, देप, मोदादिरूप काय॑ निबृत्त धोते हैं और उन 
दोपरूप कारणों के निदृत्त होने के कारण, उनको पूर्वोक्त पुण्य-यापरूप दस प्रकार की शुभ तथा 
अशुभरूप प्रवृत्ति निषृत्त दो जाती हैं और उस प्रवृत्तिरूप कारण के निदृत्त होने से उसका 
कार्ये पुन्जन्म क्राणी को नहीं होता, उस जन्मरूप कारण के निदृत्त होने से दुध्खरूप काये की 
निष्त्ति होती है, दुखरूप कारण के अत्यन्त निदृत्त दोने से आत्यन्तिक संसार निदृत्तिरूप 
अपवर्श होता है जिसे प्रधम सूत्र में निश्नेयस देसा कहा गया है। (अर्थात्‌ पूर्व ९ ढुःखों के 
आश्रय आत्मा में आत्यन्तिक दुःख की द्वानिस्वरूप मोक्ष प्राप्त दोता है )। बइ उपरोक्त मिथ्याज्ञान 
का विरोधी तस्वशान भिथ्याशान के विपरीत शानरूप से इस प्रकार कहा गया दै--जैसे 
आत्मारुप प्रमेय पदार्थ में शरीरादिकों से मिन्न आत्मा की सता है, तथा अनात्मा (आत्मा से 
मिन्न ) झरीर शीद्रय आदिकों में वे अनात्मा (आत्मा नहीं ) हैं यद शान तस्वश्ान है। इसी 
प्रकार दुःख को दुःख, अनित्य घटादि पदार्थों को अनित्य तथा वास्तविक रक्षा न कर सकने वाले 
स्ली-पुत्र आदिकों को थे अरक्षक ( रक्षा न कर सकने वाले ) नहीं दँ ऐसा जानना एवं भवजुक्त 
धन-संपत्ति आदि को भयसहित मानना, अस्थिमांसादियुक्त होने से निन्दित ख्ररीरादिकों को 
निर्दित समझना, तथा त्याग करने योग्य जन्मादिरूप संवार को त्याग:वोग्य समझना । ईत्त प्रकार 
पूर्बोक्त संपूर्ण विषयों में तत्वशान स्वयं जान छेना चाहिये। इसी प्रवृत्तिरूप प्रगेय पदाथे में 
पुण्य-पापरूप कम की सत्ता है तथा वह सुखददुःख आदि फल को देता है ऐसा तत्वदान गान 
हेना चाहिये । एवं राग, द्ेपादि दोष पदार्थ में भी यह संसार-बंधन उक्त दोषों के कारण दोता 


चदाथेद्ििशप्रकरणम्‌ ] सभाप्यहिन्दीब्याख्योपेतम कक 


दोषनिमित्तोउयं संसार इति, भ्रेत्यमावे खलु-अस्ति जन्तुर्जीबः सत्त्वः आत्मा 
वा, यः प्रेत्य भवेदिति, निमित्तबज़न्म, निमित्तवान्‌ जमोपरम इत्यनादिः 
पल्यभावोडपव्गोन्त इति, नेमित्तिकः सन्‌ श्रेत्यभावः श्रवृत्तिनिमित्त इति, 
सात्मकः सच्‌ देहेन्द्रियवुद्धिविदनालन्तानोच्छेदप्रतिसन्धानाभ्यां श्रवत्तेते इति, 
अपवर्गे-शान्तः खल्बयं सर्बंविप्रयोग: सर्वोपरमोउपवर्ग:, बहु च कृच्छू घोरं 
पापक॑ लुध्यत इति कथ् बुद्धिमान्‌ सर्वदुःखोच्छेद सर्वदुःखासंबविदसपवर्ग न 
रोचग्रेदिति, ठद्यथा मधुविषसम्पक्तान्नमनद्यमिति, एवं सुख दुःखानुषक्त- 
मनेदेयमिति ॥ २॥ 
इति ढ्वाभ्यां सृत्राभ्यां विषयप्रयोजनसम्बन्धप्रकरणम्‌ | 
जिविधा चाउस्य शाखत्रस्य प्रवृत्ति,--उद्देशो लक्षाणं परीक्षा चेति। तत्र 


है, ऐसा तस्वशान हैं। इसो प्रकार प्रेत्मभाव नामक श्रमेय पदाध॑ में जन्तु ( जोवन धारण कर ने 
ने से सच्ल नामक, नित्य होता हुआ, बलवान्‌ झरौरादिकों से भिन्न आत्मा 
है, जो पूर्व शरीरादि सम्बस्ध के त्वासरूप मरण के पश्माव » उत्तर शरौरादियों के ग्रदणरूप ज्म 
को प्राप्त होगा, ८वं पूर्वोक्त जन्म कमेरूप शिमित्त से दोता है, तथा जन्म का उच्छेद भी उक्त कर्मो 
से होता है, ऐसा तथा पूर्वोक्त प्रेत्वमाव ( जन्म-मरण ) अनादि काल से आत्मा को चछा आया 
है एप उसका अपबर्ग होने से अस्त हो जायगा । 
इसी प्रकार उक्त कर्मों के कारण होने वाल प्रेत्य का भाव पूर्वोक्त दस प्रकार की झुभ दवं अशुभ 
अवृत्ति से होता है तथा नित्य शरीराद्रि भिन्न आत्मा के सद्ित शरीर, इन्द्रिय, बुद्धि तथा बेदना 
के समुदायों के उच्छेद ( मरण ) एवं इनके पुनः सम्बन्ध से होता है । ऐसा भौ व्रेत्यभाव से 
ज्ञान कहता हैं। इसी प्रकार अपवर्ग नाम के प्रमेय पदार्थ में यह सम्पूर्ण सांसारिक पदार्थों का 
अत्य्त विरहरूप सर्वोपरम ( सबसे दूर होना ) रूप अपवर्ग निश्चय से झान्त है; इससे बहुत सा 
बूबंहत भर्यकर ( नरक ) प्राप्ति का साधक ) पाप नष्ट हो जाता है। इस कारण बुद्धिमान्‌ प्राणी इस 
आध्य/त्मिक, आविदेधिक तथा आधिभौतिक आदि सम्पूर्ण दुःखों के अपवर्गांकस्था में नष्ट होने के 
कारण जिस अदस्था में रुग्पूर्ण उक्त दुःखों का अनुभव नहीं होता ऐसे अपवर्ग ( मोक्ष ) की इच्छा 
न करेगा । क्योंकि जिस प्रकार मधु ( शहद ) एवं विष दोनों से मिला दुआ अन्न मरणदायक 
होने से नहीं खाया जाता, उसी प्रकार दुःखों से मिछा हुआ सांसारिक सुख भी भोगा नहीं जा 
सकता । इस प्रकार द्वितीय सूत्र की व्याख्या समाप्त हुईं (यहाँ पर 'दुःखानुषक इस पद से 
उत्त दृषान्त से सख भी मोक्षावस्था में नहीं रहता देसा नैयायिकों का मत है यह सूचित होता दै 
और अनुपक इस पद में अनुपंगपद का अर्थ है अविनाभाव (एक के बिना दूसरे का नहोंना 
अर्थाव जहाँ धुख है वहाँ का होना अथवा दोनों का एक कारण होन। । क्योंकि शरौरादि 
डिपय सुख के साधन हैं वहीं दुःख के भी साधन | अथव। जिसमें सुद्ध द्ोता है उसी में दुखः इस 
कारण दोनों का एक दी आदार द्वोना, या जिससे सुख्ध मिलता है उसी से दुःखका अतः 'समानो> 
पहम्यता! समान प्राप्ति ही अनुषन्ञ शब्द का अर्थ है ऐसी यहाँ पर वार्तिककार ने स्पष्ट 
समालछोचना की है । ) ॥ २॥ 
यहाँ पर पूर्वोक्त संसाररूप देय ( त्याम वोग्य ) तथा अपवर्गरूप उपादेय ( झदण बोर्व ) दोर्नो 
अमैय पदार्थों की कितने प्रमाणों से सिद्धि दो सकती दै। ऐसी शिष्यों कौ जिज्ञासा के निवृत्ति 


3] न्यायदर्शनस्‌ [आर० १, आ० १, स॒० हे 


नामचैयेन पदार्थमात्रस्याउमिधानमुद्देश: | तत्रोद्दिष्टस्य तत्त्वव्यच्छेदकों घर्मो 
लक्षणम्‌ | लक्षितस्य यथालक्षणमुपपद्मते न वेति प्रमाणैरबधारणं परीक्षा । 
ः तत्रोद्िष्टस्य प्रविभक्तस्य लक्षणमुच्यते, तथा-प्रमाणानां प्रमेयस्य च । उद्दिष्टस्य 
लक्षितस्थ च विभागवचनं; यथा-छलस्य “वचनविषातों5र्थविकल्पोपपत्त्या- 


के आशय से भाष्यकार ठतोय सूत्र का अवतरण देते हुए कहते हैं कि--3ददेश ( नाम कथन ) पदायों 
के क्षण, तथा उनका यह लक्षण हो सकता द या नहीं दै ऐसी परीक्षा इस प्रकार यद्द शास्त्र 
तन विषयों के कथनाथ॑ तीन प्रकार से प्रवृत्त हुआ है। ( वहाँ पर तात्पर्वदोकाकार ने इस 
अकार पूर्व दो सूत्रों में प्रमाणादि पदार्थों के तस्वशान के साथ निःओ्रेयस का सम्बन्ध वर्णन किया 
है। पर इस पर यह आशक्षेप दो सकता है कि--अ्रमाणादि पदों से कहे गये झोडप पदार्थों 
)/ का तत्व शान होने से (र्वोक्त प्रकार से मिथ्वा शानादिकों को निषृत्ति होकर क्रम से मुक्ति होने 
५ का ज्ञान जब इतने ही (्वॉक्त दो सूत्र तथा उनके माष्य अन्य से दो जाता है तो अग्रिम अन्‍य 
की क्‍या आवश्यकता है--इसी भक्षेप के समाधानार्थ साध्यकार ने तीन प्रकार से झाखतर की प्रवृत्ति 
कही है। जिससे केवल पदार्थों के नाममात्र के कथन से प्रमागणादि पदार्थों का तत्तशान नहीं हो 
सकता । किन्तु उनका लक्षण तथा उन लक्षणों की परीक्षा करने का मी तस्‍्वशञान होने में अत्यन्त 
उपयोग द्ौता है (आवश्यकता) दै । इस कारण तृतीय सूत्र से अंथ के समाप्ति तक के उत्तर आगे के 
नि्यंध ( अन्थ ) की आवश्यकता है। यद्द भाष्यक/र का आशय है-ऐसी समालोचना की है )। 
आगे भाध्यकार कहते हैं कि--उन तीनों में सै नाम से केवड पदार्थ के कथन को उद्देश कएते 
है| ठीय सूत्र में जो प्रमाणों का विभाग क्रिया दै ऐसा कहा है, वह बिना प्रमाणों का लक्षण 
किये बिना असंगत है । क्योंकि बिना लक्षण किये विभाग करने का अवसर ही नहीं हो सकता 
सी शंका के समाधानार्थ भाष्यकार आगे का कि--उद्देश किये ( नाम से क्ले हुए ) पदार्थ 
के तत्य का स्वृपों को भेद को सिद्धि करने वाले धर्म को लक्षण कहते हैं। (इस 
आध्यकार के कथन से उपरोक्त बंका के समाधान का यह आशय है कि-- झा में, संपूर्ण स्थडों में 
विभाग के कहने के पूर्व दी रक्षण कहे जा हैं, यद नियम नहीं है, कयेंकि कहीं-क्ी 
आल में देश एवं विभाग के पश्चात छक्षण कद गया है बैसे प्रमाण और ग्रमेथ इन डा गो 
दावों का रुशषण अन्त में कहा है। और क्दी छक्षण कदने के पधात हो विभाग कहा है। जैसे 
छल पदार्थ का तीसरे “त्वक्षानुमानोपमानशझब्दाः प्रमाणनि! इस सूत्र में “प्रमाणनि! इस पद 
से स्वरूप भी प्रमार्णों का कहा ही है, वही तो रक्षण होता है इस कारण यहाँ पर ऊक्षण न कदकद्‌ 
दिमाग करने का आश्षिप निरमूठ ही दे अर्थात हो दी नहीं सकता। ( लक्षण स्वरूप के कथन के 
चश्मा परीक्षो के स्वसूप का वर्णन करते हुए कहते हैं कि )-“डक्षित ( लक्षण किये पदार्थ ) का 
जैसा छक्षण किया है वैसा हो सकता हे कि नहीं इस प्रकार प्रमाों से निश्चय करने को परीक्षा 
कहते हैं। क्योकि इस परीक्षा शस्द का 'परित” अर्चीद को हुई अंकाओं को इक 
;! निश्चय करना पैसा म्युत्पत्ति के बल से अे होता है। ( पूव॑प्रदर्शित लक्षण तथा विभाग 
के कंपन में शवॉपर का नियम नहीं है इसी आशव से भाष्यकार आगे हैं कि--उनमें से 
विभाग किये हुए पदार्थ का लक्षण प्रमाण एबं प्रमेय ऐसे दोनों पदार्थों का इस 
डरेय . है। तथा वद्देशानसार लक्षण किये पदार्थ का विभाग मी कह्दा गया है, जैसे छल पदार्थ 
की कयोकि “वचनविध्ातोर्थविकल्पोपपत््या छुछम!, अर्थ के विकल्प से वादि के बचन का 


पदार्थोद्देशप्रकरणम्‌ ] खभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस, श्झ 


चछुलम्‌', तल्विकिधिम--( अ० १ आ० २ सू० ५१-४२ ) इंति | अथोदिष्टस्य 
विभागवचनम--+ 
प्रत्यक्षाबुमानोपमानशब्दाः प्रमाणानि ॥ ३ ॥ 


अक्षस्याउक्षस्य प्रतित्रिषयं वृत्ति: प्रत्यक्षम्‌ | बृत्तिस्तु-सन्निकर्षो ज्ञानं वा। 
यदा सन्निकर्षस्तदा ज्ञानं प्रमिति:, यदा ज्ञानं, तदा द्ानोपादानो पेक्षा बुद्धवः फलम्‌ | 


खण्डन करना छल कद्या जाता है--'ततत्रिविधस्! वह तौन प्रकार है, (अ. १. आ. २, ११) 
वें सूत्र में । 

( पूर्व में नाम से कद्े गये प्रमाण पदार्थ का विभाग आगे सूत्र द्वारा दिखाते हुए भाष्यकारः 
आगे कद्दते हैं कि )-अबव पूव॑ में नाम से उद्देश किये प्रमाण पदार्थ का विभाग सूत्रकार ने 
ऐसा कद हैं-- | 

पद॒पदार्थ--अत्यक्षानुमानोपमानशब्दाः र प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा शब्द नामक, प्रमा- 
णानिर-( न्याबशाख्र में ) चार प्रमाण हैं ॥ ३॥ ) 

भावार्थ--त्यावशास्त्र में अन्च दशशनकारों ने माने हुए अथापक्ति, संभव आदि माने हुए 
अ्मा्णों का प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा झब्द नामक चार प्रमा्णों में दी अन्त्माँव होता हैं इस 
कारण चार दो अमाण हैं ॥ ३॥ 

ततीय सूत्र के प्रत्यक्ष शब्द की व्याख्या करते हुए भाष्यकार ऋदते हैं कि--अक्ष-अक्ष के 
( अधुरादि पद इन्द्रियों ) का प्रतिविषय में ( अपने-अपने रूपादि विषयों में ) सन्निकर्ष सम्बन्ध 
रूप बृत्ति ( व्यापार ) को अथवा ज्ञान को प्रत्यक्ष प्रमाण कहते हैं । ( यहाँ पर 'प्रतिगतमक्म्प्रत्य- 
क्षम! ऐसा प्रादि समास प्रत्यक्षद में करना चाहिये । भाष्य तो केवछ फल्ति अथ को कहता है। 
देसी वारतिककार की इस विषय में व्याख्या है। किन्त तात्पयंटोकाकार बाचस्पति मिअ यहाँ पर 
हसा कहते हैं कि “अक्षस्थाक्षस्थ! इत्याकारक भाष्य तो केवल प्रत्यक्ष शब्द के व्युत्पत्ति का निमित्त 
है, यदि प्रत्यक्ष झब्द के प्रदृत्ति का निमित्त माना जाय तो इन्द्रियों में रहने वाले युणजाति झादिकों 
में व्यभिचार दोष आ जायगां। इस कारण “अक्षस्याक्षस्य” यद्द पद प्रत्यक्ष शब्दके प्रवृत्ति का निमित्त 
है--पदाये के प्रत्यक्षरूप ज्ञान को उत्पन्न करनां। आाष्य के बृत्तिशच्द का अर्थ है च्यापार जो 
कारकों से फल की उत्पत्ति करने में अन्तिम फल की उत्पत्ति होने में अनुकूछ धर्म विशेष अपेक्षित 
होता है उसे व्यापार कहते हैं। जिस प्रकार पट को उत्पन्न करने में अन्त में होनेवाले तन्‍्तुओं के 
संयोग, अथवा स्वर्गरूप फल को उत्पन्न करने में यज्ञ भाग से उत्पन्नमया बीच में अपू्व ( धर्मांचमे- 
रूप अदृष्ट) जो आत्मा का भर्म दोता है, इसी प्रकार अस्ुत में भी प्रध्यक्ष ज्ञानादिरूप फर्छों को 
उत्पन्न करने में प्रवृत्त दोले बाछे इम्द्रिय का दी ज्ञान आदि भ्रमा्णों से उक्त फल की उत्पत्ति होने 
के अनुकूछ इन्द्रिय तथा पदार्थ का सन्निकपं, अथवा ज्ञानरूप अन्त में होनेवाला विशेष अमे भो अपे- 
क्षित ( आवश्यक ) द्वोता दै इस कारण बह न्यापार होता है )। 

आगे बृत्ति झब्द की स्वयं व्याख्या करते हुए भाष्यकार उपरोक्त संनिकप तथा ज्ञान दोनों मे 
ब्यापारता का निवेश दिखाते दूँ कि-एइन्द्रिय तथा अर्थों के संनिकर्ष अथवा उसले उत्पन्न हुआ 

<. पदार्थ का शान बृत्ति शब्द का यहाँ पर अथं है। इन दोनों पक्षों में से जब इत्ति शब्द का अथे 
संनिकर्ष करते हैं उस पक्ष में पदार्थ का ज्ञान होना उसका फल द्वोता हैं। जब बृत्ति शब्द से 


रह स्थायवर्दानस [ श्र० १, आ० १, सू० ३ 


अनुमानं--मितेन लिज्लेनाउर्थस्य पश्चान्मानमनुमानम्‌ । 

उपसान--सारूप्यज्ञानं--यथा गौरेब॑ गवय इति । 
सारूप्यं तु सामान्ययोग: | 

शब्दः--शब्यतेउनेनार्थ इत्यमिधीयते ज्ञाप्यते | 

उपलब्धिसाधनानि प्रमाणानीति समाख्यानिर्वचनसामर्थ्याद्‌ बोडब्यम्‌ | 
अमीयते3नेनेति करणार्थामिधानो इि प्रमाण: तद़िशेषसमाख्याया अपि 
तथेब व्याख्यानम्‌ | 

कि पुनः अ्रमाणानि प्रमेयममिसंप्लवन्ते ? अथ श्रमेयं व्यवत्ति! 


इति ? 


पदार्थ का ज्ञानरूप व्यापार कहा जाता हैं. इस पक्ष में पदार्थ के त्याग अबबा ग्रहण करना अथवा 
उपेक्षा करना ही फल होता है। अर्थात त्याग आदिकों की कारण बुद्धि हो फछ दोता है। 
इस प्रकार चार भ्रमाणों में से प्रथम प्रत्यक्ष का छक्षण बन कर क्रमप्राप्त द्वितीय अनुमान 
अमोध का छक्षण करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--ब्याप्ति से निश्चित ( जञावन ) किये सिद लिक्न 
( साधकद्वेतू ) से सिद्ध करने योग्य (श्षाप्य) पदार्थ का प्रत्यक्ष के पश्चात मानना (जानना) 
अनुमान प्रमाण होता हैं। ( जैसे महानस में धूम में बह्ों की व्य|प्ति का निश्चय द्ोने के कारण 
>बक्‍त में प्रत्यक्ष धूम देखकर न दीखने वाले वद्दों की घूम ले सिद्धि होती है )। 
इस प्रकार अनुमान का लक्षण कहकर क्रमप्राप्त तुतीय उपमान प्रमाण का छक्षण दिखाते हुए. 
_आष्यकार जागे कडते हैं कि--सामौष्व ( साइस्य ) छान को उपमान प्रमाण कहते हैं। ( क्योकि 
>समाप्यते-सममीच्यते' समान देखा जाता हैं। इस प्रकार सामीप्य शब्द वी ब्याख्या से साइइय 
“हा अरब आता दै। ) जिसका उदाइरण दे जैसी गौ दोतो है बैंसा गवय (नीलगाय)। इस वाक्यमें 
'सामीष्य शब्द का अर्थ हैं सामान्ययोग अर्थाद समान धर्मों का सम्बन्ध । 
( इसके पश्चात ऋम प्राप्त चतुर्थ झब्द प्रमाण का रुक्षण भाध्यकार ऐसा दहते हैं कि )-- 
जससे पदार्थ कद्दा जाता है, अथवा जनाया जाता है, बह शब्द नामक चतुर्थ प्रमाण होता है। 
(आगे समाख्या शब्द (प्रमाण इस संज्ञा शब्द ) से सूचित छक्षण को प्रकट करते हुए 
आष्यकार कहते दैं कि )--सम्पूर्ण प्रमाण उपलब्धि ( ज्ञान ) के साधन होते हैं ऐसा 'प्रमाणानि! 
इस संता के नि्व॑ंचन ( ब्युत्पत्ति) के सामथ्य॑ से जानना चादिए । ( आगे दूसरे झनब्द से कद्दे हुए 
का अनुवाद करते हुए भाध्यकार यद्दों कइते दैँ क्रि-यद सूत्र में प्रमाण शब्द प्रमीयतेडनेन! 
जिससे जाना जाता है, ऐसे करण इस अर्थ के बोधक स्युद्‌ प्रत्यय से सिद्ध हुआ है | इस कारण 
उन भ्रमाथ प्रत्यक्षादि विशेष समाख्या ( संश्ा ) की भी उपरोक्त रीति से व्याख्या की गई हैं। 
अर्थात्‌ जिम्न ्रकार प्रमाण सामान्य से उपलब्धि (ज्ञान) का साधन द्वोना कहा जाता है उसी 
अकार प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा शब्द नामक विशेष प्रमाणों के कहने से मी यद्द यद्वां पर 
दिखाया गया हैं। ) 
(आगे उक्त प्रमाण विक्षेपों के विषयों को सिद्धि करने में व्यवस्था तथा संप्लब ( सांकये ) 
_आ होता दै यह दिखाते हुए भाष्यकार उक्त विषय में प्रथम पृव्॑पक्षी के मत से प्रइन दिखाते हुए. 
कहते हैं कि )--क्या थहप्रत्यक्षादि विशेष प्रमाण अपने विषय की सिद्धि करने में संकर 
_ ( अभिस॑प्छव ) रखते हैं. अर्थात्‌ एक विषय को अनेक प्रमाण सिद्ध करते हैं, अथवा प्रत्येक प्रमेय- 
_ विपय में उनकी व्यवस्था है ( एक विषय को एक ही विशेष प्रमाण सिर करता है। ऐसा प्रइन है। 


पदार्थोद्देशप्रकरणम्‌ ] समाष्यहिन्दीब्यासख्योपेतस र्ष 


डभयथा दर्शनम--अस्व्यात्मा! इत्याप्रोपदेशात्प्तीयते, तत्राउनुमानम्‌-इच्छा- 
द्वेषप्रयलसुखदुःखज्ञानान्थात्मनो लिक्लमू (आ० १ आ० १ स्‌० १० )! इति, 
प्रत्यक्ष-युज्ञानस्थ योगसमाधिजमात्मात्मनसोः संयोगबिशेषादात्मा प्रत्यक्ष 
इति। अभिराक्षोपदेशाततीयते “अत्राउप्नि! इति, श्रत्यासीदता धूमदर्शनेना- 
जुमीयते, प्रत्यासन्नेन च॒ प्रत्यक्षत उपलभ्यते। व्यवस्था पुनः-अम्निहोत्र 
जुहयात्स्वगकामः' इति | लौकिकस्य स्वर्ग न लिज्लवर्शनं, न प्रत्यक्षम्‌। 
स्तनयित्नुशब्दे श्रुयमाणें शब्दद्देतोरनुमानम्‌। तत्र न प्रत्यक्ष, नागमः | पाणों 
अत्यक्षत उपलभ्यमाने नानुमानं, नागम इति। खा चेय॑ प्रमितिः प्रत्यक्षपरा | 


( आगे इस प्रदन का समाधान करते हुए माध्यकार कहते हैं कि )--संकर तथा व्यवस्था दोनों 
हो देखे जाते हैं अर्थात प्रमाणों का सांकर्य खवं व्यवस्था दोनों दी देखने में आते हैं । क्योंकि जाप्त- 
पुरुष के उपदेश से “आत्मा! है इस प्रकार झब्द प्रमाण से जाने हुए आत्मा का 'इच्छाद्ेपप्रय्ष- 
सुखदुःखज्ञानानि आव्मनो लि२्षस! इच्छा, दवप, प्रवसन, सुख, दुःख तथा शान ये विशेष गुण 
आत्मा के सामान्त् तो दृष्ट अनुमान से साथक होते हैं अर्थात्‌ ( अ० १ आ० १) के दशम सूत्र से 
अनुमान किया जाता है। तथा युज्ञान नामक योगी को योग समाधि के बल से आत्मातथा मन 
के विश्वेष संयोग से आत्मा का प्रत्यक्ष भी होता है तथा आप्तपुरुष के उपदेशरूप झब्द प्रमाण 
से यहाँ पव॑त पर अग्नि है देसा शान होने पर, पववेत के समौप गये प्राभी को पंत पर धूम को 
देखकर व्याप्तिस्मरणपूवंक इस पर्वत पर अग्नि है धूम द्वोने से ऐसा अनुमान प्रमाण से शान 
होने के पश्चात्‌ पर्वत के अत्यन्त समौष पहुँचने पर प्रत्यक्ष प्रमाण से भी अग्नि का दशशन होता 
है । ( अतः वक्त प्रकार से प्रमाणों का एक प्रमेय विषय में सांक्य है यह भी सिद्ध होता है।) 

आगे वक्त प्रमाओं की प्रमेय विषय की सिद्धि करने में व्यवस्था दिखाते हुये कहते हैं कि 
<अग्निहोज्न जुहुयात्स्वर्गकामः” स्वर्ग छोक की इच्छा करने वाले प्राणी को अम्तिहोत नामक 
हवन करना चादिये--यह उक्त शब्द प्रमाण से दी सिद्ध दचोता है, क्योंकि साधारण लोगों गो 
की छ्लिद्धि करने में न कोई साधक हेतु मिलता है, न स्वर्ग लोक का प्रत्यक्ष दो सकता है। इसी 
अकार मेघ की गर्जना सुनकर उससे आकाश में मेध की अनुमान प्रमाण से दी सिद्धि होती है, न 
उसकी प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद्धि होती है, न शब्द प्रमाण से । प्रत्यक्ष प्रमाण से दिखाने वाले अपने 
इस्त विषय में, न अनुमान अमाण की आवश्यकता होती है, न आगम (झब्द) प्रमाण की। इस 
प्रकार प्रत्यक्षादि विशेष प्रमाणों की अपने-अपने प्रमेय विषय को सिद्धि में व्यवस्था भी देखी जाती 
है, ( अतः प्रमाणों की प्रमेय विषय को सिद्धि में सांकय तथा ध्यवस्था दौनों होते हैं यह साष्यकार 
का आशय है। अर्थात्‌ आत्मा एवंभरिन यह दोनों प्रमाण सांकर्य का तथा अगिहोत्रे 

जहुयात्स्वर्गकामः” इत्यादि प्रमाणों के व्यवस्था के उदाहरण होने से सांकये एवं व्यवस्था दोनों 

है यह सिद्ध होता है )। गो 
आगे उक्त विशेष चारों प्रमाणों में प्रत्यक्ष प्रमाण की दी प्रधानता देते हुए भाष्यकार कहते ५ । 
कि )--वह यह प्रमार्गों से देने वाली प्रमिति ( यवाध॑ ज्ञान ) में पत्यक्ष प्रमाण क्षो प्रधानता दें, 
क्योंकि जिशासित ( जानते की इचछा के विषय ) पदार्थ कोआप्तपुरुष के वचनरूप शब्द प्रममाद 
से जानने वाले को साधक लिक् ( देत ) के दक्शन से जानने को इच्छा होती है और छिक्त के 
दर्शन से अनुमान प्रमाण द्वारा जाने हुये भी विषय की प्रत्यक्ष से भी सिद्धि देखने को इच्छा दोती 
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.. सै उत्ज्न होता है और जिस शब्द से व्यवहार करने के अयोग्य होने के कारण निर्विकल्पषक नामक 


३६ जिससे होता है वह इम्क्रयादि प्रत्यक्ष नामक प्रमाण कह्दा जाता है ॥॥ ४ ॥ 


+. संवोग आदि सन्निकर्ष ( सम्बन्ध ) होने से जो शान उत्पस्न होता है उस जान को प्रत्यक्ष प्रमाण 
.. कहते हैं। ( यहाँ पर प्रवत्क्ष नामक प्रमाण क्या द्वोता है ऐसी दी प्रमाण का प्रकरण होने से 
 द्विष्यों वो जिशासा हो सकती है, न कि प्रत्यक्षजानूप फल की। सूश्कार ने शानरूप फल का 


जिज्ञासितमर्थमाप्रोपदेशात्मतिपद्यमानो लिक्नदर्शनेनापि बुभुत्सते, लिज्दश- 
ज्ञानुमितं च प्रत्यक्षतों दिखक्षते, अत्यक्षत उपलब्धेडर्थ जिज्ञासा निबत्तते । 
पूर्बोक्तमुदाहरणम्‌--अभ्निः' इति | प्रमातुः प्रमातब्येडर्थे प्रमाणानां सम्भबो5- 
मिसम्प्लबः, असम्भवो व्यवस्थेति || ३ ॥ 


इति त्रिसूत्रीभाष्यम्‌ | 
अथ विभक्तानां लक्षणमिति-- 
.. इल्द्रयार्थसल्निकरपोत्पन्न॑ ज्ञानमव्यपदेशमब्यभिचारि व्यवसाया- 
कमक॑ प्रत्यक्षम ॥ ४ ॥ 
इन्द्रियस्यार्थेन सत्रिकर्षादुल्द्ते यज्ज़ानं, तत्‌ ग्त्यक्षम्‌ | 


है। प्रत्यक्ष से विषय का शान होने पर प्राप्ति की जिशासा निवृत्त दो जाती है। श्समें उपरोक्त 
यह 'अस्नि! है वही उदाहरण है ) । 

आगे अभिसंप्लव तथा व्यवस्था इन दोनों झब्दों का स्वयं अर्थ करते हुये भाष्यकार कहते हैं 
कि--प्रमाता ( ज्ञाता ) पुरुष के विपय के ज्ञान के साधक प्रत्कक्षादि विशेष श्रमाणों के संकर को 
अभिसंप्लव कहते हैं तथा संकर न होने को व्यवस्था कहते हैं। इस प्रकार ततीय सूत्र का भाष्य 
है। अर्थाव इस प्रकार तिसूत्री भाष्य ( तीन सूत्रों का भाष्य ) यहाँ पर समाप्त हुआ ॥ ३॥ 
इस प्रकार प्रमाण पद से प्रमाणों के उपलब्धिसाधनता रूप ( सामान्थ ) लक्षणपूर्वक ठतीय 
सूत्र में विभक्त प्रत्यक्षादि विशेष प्रमाण चतुष्टय में से क्रमप्राप्त प्रथम प्रत्यक्ष नामक प्रमाण का 
छक्षण दिखाते हुवे भाध्यकार कहते हैं कि--विभाग किये प्रमाणों का लक्षण करना ( उचित है ) 
इस कारण ( प्रथम ऋरमप्राप्त प्रत्यक्ष का छक्षण सुजकार ऐसा करते हैं कि )-- 

प्रद्‌ पदार्थ--इन्द्रियाय॑सक्रिकर्षोतप्नं  नक्॒रादि इम्द्रिय तथा रूप आदि अथे (विषय ) के 
संवोगादि सन्निकर्ष ( सम्बन्ध ) से उत्पन्न भया हुआ, शान 5 शान, अव्यपदेश्यं 5 शब्द से ब्यवद्दार 
करने के अयोग्य ( निर्विकल्पक ), अव्यमिचारि 5 व्यमिचाररद्दित अर्थात्‌ (अमसे मिन्न) 
ब्यवस/यात्मक > निश्रयरूप ( सबिकश्पक ), प्रत्यक्ष ० प्रत्यक्ष नामक प्रमाण कह्दाता है ॥। ५॥ 
भावार्थ-जो ज्ञान चश्ल॒ आदि इन्द्रिय तबा रूपादि विषयों के संयोग आदि सन्निकर्प ( संबंध 


'शोता है ठया ्ञान के विषय का ब्यभिचार न होने से जो अम से मिन्न दवोता दे तथा जो निः श्या- 
स्मक होने के कारण सविकत्पक नामक भौ होता है उसे प्रत्यक्ष नामक फलहूप ज्ञान कदते हैं 


सूत्र की च्याल्या करते हुए भाष्यकार कदते हैं कि-इन्द्रिय अर्थ (विषय ) के साथ 


क्षण क्यों किया ! इस शंका के समाधान में 'यत/ जिससे ऐसा अध्याहार कर बह पल्वक्ष प्रमाणक- ््क 
होता है, जिछसे पूर्दोक्त प्रत्यक्ष रूपशान दो ऐसा उत्तर है )। है 
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न तहींदानीमिदं भवति, आत्मा मनसा संयुज्यते, मन इन्द्रियेण इन्द्रिय- 
मर्थेनेति ? नेद॑ कारणावधारणम--एतावत्पत्यक्षे कारणमिति, कि तु विशिष्ट- 
कारणवचनमिति, यत्प्रत्यक्षज्ञानस्य बिशिष्टकारणं, तदुच्यते, यत्तु समानमनु- 
मानादिज्ञानस्य, न तज्निवत्तेत इति । 

मनसस्तहीं न्द्रियेश संयोगो वक्तव्य; ? भिद्यमानस्य पश्रत्यक्षज्ञानस्य नाय॑ 
| भिद्यत इति समानत्चान्नोक्त इति | 


उच्त प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण में भाष्यकार पूबपक्षो के मत से अक्षिप दिखाते हुए कदते हैं कि- 
इन्द्रिय तथा पदार्थ के सस्निकर्प से उत्पन्न ज्ञान के कारण को प्रत्यक्ष प्रमाण कद्दते हैं, ऐसा प्रत्यक्ष 
अमाण का छक्षण करने से, प्रथम आत्मा का मन से संयोग होता है पश्चाव मन का इन्द्रिय से 
और उसके पश्चात्‌ इन्द्रिय का पदाथ॑ से यद्द क्रम अत्यक्ष में नहीं दो सकेगा | ( अर्थात प्रत्यक्ष 
लक्षण को कइने वाले चतुर्थ उपरोक्त सूत्र के अक्षरों से इम्द्रिय तथा पदार्थ का सल्निकर्ष 
अल्यक्षज्ञान में आवश्यक दे, यद सूचित द्ोता है  किन्द नैयाथिकों के सिद्धान्त से उपरोक्त प्रकार 
से आत्मा तश मन एवं मन तथा इन्द्रियों का सन्निकपे भी प्रत्वक्षशान में अवश्य कारण मानना 
होगा तो सूत्रकार ने इन्द्रियार्थे सम्निकर्ष के समान आत्ममनः्संग्रोग तथा मन और इन्द्रिय के 
सन्निकर् का प्रत्यक्ष के लक्षण में अद्ण क्‍यों नहीं किया । 

इस पूर्वक्षी के आक्षेप का समाधान करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--यह सूत्र में प्रत्यक्ष 

प्रमाण के कारण का अवधारण (निश्चय) नहीं है--कि इतना ( इन्द्रियार्थ सस्निकर्ष ) ही 
अत्यक्ष प्रमाण में कारण है, किन्तु विशिष्ट ( विशेष ) प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण सूत्र में सूतरकार ने 
कहा है । अर्थात्‌ जो प्रत्यक्षशन का विशिष्ट ( इन्द्रियार्थ संम्निकर्परूप विशेष ) कारण है वह कहा 
गया है, और जो ( आत्ममनः्सस्निकर्ष तथा मन और इन्द्रियों का सन्निकप ) अलुमानः 
उपमानादि दूसरे प्रमा्ों में भी समान कारण है बह नि्मत ( हटाया ) नहीं गया है इसलिये 
उक्त दोष नहीं हो सकता ( तात्वय॑ यह है कि संपूर्ण प्रत्यक्ष होने के कारणों की सूजकार से 
सूत्र में गणना नहीं को है, किन्तु एक किसी प्रत्वक्ष प्रमाण का अनुमानादि दूसरे प्रमार्णों से 
ज्याकृत्ति ( भेद ) करना सूत्र में सूतकार ने दिखाया हे )। 

( इस पर पुनः पूव॑पक्षी के मत से भाष्यकार आ्षेप दिखाते हैं कि )-- तथापि मन के इन्द्रियों 
के साथ संयोग सम्बन्ध को प्रत्यक्ष में विशेष कारण होने से कइना चादिये! | ( अर्थात्‌ प्रत्यक्ष की 
सूत्र में विशेष कारण की उक्ति मानने पर भी इन्द्रिय तथा मन का संयोग भी केवल प्रत्वक्षप्रमाण 
में अपेक्षित होने के कारण अनुमानादि दूसरे प्रमाणें। से प्रत्यक्ष प्रमाण के भेद का साधक होने के 
कारण सूत्रकार को प्रत्यक्ष के उपयोक्त सूत्र में अवश्य कहना चाहिये था )) 

( इस पूर्वपक्षो के आक्षेप का समाधान भाष्यकार ऐेसा करते हैं कि )--आणज, राखज आदि 
भेद से पट्‌ प्रकार के भिन्‍न-मिन्‍्न प्रत्यक्ष में इन्द्रिय तथा मन का संयोग सामान्यस्य से लिन, 
नहीं होता | अतः समान दोने से उसे भी सूतकार ने रक्षण सूत में वर्णन नहीं किया है। (किन्तु 
यहाँ पर वार्तिकफार ने इस भाष्य के वाक्य की दो प्रकार से स्याख्या की है। झिनमें 30% औ 
देसी है कि जिस प्रकार इन्दरिय तथा अर्थ का संयोग अनुमानादिकों से पत्यक्ष का भेद शक करता 
है उसो प्रकार इन्द्रिय तथा मन का संयोग भी | ऐसा जानकर ही सून्रफार ने दोतों। में £ ले (पक सेंड 
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यावदयथ वे नामधेयशब्दास्तेरथैसम्प्र्ययः, अर्थतरस्पत्ययाव व्यवहार: | तत्रेद- 
मिन्द्रियार्थंसल्निकपोदुत्पन्नमर्थज्ञानं रूपम! इति वा, रसः इत्येबं बा भवति; 
रूपरसशब्दाश्व विषयनामघेयम््‌ तेन व्यपदिश्यते ज्ञानं-रूपमिति जानीते, रस 
इति जानीते नामघेयशब्देन व्यपद्श्यमानं सत्‌ शाब्दं प्रसज्यते, अत आह-- 


साधक को दिखाया है, क्योंकि एक भेद साधक के कहने से हो रक्षण पूर्ण हो जाने से निर्वाह 

होने के कारण दूसरा भेद साधक होने से भी सूत्रकार ने नहीं कद है। ऐसा समान 
मु होने से! इस भाष्य के पद से सूचित होता है। दूसरी व्याख्या ऐसी है कि इन्द्रिय 

तथा पदाथे का संयोग हो एक प्रत्यक्ष से दूसरे परपक्ष स्यक्ति का भेद सिद्ध करता है। इस्द्रिय 
तथा मन का संयोग, धाण, रसनादि इन्द्रियों से उत्वनन होनेवाले पट प्रकार के प्रत्वक्षों में साधारण 
है। इसी कारण समान द्ोने से इसे सुत्रकार ने नहीं कहा है। समान होने से! इस 
आष्योक्त हेतू के आत्मा तवा मन का संयोग अतीन्करिय पदार्थों में रदता दे “तथा मन और इन्द्रियों 
का संयोग भी अबबवा आत्ममनःसंयोग रवं इन्द्रियमनःसंयोग दोनों हवी विषयों में नहीं रइते 
अबवा ये दोनों संवोग मन में रहते हैं । इस कारण दो में से एक के हो कइने से निर्वाह होने 
के कारण सूजकार ने दोनों को नहीं कहा है। अथवा इन्द्रियमनःसंयोग को अत्यमनःसंयोग के 
साथ समानता होने के कारण आत्ममनःसंयोग को सूत्र में नहों कहा है। इत्यादि बातिक में 
स्पष्ट कहा है। जिसमें वातिककार कौ दूसरी ही उपरोक्त व्याख्या का वाचरपति भिश्न ने तात्ययें- 
डीका में अहृण किया है। ) 

( झब्द तथा अबे का नेद न होने से अर्थ से उत्वन्न इवे के समान झब्दजन्ध भी हो सकता हैं 
इस प्रकार के वैयाकरणमत का खण्डन करने के लिये सूत्रकार ने सूत्र में प्रयोग किये हुए 
#अब्यपदेश्य' इस विशेषण को व्याख्या करते हुए भाध्यकार उक्त मत का अनुवाद कर खण्डन 
करते हुए आगे कहते हैं कि )--'जितने अर्थ हैं उन संपूर्णो में अभेद से संशाशब्द बर्तमान द्ोते हैं) 
जिससे अर्थ का निश्चयात्मकज्ञान होता है. भौर अर्थ के सम्यक््‌ धान के अनुसार ही लौकिक 
ब्यवहार होता है। ( अर्थात्‌ सरकार में सर्वथा ( सब तरद से ) अधं संक्षा शब्द से सम्बद्द दोते हैं, 
ज्योंकि देसा कोई पदाय नहीं है जो संक्ाशस्द से ( अर्थ के वाचक नाम ब्ब्द से ) रहित हो । 
इसी कारण 'गौ अर्थ है, अश्व अर्थ है” इत्यादि प्रतीति में एक अधिकरण में वत॑मान संज्ञा झब्दों 
के साथ गौ आदि पदाएों की प्रतोति होती है | ऐसा हो ने से अर्थों के संशाशब्द रूप दोने के कारण 
उसको विषय करने वाला ज्ञान भो संज्ञा को विषय करता है, इस कारण अर्थ के समान संक्ाशब्द 

से कहा हुआ वह झच्द से उत्पन्न है यद आपत्ति आती हैं । ऐसा होने से कोई भो निर्विकल्पक 
अत्यक्ष झब्द से रहित कहाँ है। यद वैयाकरण पूर्ववक्ष के झंका का तातयये है। इसी शंका के निवार- 
जार्थ सूत्र में 'अस्यपदेश्य! यह विश्ेषण सूचकार ने दिया है ।) इस व्याख्या में 'शाब्द' इस पद का 
अर्थ तात्ववेटीकाकार ने दूसरे इस प्रकार से व्याख्या किया है कि--“सब्द प्रमाण वाला होने से 
आाब्द्‌ नहीं कहछाता किस्तु' झब्द से उत्पन्न दोने से शाब्द कहा जाता है और झच्द इसका 
विषय होने के कारण उत्पादक होता है', इत्यादि तात्वबंटौका में बाचस्पति मिश्र ने समाछोचना 
. ब्हाँ पर वी है और उनको ऐसी व्याख्या से नाम तथा जाति आदिकों की योजना से दोने वाले 
सबिकक्षक का भी प्रत्वक्ष के रक्षण में अन्तर्भाव हो जाता हैं। यद सूचित होता दे । नाम, जात्यादि 
. ओजना सहित दोनेवाढा ज्ञान इम्दरियजन्य नहीं दोता। अतः उसका प्रत्यक्ष छक्षण से बहिष्कार 


५ 


घदार्थोद्रेशप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम रद 


अव्यपदेश्यमिति | यविद्सनुपयुक्ते शब्दार्थसम्बन्धेउथैज्ञानं, न तत्‌ नामथेयशब्देन 
ड्यपदिश्यते) ग्रहीतेडपि च शब्दार्थ सम्बन्धेडस्यार्थस्यायं शब्दों नामचेयमिति। 
यदा तु सोडर्थों ग्रह्मते, तदा तत्‌ पूर्न॑स्मादर्थज्ञानात्‌ू न बिशिष्यते, तत्‌ 
अर्थविज्ञानं ताहगेब भवति | तस्य स्वर्यज्ञानस्याउन्य: समाख्याशब्दो नास्तिः 
येन प्रतीयमार्न व्यबहाराय कल्पते | न चा5प्रतीयसानेन व्यवहार: | तस्माज्लेय- 
स्यार्थस्य संज्ञाशब्देनेतिकरणयुक्तेन निर्दिश्यति-रूपमिति ज्ञानं, रस इति ज्ञान- 
मिति। तदेवमर्थज्ञानकाले स न समाख्याशव्दो व्याश्रियते व्यवहारकाले तु 
व्याप्रियते तस्मादशाब्दसथेज्ञानमिन्द्रियार्थ सन्निकर्षोत्पन्नसिति । 


करने के लिये द्वी 'अव्यदेश्यपद्‌? सूत्र में दिया गया है यही मर्थ साक्षाव भाधष्यकार के अक्षरों से 
बोधित होता है, किन्तु यह नैयायिकों के सिद्धान्त से संगत नहीं होता । इसी कारण तात्पयंडीकाकार 
मे उपरोक्त दूसरी प्रकार से ब्याख्या को है, ऐसा सिद्ध द्योता हे ) | 

ऊपर दिखाए हुए पूर्वपक्षिमत की स्वयं व्याख्या करते द्ुए भाष्यकार उसका स्पष्टीकरण करते 
है कि--उपरोक्त छौकिक व्यवद्र में इन्द्रिय तथा अर्थों के संयोगादि सम्बन्ध से उत्पन्न हुये 
ज्ञान का “रूपस! यह रूप दे इस प्रकार अथवा 'रस/ यदह रस है, इस प्रकार डोता है ओर 
यह रूप एबं रस शब्द रूप, रसरूप विषयों का नाम है। उससे “रूप है दसा जानता दै-रस है 
हेसा जानता दै? । इस प्रकार से छोक में ज्ञान का व्यवद्ार द्ोता है। अतः नाम ( संज्ञा ) झच्द से 
व्यवहार होने के कारण रूप तथा रसादिकों का प्रत्यक्षरूप क्ञान इन्क्रिया् सन्निकर्ष से होने पर भी 
आब्द प्रमाण से उत्पन्न होने के कारण झा है ऐसी आपत्ति जाती है । ५ 

इस अ्रकार पूर्व पक्षी की झंका के निवारण के लिये भाष्यकार बढ़ते हैं कि खूश्रकार ने सूत्र में 
“अव्यपदेश्यं? देसा विशेषणपद दिया है । जिससे उक्त शंका का इस प्रकार निवारण द्वोता दे कि 
जो यद्द झब्द तथा अथ के सम्बन्ध का उपयोग न करते इये केवछ चक्ष॒ आदि इन्द्रियों के सम्बन्ध- 
मात्र से पदार्थ का शान होता है, उसका संधाशब्द से ब्यवद्वार नदीं होता । धूबैंकाल में शब्द तथा 
आर्थे के सम्बन्ध का झदण होने पर भी कैबक इन्द्रियों से देखने आदि के समय में इस अर्थ का यह 
संज्ञाशब्द बाचक है, ऐसा ज्ञान नदीं रहता जिस समय उस पदार्थ का झदश होता दे । बह 
अथम हुए अभैज्ञान से कोई विशेषता नहीं रखता | वह पदारथे जान भी बैसा दी होता है । (अर्थात: 
जहाँ पर नाम का शान है वहाँ पदार्थ का शान वैसा ही है, अर्थाद्‌ संक्षा क। शान न रहते जेसा 
बस्तु का ज्ञान होता दें वैसा द्वी संज्ञा का शान रहने पर भी पदार्थ का ज्ञान वैसा दी होता है )। 
( आगे भाध्यकार कहते हैं कि )-उस पदार्थ के ज्ञान का दूसरा कोई समाख्या (संज्ञा ) शब्द 
नहीं है, जिससे अर्थ की प्रतीतो दोकर व्यवद्वार दो सके और बिना पदार्थ के ज्ञान के ब्यवहार 
नहीं होता । बस संजानब्द से जो जानने वोग्य पदा्थ के इतिकरण से युक्त 'पिसा हैः डाक 78 
योग्य संशाशब्द से 'यद रूप है? ऐसा, अथवा यह रस है? ऐसा ज्ञान का ६22 | वाई) 
देसा होने से यह सिछ्ू होता है कि केवल इन्द्रियों से विषय (अर्थ) के या दो दर 
समाख्या ( संशा ) शब्द की प्रवृत्ति नहीं होती, किन्तु ब्यवद्दार करने के समथ ही प्रदत्ति गे के 
'इस कारण केवक इन्द्रियों से विषयों में देखना आदि निविकल्पक प्रत्यक्ष घर कक ( प 
सन्निकर्ष से दी दोता है। अतः बद झब्दजन्य नहीं है ऐसा सूत्रकार का जाशय हैं । 


ड्० स्यायदर्शनस्‌ [ बर० १, आ० १, सू० ४ 

औष्मे मरीचयो भौमेनोष्मणा संसृष्टा: स्पन्दमाना दूरस्थस्य चक्कुपा 
सन्निक्ृष्यन्ते, तत्रेन्द्रियार्थसन्निक्पोदुदकमिति ज्ञानमुत्पद्यते, तब प्रत्यव्लईं 
प्रस्यत्ते इत्यत आह अव्यमिचारीति | यद्तस्मिस्तदिति तद्न्‍यभिचारि, बच्तु 
तस्मिस्तदिति तदव्यमिचारि प्रत्यक्षमिति | 

दूराचक्षुपा ह्ययमर्थ पश्यज्नावधारयति घूम इति वा रेणुरिति वा । तदेत- 
दिन्द्रियार्थसन्निकर्षोत्पन्नमनवधारणज्ञानं प्रत्यक्षे श्रसब्य इत्यत आह--व्यवसा- 
यात्मकत्रिति। न चेतन्मन्तव्यपू--आत्ममनःसन्निकर्ष जमेबाउनबथारणज्ञा- 
मिति। चक्षुपरा ह्ययमर्थ पश्यज्नावधार्यति, यथा चेन्द्रियेणोपलब्धमर्थ मन- 


सूत्र के 'अव्यमिचारि? इस विशेषण की सायंकता दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-7 
औष्म ऋतु में प्रथ्वों सूय॑ किरण से उत्पन्न को उध्णता से मिलते हुए सूर्य के किरण हिलते हुए 
दूर रहने बाछे मंलु्ष्यों को चक्करिन्द्रिव तथा सूर्यदि करणरूप अर्थ के सम्बन्ध से जछ की लदरों के 
समान दिखाई देते हैं, जिनमें चक्षरिम्दरिय तवा जंछ की लद्ररूप अर्य के सन्रिकर्ष से 'यह जल 
है दसा अमरूप शान उत्पन्न होता हैं। वह मो प्रत्यक्ष प्रमाण होने से इन्दियार्थ सन्निक 
होने कौ आपत्ति आवेगी | इस कारण सूत्रकार ने प्रत्यक्षप्माण के रुक्षण में 'अव्यमिचारि' 
.. सृत्र में गिशेषण दिया है । जो उस पदार्थ से मिश्र (जछ से भिन्न) सूर्यकिरणहूप पदार्थ में बद जल दे 
सा ज्ञान च्यमिचारि काइता है और जो उस ( जकादि ) पदार्थ में बह (जल ) है न 
होता है वह व्यभिचार रहित प्रत्यक्षप्रमाण कडद्ाता है। अतः सूवेकिएणों को जछ की दर समझना 
अद ज्ञान व्वमिचारों (अमरूप ) होने के कारण प्रत्वक्षप्रमाण नहीं हो सकता ( किन्तु यू 
_अब्यमिचारी ऐसा विशेषण प्रत्यक्षप्रमाण ही के छक्षण में देना आवश्यक है, क्योंकि दूसरे अमरूप 
अनुमानादि प्रमाणों में तो व्यभिचार होना साक्षाव अथवा परम्परा से उन अनुमानादि दूसरे 
अरमाणों के मूछ कारण प्रत्यक्ष दी में होता है यह जानना चादिए। 

(आगे सूत्र में दिये हुए ध्यवसाध्रात्मक' इस विशेषण का सारवक््य दिखाते हुए भाष्यकार 
कड़॒ते हैं कि )--दूर से च्छ, इन्दरिय द्वारा पदार्थ को देखने बाला प्राणी बह धूम है अथवा रेणु 
( घूछ ) ऐसा निश्चय नहीं कर सकता । वह यह चक्ष, इम्द्रिय तथा पदार्थ के संयोग नामक सल्लिकर्ष 
( सम्बन्ध ) से उत्पन्न भया हुआ अनवधारण ( अनिश्रय-संशव ) रूपश्ञान भो इन्द्ियार्थ सन्निकर्ष से 

उत्पन्न ऐने के कारण प्रत्यक्ष प्रमाण दो जायगा | इस कारण सूत्रकार ने प्रत्वक्षशान में: “ब्यबसा- 
..__ आक्मक! ऐसा विशेषण सूत्र में दिया दै। (यहाँ पर वस्तुतः निर्मिकल्पक ज्ञान दी सूरकार तथा 
माध्यकार को प्रत्यक्षरूपप्रमाण अमिमत है ऐसा प्रतीत होता है। तर्थात्‌ 'कक्पनापोदमश्रास्तम 
_जॉमजात्योदि योजना रहित एवं ज्ममित्न शान प्रत्यक्ष होता है, ऐसा बौदों ने माना हुआ 
प्र अत्यक्ष का रुक्षण ह सूत्र तथा माष्यकार को समत है , ऐसा सूत्र तथा भाष्य की अक्षरों का तात्पये 
न है। किस्त बाचस्पति मिश्र ने सविकल्पक शान को भी सूत्र के प्रत्वक्ष लक्षण में अन्तर्माव करने 
__ का यत्न किया दहै--कि 'अभ्यमिचारि' इस पद से ही जब संशयरूप शान का निरास हो सकता 
है अत सूत्र में ध्यवसायात्मक' नाम जात्यादि योजना सद्दित इस अर्थ बाल्य यह पद सूत्रकार 
४ जे स्िकल्यक शान भी प्रत्यक्षप्रमाण दोता है। अतः “्यवसायास्मक' यद पद साक्षात 
|. सररक्शक बरान का बार है यह सिर दोता दै। किल्त भाष्य तथा वार्तिककार ने यहाँ 

|. संबिकपक शान वो बोर चर्चा दी नहीं को है। ऐेसा अत्यन्त स्पष्ट दिष्यों के बोध होने से, भाष्य 
| 


अदार्थेहिशप्रकरणम ] डे 


सोपलभते, एबमिन्द्रियेणाउनवधारयन्मनसा नाबधाः 
धारणपूर्वक _सनसा5नव॒धारणं तद़िशेषापेक्ष॑ विमः 
सर्वंत्र प्रत्यक्षबिषये ज्ञातुरिन्द्रियेण उयबसाय: 
तेन्द्रियाणामन॒ुग्यवसायाभाबा दित्ति | 
आत्मादिषु सुखादिषु च् प्रत्यक्तलक्षण वक्तव्यम्‌ू , अनिन्द्ियाथसल्रिकाज 
हि तदिति ? इन्द्रियस्य वे सतो मनस इन्द्रियेम्यः प्रथगुपदेशों घर्ममेदात्‌ , भौति- 
कानीन्द्रियाणि नियतविपयाणि, सगुणानां चैपामिन्द्रियमाव अति 


[रयति | च्चेतदिन्द्रियानव- 
शंमात्र॑ संशय: न पूर्बमिति | 
पश्चान्मनसाउनुड्यबसायः, उपह- 


तथा बातिक में व्याख्या नहीं की दै। इस कारण अपनी स्वयं की हुई व्याख्या जिसमें समिकल्पक 
ज्ञान का अन्तर्भाव उपरोक्त प्रकार से कहा गया है वाचस्पति भिश्र युरू, प्रिलोचन मैयाणिक के 
मार्म॑ के अनुसार है, देसी वाचस्पति मिश्र ने यहाँ समालेचना की है )। 

धूर्वोक्त चाक्षुप संशयशान में दोष वारणार्थ जो “्यवसायात्मक' पद दिया है उसमें आपत्ति 
दिखाते हुए पूर॑पक्षी मत का आक्षेप दिखाकर निवारण करते हुए भाष्यकार आगे देसा कहते 
हैं कि--आत्मा तथा मन के सजिकर्ष से हो संशयरूप शान होता है कि बहिरिम्द्रियों से । तब 
पूर्वोक्त यह धूम दै या धूलि ऐसे संशयश्ञान में प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण की आपत्ति क्यों झोगी । 
टेसा पूबंपक्षी नदी मान सकता, क्योंकि चक्लु इन्द्रिय से पदार्थ को देखने वाल्य प्राणी भी पदार्थ का 
निश्चय नहीं कर सकता, जिंस प्रकार प्राणी बाह्य इन्द्रियों से जाने हुए पदार्थ को अन्वःकरण से 
जानता है उसी प्रकार बाद्या इन्द्रियों से निश्चय न करता हुआ मन से भी निश्चय नहीं कर सकता । 
(इस “चहुषा” इत्यादि भाष्य से यह उत्तर का आशय सूचित होता है सभी संशयज्ञान बाह्य- 
इन्द्रियों के ब्यापारों की अपेक्षा नहीं करते, ऐसा नहीं हैं। ( यथपि कुछ संशय बाह्षेर्द्रियों के 
ज्यापार की अपेक्षा नदीं करते अर्थांद केवछ मानसिक ब्यापार से उत्पन्न दोते हैं तब भी । 

भागे भाष्यकार कहते हैं कि--यद् जो बाह्येरिद्रियों से पदार्थ के अनिश्चयपूर्बक मन से निश्चय 
नहीं छोता बह विशेष ज्ञान की अपेक्षा करने वाला विरुद्धफोटी वाला ज्ञान संशबरूप होता 
है वही केवल यहाँ संशय छिया गया है, न कि पूर्व ( प्रथम ) का केवछ मन से दोोनेवाला संशय । 
( गर्थाव केबछ मन से तथा बाद्षेन्द्रिय संनिकर्ष से उत्पन्न द्ोनेवाल्े दोनों संशय ज्ञानों में से जो 
आश्येन्द्रिय से संशय पूर्वक मानस संशय द्ोता है और जो इन्द्रिय रुत्निकर्ष रूप विशेष की 
अपेक्षा करनेवाल्ा संशय दोता है बद केवल विमर्श है, अर्थात्‌ बी केवल संशय है। उसी को 
पूर्प्रदर्शित आपत्ति के वारणाथ यहाँ छेना. चाहिये, न कि केवल मन से उत्पन्न संशवज्ञान को । 
देखा दोने से अनेक संशयशानों के इन्द्रियजन्य होने के कारण उनके निरास के छिये ब्यवसा- 
आात्मक! इस विशेषण की यहाँ अपेक्षा थी। अतः पूर्वपक्षी का संशयक्ञान आत्मा तथा मन के 
सब्निकर्ष से द्वी होता है यद् कददना असंगत है )। 

आगे केवछ मानसिक संशय के समान वाद्य इन्द्रियों से उत्पन्न संशयपूर्वक भी संशय होता 
है। इस विषय को इृढ करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--संपूर्ण प्रत्यक्षप्रमाण के विषय में श्ञाता 
आणीको प्रथम बाह्मन्द्रिय से निश्चयरूप ज्ञान द्वोता हैं इसके पश्चात अन्तः्करण से निश्चयात्मक 
उसका अनुम्यबसाय ( पश्चात्‌ शान ) द्वोता है । क्‍योंकि जिनके वाह्मेन्द्रिय नष्ट दो गये हैं, उन्हें 
उनसे हुए ज्ञान का अनुन्यवसाय नहीं होता। (अर्थात भन्‍्घे तथा बबिर आदिकों बे 
अनुन्यवसायरूप शान का अनुभव नहीं द्ोता | इस कारण उसके पूर्व व्यवसाय ( शान ) उत्पन्न 


डर स्यायदझ्नस्‌ [झ० १, आ० १, सू० ७ 
आऔतिकं सर्वविषयं च, नाउस्य सगुणस्येन्द्रियभाव इति। सति चेन्द्रियार्थ- 
सन्निकर्ष सन्निघिमसन्निर्थि चास्य युगपच्जानाजुस्पत्तिकारणं बच्यामः ( आ० १ 
आए० १ सू० १६) इ्ति ॥ सनसबश्रेन्द्रियभावाचन्न बाच्यं लक्षणान्तरमिति | 
सन्त्रान्तरसमाचाराचतत्म॒स्येतव्यमिति । परमतमप्रतिषिद्धमनुमतमिति हि 


तन्त्रयुक्तिः ॥ ४ ॥ 


होने में चछध भादि वाह्य इन्ट्रियों की अपेक्षा होती है, ऐसा होने से संश्वयरूप शान के उत्पस्ति में 
भी इन्द्रिय तथा पदार्व का सस्निकर्प आवश्यक है ) । 
( आगे इस सूत्र से इम्द्रवार्थ संत्रिकपंजन्य स्वरुप प्रत्यक्षक्षण की आत्मा तथा सुज आदिकों 

... क्षे मानस प्रत्यक्ष में अन्याप्ती दोष के परिदाराय प्रथम पूर्वपक्षी के मठ से आपत्ती देखते हु 
आध्यकार कहते हैं कि )-'आत्मादिकों के क्षानों में तथा सुस-दुस्खादियों के कानों में भो उक्त 
हर्ष से मिन्न दूसरा प्रत्यक्ष का छक्षण सूबकार को कइना चाहिये, क्योंकि वह इस्द्रियाथे संभिकष 
से उत्पन्न नहीं होता! (यद्यपि स्वयं सुख इन्द्रियायंजन्य दै तथापि उसमें प्रत्यः 
क्योंकि सुख के शान हा से प्रत्यक्षता दो सकती दे ऐसा यहाँ पूर्वपक्षी का आशय है )। 

(उक्त आपत्ति का समाधान करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--मन के इन्द्रिय होने पर भी 
अ्मे के मेंद के कारण मन को इन्द्रियों से श्यकू कहा गया है ( अर्थात वस्तुतः मनके इन्द्रिय होने ' 
पर भी इन््ियों से मन को पथक्‌ कईने में मिन्न धमंता हो कारण है ) क्योंकि चक्षुरादि वाह्यइन्द्रिय 
( भौतिक ) एधिव्यादि भूतपदां से उत्प्न होते हैं, तथा उनके रूप, रस, गन्ध आदि पाँच विषय 
अपने-अपने नियत हैं, एवं गन्गदि युग युक्त होने से दी उन्हें इन्द्रियत्व है और मन तो जभोतिक 

_( भूतपदायो से न उत्यत्न दोता ) है। तथा रूपरस आदि संपूर्ण विषय मन के होते हैं। तथा मन 

में शुणवुक्त होने के बारण इन्द्रियता भी नहीं दै। ( अर्थात प्राण आदि वाह्मइम्द्रिय जिस प्रकार 

अपने-अपने गंध दियुओों से वाह्म गन्वादि विषयों को बोषित करते है वैा मन नहीं करता यहाँ 
पर बातिककार ने तो मन को सवंधिषयता तथा वाह्षेन्द्रियों को नियमितविषयता इसो रूप: 


विरुद्ध दोनों का श्रदश किया है 25 हम 
( आगे दूसरा मी मन तथा वाह्मोन्द्रियों का वेधम्यें देखते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-- 


बाहोरिद्रियों का पदार्शों के संयोगादि संबंध रदने पर भी मन का समरध में |रदना तथा न रहना 
भी धुगपत ( एककाल में ) अनेक शान उत्पन्न न होने का कारण होता है, यह भो मन का 
बाध्मन्द्रियों से विरुद्ध काये है ऐसा ( अ० $ ज० 3 ) के १६वें सूत्र में हम वर्णन करेंगे। पूर्वोक्त 
: पूर्वपक्षी के आपत्ती के निवारण का उपसंद्वार ( फलीभूत अर्थ ) कहते हुए भाष्यकार आगे कहते 
है कि )--इस कारण मन के भी इन्द्रिय होने के कारंण मनरूप इन्द्रिय तथा आत्मा, सुख आदि. 
.. अर्थों के संवोगांदि संनिकर्ष से आत्मा एवं सुख्ादिकों के प्रत्यक्ष में मो छक्षण की संगती हो सकती 
है, अतः उनमे डिये दूसरे क्षण के कहने की आवश्यकता नहीं है। तथा दूसरे तंत्र ( मैशेपिक 
|। शाख ) में मन को इन्द्रिय कटा दै इस कारण भो मन में इन्द्रियत्व जानना चारिये, क्योंकि जो 
दूसरे का मत अपने झास्तर में निषिद/नदीं दोता चद अपने को अभिमत द्वोता है ऐसी तंत्र 

( शास्त्र ) में शुक्ति ( न्याय ) माना गया है। 
._ ( दिल्लोगनामक बौद्ध नैयाविक ने “प्रमाणसमु्यय' नामक बन्ध में इस भाध्यवाक्य पर ऐसा 
हि शेप किया है कि यदि नियेध करना दी दूसरे के मत को मानने का सूचक हो तो चछ्नरादि 


 झन्द्रयों में ( शिषेध न करने ) से इन्दरिता सूचित दो सकती है, तो उनको '्रधक्‌ न्यायसूत्ों 
30९. 


|! 
3. 


अमाणश्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस झ्ड 


व्याख्यातं अ्रत्यक्षम्‌-- 
अथ तत्पूवेक त्रिविधमल॒मान पूर्ववच्छेषव॒त्सामान्यतोद्श च ॥५॥ 

ततूर्वकमित्यनेन लिक्ललिविनो! सम्बन्धरर्शन॑ लिक्नदर्शन॑ क्ञाउमिसम्बध्यते। 
लिड्जलिज्लिनो: सम्बद्धयोदशनेन लिज्ञस्मृतिरभिसम्बध्यते | स्मृत्या लिब्नद्शनेन 
चाउप्रत्यक्षोडर्थो5नुमीयते । 
में वर्णन करना अनर्थक ( बृथा ) हों जायगा )। किन्तु वारतिककार ने यहाँ ऐसी समालेचनां 
की है कि--यदि वैशेषिक झाखरूप दूसरे तंत्र ( शास्त्र ) में उक्त होने के कारण इस न्यायश्ास्त्र में 
उस मन के इन्द्रिय होने का निषेध न होने से मन को इन्द्रियता कह्दी है ( न्‍्यायशास्त्र में भौ 
मानी गई है ) ऐसा कहा जाय तो बाक़ों में वाह्मोन्द्रिय चक्चरादिकों का भी वैशेषिक शास्त्र में पाठ 
पोने से उनको भी न्याय में इस्द्रिय है ऐेसा न कद्दना चादिये, यदि निषेष न होने से भ्हण होता 
हो, ऐसे आक्षिप को दिखाकर वार्तिककार ने इसका स्वयं समाधान ऐसा छिया है कि आप शाल्र की, 
गति को नहीं जानते, क्योंकि जो दूसरे का मत निषिद्ध नहीं होता वह अपने को संगत होता है 
रेसो तंत्र (शाख ) की युक्ति ( न्याय ) कद्माती है जिस्त मतके अपने मत स्वोकार नहाँ है, 
अथवा स्वम्रत तथा परमत का भेद नहीं है उसके लिये दी ऐसा आक्षेर हों सकता है। आप तो 
दूसरे के मत के अनुरोध ( स्वीकृतों ) के कारण अपने सभी मत का निवारण करते हैं, जिससे 
अपना तथा पराये का मत हैं वदी नहीं माना जा सकता, इस कारण मन इन्द्रिय है, इनसे सुखादि- 
ज्ञान मी इन्द्रियार्थ संनिकर्ष से उल्नन्न होने के कारण प्रत्यक्ष प्रमाण का लक्षण व्यापक होने से 
अब्याप्ति दोष नहीं हो सकता, जिश्के लिये दूसरे छक्षण को आवश्यकता हो। ) तथा यह लक्षण 
संपूर्ण सूत्र के कढ्दे पदों से तथा एक-एक पद से भी दो सकता है यह भी वार्तिककार ने यहाँ पर 
सिद्ध किय्रा है अतः इस विषय में अधिक विशेष वार्तिक में स्वयं पाठकों को देख छेना चाहिये) 
इस प्रकार प्रत्यक्ष प्रमाण के लक्षण की व्याख्या यहाँ समाप्त हुई ॥ ४ ॥। 

(४ ) अजुमानछक्षण प्रकरण 

कम प्राप्त दितीय अनुमान प्रमाण का लक्षण तथा विभाग करते हुए सूजकार कहते हैं । 

पद्‌ पदार्थ--अप 5 प्रत्यक्ष प्रमाण के वर्जन के पश्चाद ( अलुसान प्रमाण का निरूपण किया 
जाता है ) तत्यूब॑ंक 5 प्रत्यक्षपूवंक, त्रिविषं> तीन प्रकार का, अनुमान अनुमान नाम का 
अमाण होता है, पूर्ववद्‌ 5 कारण पूर्वक, झैषयद 5 कार्यपूवंक, तथा संमरान्वतोइ४ट चर और उत्त- 
दोनों से भिन्न सामात्व व्याक्षि से देखा गया भी ॥ ५ ॥ 

भावार्थ--जो प्रत्यक्ष अर्थाद्‌ ध्याप्ति का स्मरण तथा ध्याप्ति विशिष्ट देतु के अत्यक्ष दर्शन 
से उलपन्न होता है उसे अनुमान कहते हैं । जो पूवंबद ( कारण से कार्य का अनुमान ) १, शेषवत 
काये से कारण को अनुमान २, तथा इन दोनों से भिन्न सामान्यतोइृष्ट सामान्य रूप देतु के 
देखने से होने वाल्य ३, इस प्रकार तीन प्रकार का अजुमान प्रमाण द्वोता है ॥ 6 ॥ 

( पंचम सूत्र की व्याख्या करते हुए आगे भाष्यकार कहते हैं कि )--सूत्र के “वल्यूबंक! दस 
अनुमान के लक्षण के वोधक पद से छिज्न ( ऐत ) तथा लिक्ली ( साध्य ) इन दोनों के सम्बन्ध के 
ज्याप्ति रूप सम्बन्ध का दर्शन, तथा छिक् का दर्शन (अत्यक्ष ) दोनों सम्बद्ध (बोषित) होते 
हैं । व्याप्ति रूप सम्बन्ध से सम्बद्ध छिक्न तबा लिज्लो इन दोनों के दर्शन से व्याप्ति विशिष्ट लिन्न 
का स्मरण सम्बद होता है अर्थात लिया जाता है। इस प्रकार देतु तथा साध्य के व्याप्ति रूप 


ड़ न्या० 


रत ० ० १, सू० 
कक न्यायदर्शनम्‌ [ अ्र० १, आ० १, सू० ५ 


स््स्छ्डो 
पूर्ववदिति--यत्र कारणेन कार्यमनुमीयते, यथा मेघोज्नत्या भविष्यति 
बृष्टिरेति | शेषकत्तत्‌-यत्र कार्येण कारणमनुमीयते, पूर्बोदकबिपरीतसुदक 
नग्या: पूर्णत्ब॑ शीघरत्वद्ल दृद्ठा स्नोतसोडनुमीयते भूता ब्रृष्टिरेति। सामान्यतो- 
छ्ठ-अज्यापूर्वकमन्यत्र दृष्टस्याउन्यत्र दर्शनमिति, तथा चाउडदित्यस्थ, तस्माद- 
स्त्यप्रत्यक्षाउप्यादित्यस्य त्रज्येति | 
--- अथवा पूर्ववद्िति यत्र यथापूर्व प्रत्यक्षभृतयोरन्यतरदर्शनेनाउन्यतरस्याउ- 


सम्बन्ध के स्मरण एवं छिड्ठ ( साधक हत॒ ) के भ्रत्वक्ष दर्शन से भी अप्रत्यक्ष (ग्रत्वक्ष न देखाने 

वाले ) साध्यरूप पदार्थ को अनुमान प्रमाण से सिद्धि होती है। (अर्थात्‌ अश्नि तथा धूम बो 

| साथ हो महानस ( रसोई के पर में भी देखता है यह अप्नि से सम्बद्ध धूम का एक प्रत्यक्ष है। 

इसके पश्चात्‌ पुनः पर्वत पर धूम को देखता है यह दूसरा प्रत्यक्ष दोता है। महानस में प्रथम 

देखे हुए व्याप्ति रूप सम्बन्ध की सहावता से प्रत्यक्ष धूम से अप्रत्यक्ष अश्नि की 'पर्बत बह्िमान्‌ 
है, धूम युक्त होने से! इस प्रकार अनुमान नामक प्रमाण से सिद्धि दोती है )॥ 

( इस प्रकार लक्षण पदको व्याख्या करने के पश्चाद सूत्र में दिखाए इुए 'पूर्वबत! आदि तीन 
अ्रकार के अनुसानों में से प्रथम पूवंबत नामक अनुमान की व्याख्या करते हुए भाष्यकार आगे 
कहते हैं कि )--जिस अनुमान में पूर्व ( कारण ) से कार्य का अनुमान किया जाता है उसे पू्॑बते, 

 ज्ञामक अनुमान बढ़ते हैं, जैसे आकाश में उठे डुए मेवों को देखकर मेघोक्नति रूप कारण से 
जूष्टि रूप कार्य होना ( अर्थात्‌ कार्य से पूर्व कारण होता है, वह जिस अनुमिति के कारण रूप 
परामशैशान ( अनुमान का विषय दो उसे 'पूवंवद” अनुमान कहते हैं )। 

( क्रम प्राप्त दूसरे शेषवद नाम के अनुमान प्रमाण की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते 
है कि )-न्‍जिस अनुमान में कार्य से कारण को अनुमान प्रमाण द्वारा सिद्धि द्वोती है, उसे 
्षषबत? अनुमान कहते हैं। जिस प्रकार पूवव में देखे हुए नदी के स्वाभाविक जछू से विपरीत 
जड़े प्रवाहों के साथ बहते हुए नदी के जल को, जो चारों तरफ से भरा हुआ तथा झौम्नता से 
बहता है; देखकर उन प्रवाहों से अनुमान किया जाता है कि इसके पू्व बृष्टि अवश्य हुई थी। 

( आगे क्रम प्राप्त दतीय सामान्यतोदृष्ट नामक अनुमान का स्वरूप भाष्यकार दिखाते हैं कि-- 
अतिपूर्वक दूसरे स्थल में देखे हुए का दूसरे स्थल में दीखना यह सामान्यतोइष्ट नामक अनुमान 
कद्ाता हैं, जिस प्रकार (सूर्य की) प्रत्यक्ष न दीखने वाली भी सूर्य की गति है यह 

+ सामान्यतोदृष्ट अनुमान से सिद्ध दोत। है । (यहाँ पर सूर्य भगवान्‌ , देशान्तर (दूसरे देश ) में प्राप्त 
होते हैं, नाश तथा दृद्धि के विषय न होने वाले द्रब्य होते हुए, पू॑दिशा में उपलब्ध दोते हुए 
_ द्वारदिश्ञा के सम्मुख सम्बन्ध से देखने वाले मनुष्य के पाद (पैर ) में चलन न होते हुए भी 

उलट कर देखने से यह सूर्य भगवान्‌ हैं, ऐसा ज्ञान द्वोने के कारण, मणि आदि के समान ऐसा 
अमान का प्रयोग वातिककार ने दिखाया है )। ५ 

( इस प्रकार एक व्याख्या तीनों अनुमानों को दिखाने के पश्चात्‌ दूसरे प्रकार से भाष्यकार- 
उनकी व्याख्या ऐसी करते हैं कि )--अथवा जिस भनुमान में प्रथम महानस से जिस प्रकार 
बहि तथा धूम का मल्यक्ष इस था उन दोनों में से एक धूम के दर्शन से दूसरे पक न दीखने 

...... वाले बह की अनुमानसे सिद्धि करना अर्थाव्‌ घूम द्वोने से पवृत पर बह्ि दे ऐसा अनुमान 
करना 'पूर्वबत? नामक प्रथम अनुमान होता दै। दूसरा 'शेषवत्‌! प्रू० १५ अनुमान वह हैं, | 

जिसमें शेषवत शब्द का अथे दे परिशेष ( बचना )। और वद् परिशेष वह कद्दाता है । प्रसततमदि 


म्राणप्रकरणम्‌ ] खभाध्यहिन्दीब्बास्योपेतस इ्ष 
अत्यक्षस्थाउजुमानं, यथा धूमेनाउम्रिरिति | शेषत्र्ञाम परिशेष:, स त प्रततक्त- 
अतिषेधेडन्यत्राउग्रलज्नाच्किष्यमाणों सम्प्रत्ययर, यथा सदनित्यमेवमा दिना द्रव्य- 
ग॒ुणकर्मणामविशेषेण सामान्यविशेषसमबायेभ्यो विभक्तस्य शब्दस्य तस्मिन्‌ 
रण द्रब्यकर्मगुणसंशये, न॒ द्रब्यम््‌ , एकद्रव्यत्वात्‌ , न कर्म, शब्दान्तरदेतुत्वात्‌, 


बे ( संभावित विषयों में से कुछ विषयों का निषेष होने पर ) अन्यत्न ( उक्तसंभावित विषयों में 
से किसी में अप्रसब्नात. ( संभावना न द्वोने के कारण ) शिष्यमाणे (उक्त संभावित विषयों में 
कहें हुए निषेष के पश्चात जो परिशिष्ट हो ( बचजाय ) उसमें संप्रत्वय ( निश्चय रूप ज्ञान होना )।. 
जैसे 'सदानिस्‍्यं? इत्यादि वैज्षेषिक सूत्र में द्रव्य, युग, तथा कर्म पदार्थों में विशेषता न रखते हुए, 
सामान्य, विशेष तथा समवाय नामक नित्य तीन पदार्थों से विभक्त प्रथक्र किये हुए शब्द में बढ 
आब्द द्रव्य, युग अथवा कर्म पदार्थ हैं, ऐसा संदेह होने पर, एक आकाश रूपद्रब्य में ही 
समवाय सम्बन्ध से रइने के कारण शब्द द्रव्य नहों हो सकता, दूसरे शब्द को उत्पत्ति का कारण 
डोने से, कर्म पदार्थ भो, नहीं हो सकता--इस अकार द्र॒ब्य तथा कमंपरदार्थ में भो अन्तर्माव के 
कारण न दोने पर जो शिष्ण्ते ( अवशिष्ट ) वत्र जाता है, वह वह झब्द है इस प्रकार झोषवके 
नामक अनुमान से शब्द ग्रुण पदार्थ है ऐसा सिद्ध ढोता दै। ( अर्थात्‌ उपरोक्त वेशेषिक सूत्र तू. 
अल से सामान्यादि तोन नित्य पदार्थों में अन्तर्गत नहीं होने वाला शब्द सत्पदार्ध द्ोता हुआ 
अनित्व है ऐसा निञ्य होने के कारण झब्द द्रव्य, थुण अथवा कर्म॑ पदार्थों में से कोई एक रूप 
हो सकता है, अतः वहाँ द्वन्ब, ग्रग तथा कम ऐसे तोनों पदार्थ प्रश्तक्त ( संभावित ) हैं, उनमें 
उपरोक्त भाध्य में कह्दे हुए 'एुक द्रब्यत्वात्‌, शब्दास्तरहेतुस्वात्‌! इन दोनों देतुओ से द्वब्ब तथा 
कर्म रूपता का निषेष हो जाता है इस कारण युगपदाय॑ हो 'शित्रमाण' बच जाता है, इससे शब्द 
गुण ही है ऐसा निश्चय द्वोना हो परिशेषानुमान कदछाता है ) । ( अवांद झब्द केवछ एक आकाश 
द्रभ्य में दी समवाय सम्बन्ध से रहता है, परमाणु रूप द्रव्य तो किसो में समवाय सम्बन्ध से 
नहीं रहते अतः वे अद्रव्य ही हैं, और परमाणुओं से मिन्न द्रव्य अनेक परमाणुओं में समवेतः 
दोते हैं, इसकारण एक द्॒न्य में समवेत होने से शब्द द्रन्य नहीं हो सकता तथा एक शब्द अपने 
समान जाति के दूसरे शब्द को उत्पन्न करता है, भर्थाद शब्द दूसरे शब्द का उत्पादक होता है; 
और कर्म तो अपने से विलक्षण विभागरूप कार्य को उत्पन्न करता है, अतः झन्द कर्म पदार्थ भी 
नहीं हो सकता अतः परिशेष से वह ग्रुणपदार्व में दो अन्तर्गत है दद भाध्वकार का यहाँ आशव 
है । किन्द॒ इस उदाहरण को वाचस्पति भि्र नहीं मानते क्योंकि उनका कइना यह है फि ब्यत्रिकि 
हेतु को दी परिशेष कहते है, यद तो अस्ववन्थतिरेक देतु हैं, क्योंकि द्रल्य तथा कम से भिन्न होते 
जुए सत्ता अनित्यता इत्यादिकों को सपक्षरूपादिकों में अमेद रहता दे, तथा विपक्षसामान्यादिकों में 
नहीं रइता, ऐसी समालोचना तात्ययं टीका में उन्हों ने को है )॥ क्योंकि इच्छा, शञान आदि गुण 
होने से द्रव्य में समवेत हैं, इस अनुमान में इच्छादि गुणों के आधार द्वोने के कारण द्वव्यों का 
असक्ष है, उनमें से एृथिव्यादि द्वन्यों के निषेध से आत्मा ह्वी 'शिष्यमाण” अवशिष्ट ( बचता ) है; 
उसमें जो 'सम्प्रत्यय! अर्थात्‌ इच्छादि गुणों के आधार रूप से शान द्वोना यह 'परिशेष! अनुमान 
दौ द्वोता है । 

ऋमप्राप्त दूसरी ब्याख्या में सामान्यतोइष्ट नामक तीसरा अनुमान वद दै, जिस अनुमान 
में प्रत्वक्ष न होने बाछे साध्य तथा तु के व्याप्ति रूप सम्बन्ध के रदने के कारण किसी एक 
अरे के साध किक ( देतु ) के सामान्य ( साइबय ) सै अप्रत्यक्ष साध्य रूप अर्थ का अनुमान से 


हा स्यायदर्शनमर [झ० १, आ० १, स्‌० ५ 
अस्तु शिष्यते सोडयमिति शब्दस्य गुणत्वप्रतिपत्तिः | सामान्यतों दृष्टे नाम-- 
अत्राउप्रत्यक्षे ,लिज्नलिब्षिने: सम्बन्धे केनचिदर्थेन लिज्नस्य सामान्यादप्रत्यक्षो 
लिक्ञी गम्यते, यथेच्छादिभिरात्मा, इच्छादयो गुणाः, गुणाश्र द्रब्यसंस्थानाः, 
तद्देषां स्थानं स आत्मेति । 

विभागवचनादेव त्रिविधमिति सिद्धे ज्िक्िधिबचनं महतो महाविपयस्य 
न्यायस्य लघीयसा सत्रेणोपदेशात्‌ परं॑ बाक्यलाघवं मन्यमानस्याउन्यस्मिन_ 
बाक्यलाघवेउनादरः, तथाचाउयमस्येत्थम्भूतेन वाक्‍्यविकल्पेन प्रवृत्त: सिद्धान्ते 
छले शब्दादिषु च बहुलं समाचारः शास्त्र इति | 


बोध होता है । जिस प्रकार इच्छादि ग़र्॒णों से आत्मा की अनुमान से सिद्धि। क्योंकि इच्छा शान 
आदि ञण हैं, और युण डब्यों में स्थित हुआ करते हैं, इस कारण जो इन इच्छादि युणों का 
स्थान ( आअय ) है वह आत्मा है। ( इस दृष्टान्त में 'द्रल्य संस्थानता-द्रब्य के आधार दी के 
अत्यक्ष न होने वाड़े इच्छादि गुण तथा प्रत्यक्ष द्वोने वाले रूपादि ग्रु्णों का साइश्य है यद जान लेना 
चाहिये । बार्तिक में इन पू्वंबत्‌ आदि तौनों अनुमानों का स्वरूप दूसरे प्रकार से भो ऐसा दिखाया 
है कि--'पूरवंबद! इस पद में पूर्वनाम साध्य, वह जिसमें हो अर्थात साध्य में रहने बाला । एबं 
“झेषवत! इस पद में शेष झब्द का अर्थ है साध्य ( पक्ष ) तथा उसमें समान जाति का होना+ 
ऐसा धोने से शेषबत्‌ पद का अथ॑ हुआ, जिसमें साध्य तथा उसके समान जातीय का नित्य संबंध 
हो । पूर्ववत्‌, अनुमान में साध्यमात्र में सत्ता तथा शेषवत्‌ अजुमान में साध्य तथा उसके समान 
जातीय में देत॒ की सत्ता होना दी दोनों का मेद है और जो अनुमान जिस किसी सामान्य स्थल में 
(पक्ष से भिन्न -'अदृष्ट! न देखा जाय वह सामान्यतोडदृष्ट नामक तौसरा अनुमान होता है ) 
किन्‍्त॒ तास्पयटौका में 'पूंबच! नामक प्रथम अनुमान “अवाधित' वाधार हित, 'अस॒त्प्रातिपक्षित*ः 


... विरोधी अनुमान से रहित, एवं साध्य (पक्ष) के समानाधिकरण भी द्वोता है। यह तौनों 'रूप' सम्पूर्ण 


अनुमानों में साधारण हैं और वह अनुमान--शेषवत्‌ १, सामान्यतोदष्ट २, शेषवत्सामान्यतो 
इष्ट भेद से तीन प्रकार का होता है । उन अथम झोषवत्‌ अनुमान में द्वेतू साध्यपक्षा तथा 
उसके समान जाति वाले भी वतंमान होते हैं। २. दूसरा पक्ष से मिन्न में न दौखने वाल 
सामास्यतोदृष्ट होता है। और तीसरा जिसमें उक्त दोनों छक्षण दों बद शेषवत्सामान्यतोहट 
अनुमान कड्दाता है? ऐसी वाचस्पति मिअ ने यहाँ समालोचना को है )॥ 

इस अकार के अनुमानों का वर्णन करने के पश्चाद सूत्र में दिये 'ब्रिविध/ इस विजेषण की 
साथकता दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि--सूत में पूव॑बत्‌ इत्यादि तौन प्रकार के अनुमानों 
के विभाग के कहने से दो यद्यपि अनुमान त्रिविध ( तौन प्रकार ) का है यह सिद्ध हो जाता हैं, 
तथापि मद्दान्‌ ( बड़े ) तथा भूत, भविष्य एबं बरतंमान मद्गाविषयों से परिपूर्ण इस न्‍्यायशाख के 
अनुमानादि सम्पूर्ण विषयों का अत्वन्त रूघ॒ (छोटे) सूच् से उपदेश बारने से उत्पक सूत्रों में 
छाथव हो जाता है, ऐसा मानने बाछे सू्रकार त्रिविध इस पद के भौ सूत्र में न देने से ऐोने 
बाले दूसरे बचन को लघुता ( संक्षेप ) में श्रद्धा नहीं रखते हैं यद निश्चित होता दै । क्योंकि श्स 
प्रकार के बाक्यों के विकल्पों ( बचनों ) से इस न्‍्यायश्ञाल के सूत्रों में सिद्धान्त, छल तथा शब्द 
आदिकों के वर्णन में भी सिद्धान्त 'चतुरविध! है. इत्यादि अनेक स्थलों में देखने में आता दे । 
( 'ब्रिविध' इस विभाग के वचन से ही पूब॑बत्‌ आदिकों के सिद्ध दोने के कारण पूर्वंबत,भादि 


अम्ाणप्रकरणम्‌ ] समाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम॒« |] 


सद्दिषयं च प्रत्यक्ष सदसद्विपयं चानुमानम्‌ | कस्मात्‌ ? त्रेकाल्यप्रहणात्‌- 
त्रिकालयुक्ता अथों अनुमानेन यूहान्ते भविष्यतीत्यनुमीयते भवतीति चाभूदिति 
च्च, असच्च खल्ब॒तीतमनागतं चेति ॥ ५ ॥ 
अथोपमानम्‌-- 
असिद्धसाधरम्वात्साध्यसाधनमुपमानम्‌ ॥ ६ ॥ 
अज्ञातेन सामान्यात्यज्ञापनीयस्य अ्ज्ञापनमुपमानमिति | यथा गौरेव॑ गवय 
इति । कि पुनरत्रोपमानेन कियते ? यदा खल्बयं गबा समानधम्म प्रतिपद्यते तदा 


पद क्यों सूत्र में दिया ऐशा यद्दों आक्षेप का तालय॑ है ऐसी यहाँ पर वाचस्पति मिश्र ने व्याल्या 
की है, किन्तु पूवंबत आदिकों की गणना करने से दी जब स्पष्ट रूप से जिविध होना दिखाया गया 
तो “ब्रिविधध! इस पद की क््या आवश्यकता है ऐसा दो आक्षिप का अर्थ लेना उचित मादस 
पढ़ता है )॥ 
लक्षण के भेद के कारण प्रत्यक्ष से अनुमान का मेद वर्णन करने के पश्चाव विषय मेद के 
कारण होने वाले भेद को दिखाते हुए भाष्यकार आगे ऐसा कहते हैं कि--पूर्वोक्त प्रत्यक्ष प्रमाण 
केवक सद ( ब्तमान ) विषय में ही प्रवृत्त होता है, और अनुमान प्रमाण तो अतीत ( भूत ) 
तथा अनागत ( मविष्य ) विषयों में भी अ्रवृत्त होता है इस कारण भी अत्वक्ष तथा अनुमान दोनों 
लक्न प्रमाण हैं । अनुमान प्रमाण भूत, भविष्य विषयों को क्‍यों ग्रहण करता है। ऐसे जिशासु 
प्षिष्यों के प्रइन का यह उत्तर है क्ि--त्रिकाछ विषयों का उससे ग्रहण होता है, क्योंकि तौनों 
कालों में वतंमान विषयों को अनुमान से सिद्धि होती है, कारण यद्द कि यहाँ भविष्य में न धूम 
होने से अग्नि होगा, तथा वर्तमान घूम होने से अभि वर्तमान है, एवं पूर्व में धूम न था इस कारण 
बह्चि भो नहीं थी ऐसा मी अनुमान प्रमाण से त्रिकाल विषय के पदार्थों का ग्रहण द्ोता है जो 
असत्‌ विषय होता दै वह भूत तथा भविष्य होता है इस प्रकार अनुमान प्रमाण का वर्णन करने 
चाले पन्रम सूत्र का भाष्य समाप्त हुआ ॥ ५॥ 
(५) उपमान प्रकरण 
इस प्रकार अमान प्रमाण के वर्णन के पश्चात क्रम प्राप्त उपमान प्रमाण का निरूपण करते 
जुए भाष्यकार पष्ठ सूत्र का अवतरण देते हैं कि--अनुमान निरूपण के पश्चात उपमान प्रमाण 
कहा जाता है-- 
पदपदार्थ प्रसिद्ध साथर्म्यांद छात ( जाने हुए ) के साधम्यें ( साइश्य ) से साध्यसाधनं« 
साध्य ( जानने योस्व ) के साधन ( जनाने) को, उपमान ( उपमान नामक प्रमाण कइते हैं ) ॥६॥ 
भावार्थ 5 जिस प्रमणसे प्रसिद गौ आदि पदार्थ के सादश्य से किसो भज्ञात गकयादि 
पदार्थ के गवयपद तथा गवयरूप पदार्थ के वाच्य वाचक भाव रूप सम्बन्ध का शान होता है उसे 
उपमान प्रमाण कहते हैं ॥ ६ ॥ 
उपमान सूत्र की व्याख्या करते हुये भाष्यकार कहते हैं कि--बाने हुए गौ आदि पदाथ के 
समान धर्म के होने से जनाने योग्य गवयादि पदार्थ को जनाना उपमान प्रमाण कहता दै। जैसे 
डदाहरणार्थ बन में रहने वाले लोग कहते हैं कि 'जिस प्रकार की गौ होती है उसी प्रकार का 
जवय होता है। ( प्रत्यक्षादिकों के समान यहाँ भी ज्ञान तथा उसके करण में प्रमाण झब्द का 
प्रयोग स्पष्ट है । 
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. अत्यक्षतस्तमर्थ प्रतिपद्यत इति ? समाख्यासखन्पप्नतिपत्तित्प्मानार्थ इत्याह। 
यथा गौंरेबं गवय इत्युपमाने श्रयुक्ते गवा समानधर्ममर्थमिन्द्रियार्थसन्निकपोदु- 
पलभमानोउसस्‍्य गबयशब्द: सव्ज्ञेति सब्ज्ञासब्छ्षिसम्बन्धं प्रतिपद्यते इति । 


इन्द्रिय तथा अरे के सन्निकर्ष से उत्पन्न शान को प्रत्यक्ष कह चुके हैं और यहां पर साध्य 
उपमान प्रमाण दिखाया गया है, किन्तु दिछनाग नामक वौड्धाचार्य 
ने उपभान का प्रत्यक्ष में ही अन्तर्भाव होता हैं. ऐसा प्रमाण समुश्यय नामक झ्रन्ध में वर्णन किया 
है तथा वातिककार ने 'प्रसिद्साधर्म्यात! इस पद में प्रसिद्ध साधम्य॑ँ यस्य तस्मात? ऐसा 
विग्रह दिखाकर बहु्ीदि समास कह्दा है, किस्तु भाध्य में उक्त तत्पुरप समास भी उन्हें अनमिमत 
._ नहींहै। और सापम्य॑ में प्रसिदत्व आवश्यक होने के कारण प्ररिशुड्धकार उदयनाचा ये को 
. कर्मघारय समास भी अभिप्रेत है यह भी यहाँ जान छेना चादिये॥ 
आगे सिद्धान्त के तात्ययं को न जानकर पू्॑पक्षी के आझ्व से झंका दिखाते हुए भाष्यकार 
कहते हैं क्रि--वहाँ पर “उपमान श्रमाण से क्‍या किया जाता है अर्थात्‌, उपम्रान प्रमाण का क्या 
फल है” क्योंकि--जिस, समय गौ के समान थम वाछे पदार्थ ( गयय ) को यह जानता है उस 
समय उस पदार्थ ( गवय ) को चश्लु इन्द्रिय के सन्निकं से उत्पन्न होने के कारण ( प्रत्यक्ष ) प्रमाण: 
से ही महण होता है ( अतः उपमान प्रमाण मानना निरर्थक है ) ॥ 

+ ( इस शंका का समाधान करते दुए भाध्यकार उत्तर देते हैं कि )--समाख्या (संज्ञा ) शब्द 
के सम्बन्ध का शान होना ही उपमान नामक प्रमाण का प्रयोजन है क्योंकि गवय के न जानने 
_ वाले नगरनिवासी ने उसे जानने वाले'( अरण्यवासी को गवय कैसा होंता है, ऐसा प्रइन करने 

'जैसी गौ होती है बेसा गवय होता है” ऐसा झच्द का प्रयोग करने पर ( उत्तर देने पर » 
के समान धर्म वालें पदार्थ ( गवब ) को चश्ष इन्द्रिय तथा गवय रूप के संयोग सम्बन्ध से प्राप्त 
करने वाला ( देखने वाला ) नगरनिवासी इस ( पदार्थ ) गबय का 'गवय झाब्द 'संज्षा ( नाम ) 

है इस प्रकार संज्ञा ( शब्द ) तथा संडा ( पदार्थ ) इन दोनों के वाच्य बाचक रूप स॑केत सम्बन्ध 

को जानता है यद्द उपमान नामक प्रत्वक्षादिकों से भिन्न तोसरे प्रमाण का फल हैं। इसी प्रकार 
« शमुद्॒पर्णी! तथा मास्रपर्णी! नामक औषधि से यह रोग अच्छा होगा ऐसा बैद्य के कहने पर रोगी 
ज्ञे यह दोनों भौषधि कैसी होती है । ऐसे प्रइन का “जैसा झूँग द्ोता है बेसी 'मुह्ृपर्णी?, एवं 
जैसा माष ( उड़द ) होता है वैसा सापपर्णी नामक औषधि द्वोती है इस प्रकार उपभान (साइुइय) 
का प्रद्योग वैद्य के करने पर उपमान प्रमाण से दी मुद्गपर्णी तथा साषपर्णी इन दोनों संज्ञा (दाब्ड)- 
हर तथा सुद्नपर्णी एवं साषपर्णी इन दोनों औषधि रूप पदार्थों के वांच्य बाचक रूप सम्बन्ध को जान 
| कर हो इन दोनों औषधियों को भैषज्य (रोग निद्ृत्ति ) के लिए वाजार अथवा अरण्य से ले- 
आता दै यद भी लोक में प्रसिद उपमान प्रमाण का उदाइरण यहाँ पर जान लेना चाहिये। इसी 
अकार और भी लोक में प्रसिद् उपमान प्रमाण के उदाइरण स्वयं जान छेना चहिये।। 
् यहाँ पर धार्तिक तथा तारपय॑टीका से भाष्यकार के मत में भेद ज्ञात होता है । उपमिति के. 
__ ज्ञान के विषय में; अथवा ज्ञान के स्वरूप में कोई मेद नहीं हैं क्योंकि दोनों का अनुसंधान करने 
प्रर संशा सम्बन्ध हो उप्मिति का विषय हैं। और यद्द गवय पदार्थ गवय इस पद का अधथे है यह 
उस शान का स्वरूप है। केवल उपमिति के कारण ( उपमान ) के स्वरूप में विल्क्षणता प्रती 
॥ गौ तथा गवय इन दोनों का साइश्य ही उपमिति का कारण है इस विषय में भी तीर्नो- 


& 
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नास्सउज्ञासड्ज्ञिसस्बन्धं प्रतिपद्यमानस्तामोषधीं मैषज्याया55६रति। एब- 
अन्योडप्युपमानस्य लोके बिपयो बुझुत्सितव्य इति ॥ ६॥ '₹& 
आथ शब्दः-- 
आप्तोपदेशः शब्दः ॥ ७॥ 


का एक मत है, किन्तु गबय के देखने के समय गोसद॒श गवय होता है" इस आरण्यक के 
क्‍क्य में जो साइइय कद्दा गया है, वद्दी उपमिति का करण है ऐसा भाष्य का मत प्रतीत 
है, क्‍योंकि वद वाक्य हो उपमान नाम से भाष्यकार ने (कहा है) किन्त वार्तिक एवं 
तात्पयंटीका पर विचार करने से तो “गवय के देखने के पश्चात्‌ जो उसमें गौ का सादश्य 
दिखाई पढ़ता है वहीं अतिदेशवाफ्य के स्मरण से सद्दायता पाकर उपमितति का कारण है” देसा 
प्रतीत होता है, क्‍योंकि 'झब्द से उत्पन्न स्मरण को अपेक्षा रखने वाला साद्ठस्वज्ञान उपमान 
कद्दाता है? ऐसा बार्तिक में कद्दा दै और बाचस्पतिमिश् ने नागरिक मनुष्य अतिदेश वाक्य के 
स्मरण की सदायता से गवय में वर्तमान प्रत्यक्ष होनेवाले गौ के साइश्य से गबय पिण्ड ( शरीर ) 
का भी गवय शब्द कहता है देसा जानता हुआ उस साइड्य से जानता दै ऐसा तास्पयंटौका में 
कहा है। और परिशद्धि में शाता ( जानने बाला ) गौ तथा गवय का साइदइ्य हो करण है? 
हेसा उदयनाचार्य का मत दै। बद्यपि “जैसा साइइ्ब गबय में प्रत्यक्ष से गद्दीत होता हैं बह 
अतिदेशवाक्य से पूर्व में शात ही है ऐसा 'यथा गौः” इत्यादि भाध्य के अक्षरों का अर्थ तात्पयंटीका 
अंकद्दा है; तथापि इस वाक्य ही को भाध्य में उपमान प्रमाण वहने के कारण संगति नहीं दो सकती 
ऐसा प्रतीत होता है। और उपमान में स्मरण किये अतिदेशवाक्य मात्र को यदि मूल माने तो 
स्मरण के समान हो उपमान में भी प्रमाणता माननी होगी यह भी यहाँ पर विचार करने को 
आवश्यकता है । ) ताश्पर्यकार ने एकवाक्‍्यता करने का भी इस प्रकार प्रयास किया है कि-े 
नअसिद्धिसाधर्स्थात! इत्वादिसूत्र में श्वुतिमयी तथा अत्यक्षमयी ऐसी दो प्रकार की प्रसिद्ध होती 
है, जिनमें से “जैसी गौ होती है बसा गवय यह” श्रुतिमयि, तथा प्रत्यक्ष रूप प्रसिद्ध बह 
होती है जैसे गो साइ्यवाले पिण्ड में यह ऐसा पिण्ड ( गत्रय है। किन्तु आगे पुनः कह्दा है कि 
इन दो प्रसिद्धियों में से प्रत्यक्षमयी प्रसिद्धि अतिदेशवाक्‍््य रूप आगम से उत्पन्न स्मरण को अपेक्षा 
से समाख्या ( संज्ञा ) शब्द के शान का कारण द्वोती है, इससे प्रत्यक्ष से देखा हुआ दी साइश्य 
उपभिति का करण द्वोता दै यह यहाँ पर ज्ञात होता है। )॥ ६ ॥ 
(६ ) शब्दप्रमाणनिरूपणप्रकरण 

(इस प्रकार तौसरे उपमान प्रमाग का निरूपण कर चब॒ये झब्दनामक प्रमाण के वर्णन 
करने बाके पष्ठ सूच का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-इसके पश्चात्‌ झब्द प्रमाण' 
का निरूषण किया जाता ै-- 

पदुपदार्थ--आप्तोपदेशः र यथार्थ कहने वाले आप्तपुरुष का उपदेश, शब्दः 5 प्रमाणशब्द 
कद्दाता हैं ॥ ७ ॥ 

आावार्थ--होक के दित के डिये सत्यवक्ता भांप्त (दवित्व) पुरुष के उपदेश ( कहे डुए 
बचन ) को, प्रमाण रूप झब्द कहते हैं। ( यहाँ पर 'उपदिश्यते अनेन! जिससे कहा जाता हैं 
देलो ब्थुल्पत्ति के वछ से उपदेश शब्द वा वाज््य से उत्पन्न ज्ञान, अववा उसके अर्थ का. शान कहा 
जाता है। इसमें प्रथम का फल है वाक्य के अर्थ का ज्ञान; तथा पदार्थ का स्मरण इत्यादि अवान्तर: 
ब्यापार दे । तथा द्वितीय पक्ष में वाक्यार्थक्ञान का उपादान ( अदुण करना, दान ( त्वाय करना 


नम कओन- 


० स्थायदर्शनस [श्र० १, आ० १, स्‌० « 


आप्तः खलु साक्षात्कृतथर्मा ययाचष्टस्याउर्थस्य चिख्यापय्रिषया श्रयुक्त 
उपदेष्टा | साक्षात्करणमर्थस्याउउप्तिर, तया प्रवर्तत डल्याप्त: | ऋच्यायं: च्छानां 
समान लक्षणम््‌ | तथा च सर्वेषां व्यवहाराः श्रवत्तेन्त इति | एबमेमिः प्रमाणे- 
देंवमनुष्यतिरज्वां व्यवहारा: प्रकल्पन्ते, नाउतोउन्यथेति ॥ ७॥ 
७ 
स दिविधो दृष्टाचष्टाथत्वात्‌ ॥ ८॥ 


तथा उ्रेक्षा करने का ज्ञान फल है। दूसरे के प्रयोजन को छइने वाछे वचन को सूत्र में उपदेशपद 
कहता है? इत्यादि तास्पय॑टीका में वाचस्पतिमिश्र ने स्पष्ट रूप से समालोचना की है ) ॥ ७ ॥ 

( आगे पष्ठ और सप्तम सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार आप्त का रुक्षण देसा करते हैं 
कि )-'साकास्कृतधघर्मेति' (साक्षात्‌ किया है अर्थात्‌ सुदृद प्रमाण से निश्चित किया है विषय थो जिन 
ुरुषों ने, तथा जिस प्रकार से अर्थ विषय को देखा है उसी प्रकार से उसको प्रसिद्धि करने को 
इच्छा से प्रेरित होकर दूसरे को यथार्थ उपदेश करने वाले ( इसमें “यथाद्टस्य” जिस प्रकार विषय 
को देखा है, इसे उक्ति से माल्सय॑ (डाइ) वश विपरीत उपदेश की निवृत्ति, एवं 'चिल्यापयिषया! 
अस्िद्धि करने की इच्छा, इस पद से दयाह्वीनता, तथा आलूस्य आप्त पुरुष में नहीं होते यह 
सूचित होता है ) ॥ 

( आगे आप्त पुरुष में आप्ति क्या होती है यह दिखाते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--अर्ये 
( विषय ) को प्रत्यक्ष करने को, अर्थात्‌ दृढ़ प्रमाण से निश्चित करने को आप्ति कहते हैं उससे 
जो ल्यवद्दार करे उसे आप्त कहते हैं। तथा यह झड्द प्रमाण का लक्षण ऋषि ( मुनि ), आयें 
( सनातनो ), तथा स्लेच्छों के 'डिये समान है, क्योंकि प्रमाण शब्द से ऋषि आदि संपूर्ण 
संसार के प्राणियों के व्यवद्वार चलते है। ( जिनमें से जिन्होंने भूत, भविष्य तथा वर्तमान ऐसे 
जिकाह में वर्तमान संयूर्ण विषयों का इढ प्रमाण से निञ्रय किया हो वे “ऋषि! एवं पत/तकों से 
दूर रहने वाले "आये, तथा यवनादि नास्तिक 'म्लेच्छ! कढढे जाते हैं। ये पूर्वोक्त आप्त सर्वज्ञ 
व जसवज्ञ ऐसे दो प्रकार के होते हैं, जिनमें से सबंध में अप्रामाणिकता के कारण देष आदि 
दोषों का संभव न होने से उनकी अल्तित्व के बोधक प्रमाणों से दी प्रमाणता सिद्ध द्वोती दै। 
और असर्वज्ष आप्तों के प्रमाण होने में उपदेश के विषय का सत्यज्ञान प्रसिद करने की इच्छा, 
सथा बचन में तास्बादि स्थान करण आदि इलका सामर्थ्य ऐसे तीन कारण हैं, वरंवार देखने से 
अनुष्य में ठेसे प्रमाण होने का निइचय होता है ) । 

( पूरंप्रद्चित पत्वक्षादि चारों प्रमाणों से उत्पन्न होने वाली प्राणो की प्रवृत्ति सफल होती है 
इस आशय से भाष्यकार उपसंहार करते हुए आगे कहते हैं कि )--इस प्रकार इन प्रत्यक्ष, अनुमान 
उपमान तथा झब्द नासक चार अ्रमाणों से देवता, मनुष्य तथा तिव॑श्न ( पशु-पक्षि आदि छद्र 
आधियों ) के संपूर्ण सांसारिक व्यवह्वार के कार्य दुआ करते हैं. इनसे विपरीत व्यवहार के काये 
नहीं होते ॥ ७ ॥ 

( अनेक प्रकार के होने पर भो नियम के छिये दो प्रकार के झब्द का विभाग कहते हुए 
सूतरकार कहते हैं )। 

परदपदार्थ--प्ः र वद् प्रमाण रूप श्रब्द, द्िविधः र दो प्रकार का होता है, दृष्टाष्टार्थेस्वातू ७ 
इस लोक में प्रत्यक्ष होनेवाले विषय वाल्म, तथा परलोक में श्ञात दोनेवाले विषयवाल्म होने के 
कारण ॥ ८ ॥ 


अमेयप्रकरणम्‌ ] सभान्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ न 


यस्पेह्‌ दृश्यतेडर्थ: स॑ दृष्टार्थः । यस्याऊमुत्र प्रतीयते सोडहृष्टार्थः | एवमपि- 
लौकिकवाक्यानां त्रिभाग इति | किमर्थ पुनरिदमुच्यते ? सन मन्येत दृश्शर्थ 
एबाउउत्तोपदेश: प्रमाणय्‌, अर्थस्याबधघारणादिति, अदृष्टार्थोंडपि प्रमाण- 
मर्थस्याउनुमानादिति ॥ ८॥ 
इति प्रमाणभाष्यम्‌ ॥ 
इति पडमिः सूत्रैः प्रमाणलक्षणप्रकरणम्‌ | 
किं पुनरनेन प्रमाणेनाउर्थजातं प्रमातव्यमिति ? तदुच्यते-- 


भावार्थ--जिस झब्द से कहें विषय का इस लोक में प्रत्यक्ष से ज्ञान होता है, वह इृष्डा्थक 
अब्द होता है तथा जिस शब्द के विषय को अनुमानादि प्रमाणों से सिद्धि होतों है बह अद्दष्टायंक 
छेसे दो झच्द के भेद हैं, जिसमें ऋषियों तथा सामान्य लोकों के संपूर्ण ध्यवद्वारों के वाक्यों का 
विभाग आ जाता है ॥ ८ ॥ 

अष्टम सूत्र की व्याख्या करते हुए आगे भाध्यकार कददते हैं. कि--जिस प्रमाण झब्द का अर्थ 
( विषय ) इस लोक में चक्न इन्द्रियों से प्रत्यक्ष दिखाई देता है बह इष्टा्थंक झब्द होता हैं। तथा 
जिसके विषय छी परलोक में सिद्धि होती है वह भद्ृष्टार्थंक शब्द कहता है। ऐसा दो प्रकार 
जा शब्द दोने से ऋषि मुनि्यों का वेद वाक्यादि एवं लौकिक अर्थ तथा भाव के वार्क्यों का विभाग 
सिद्ध होता है। है हि 

यहाँ पर उक्त वाक्य जिभाग के प्रयोजन के कहने के लिए भाध्यकार जिश्ञास कै प्रइन दिखाते 
हैं कि--वह प्रमाण शब्द का ( विभाग ) किस लिये सूत्र में कहा गया है। 

प्रइल के उत्तर में भाष्यकार आगे कहते हैं कि--हौकिक रागद्रेषादियुक्त प्राणी ऐसा न जाने 
पके प्रत्यक्ष देखे हुए विषय को प्रतिपादन करने बाल्य दी आप्त का उपदेश वाक्य विषय निश्चय होने 
के कारण प्रमाण होता है क्‍यों कि इृष्ट अनुमानादि प्रमाण से निश्चित किये पासलौकिक स्व॒र्गादि 
विषय को प्रतिपादन करने वाले स्वर्गकामों यजेन स्व चाहने वाला प्राणी याग का अनुष्ठान करें 
इत्यादि आप्तोपदेश भी अनुमान तथा आगम से सिद्ध करने के कारण अद्ृष्टायक शब्द भी प्रमाण 
ता है | अथांत्‌ आप्त पुरुष से निर्मित्त होने रूप ढेत से जिसमें प्रमाणता गृहीत हुई दै ऐसे शब्द 
प्रमाण के विषय-स्वर्गादिकों के सम्बन्धादिक अनुमान प्रमाण के विषय होते हैं यदि दृष्टाथंक शब्द 
ही को भ्रमाण माना जाय तो बेदशाल्र आदिकों में वाक्य प्रमाण न होंगे। जिनके आप्त पुरुषों 
से निर्मित होने रूप हेत॒ से होने वाली अनुमिति से ही प्रामाण्य गृद्दीत होता है ऐसे शब्द का ही 
अ्यापार यहाँ अभिमत है इस कारण सामान्य रूप से इतिहास प्रमाण नहीं हो सकते, तथा जिनका 
आमाण्य गृहीत न हो ऐसे ( बेदमत से भिन्न ) आगम भौ प्रमाण नहीं हो सकते। अद्ृष्टा्थको 
विषय करने बाक्ते द्वितीय शब्द से स्वर्गादिक अदृष्ट ही होते हैं यह भी नहीं कद्दा जा सकता क्योंकि 
ऋषियों को तपोबल से उनका प्रत्यक्ष मी होता है। इस कारण इस “अदषठार्थ! पद का अनुमान से 
जिसमें प्रामाण्य सिद्ध दो ऐसे शब्द का विषय ऐसा अर्थ है यह यहाँ पर भाष्यकार का तात्पय॑ है 
किन्तु वार्तिककार ने इृष्टा्थंक तथा अड्ड्टाथंक पद के वक्ता में भी विशेषण रखकर व्याख्वा की है 
इस प्रकार प्रमाण भाष्य यहाँ पर समाप्त है ॥ 

(७) प्रमेयगणनाप्रकरण 
अर्थ में अ्रमाण्र वर्णन के पश्चात अमम्राप्त द्वितीय प्रमेय पदार्थों का निरूपण करने के लिये 


क डर स्यायददानस [आ० १, आ० १, सू० ६ 


॥ पा त्मशरीरेन्द्रिया: 3. आस 
आत्मशरीरेन्द्रिया्थबुद्धिमन!ग्रवृत्तिदोपग्नेत्यभावफलदुःखापवर्गा स्तु 
अमेयस्‌ ॥ ९ ॥ 
तत्राउउत्मा सर्वस्य द्रष्टा सर्वस्य भोक्ता सर्वज्ञः सर्बोचुभावी | तस्य भोगा- 
यतन गरीरम्‌ । भोगसाधनानीनिद्रियाणि | भोक्तव्या इन्द्रियार्था:। भोगो वुद्िः | 
सर्वोर्थोपलब्धों नेन्द्रियाणि श्रभवन्‍्तीति सबंबिपयमन्तःकरणं मनः। शरीरें- 
न्द्रयार्थवुद्धिसुखवेदनानां निशृत्तिकारणं अद्वत्तिः, दोषाश्व | नाउस्येदं शरीरम- 
पूब॑मनुत्तरं च, पूर्व॑शरीराणामादिनौस्ति उत्तरेपामपवर्गोडन्त इति प्रेत्यमावः | 
_ ससाधनसुखदुःखोपभोग: फलम्‌ | दुःख़मिति नेदमनुकूलव्रेदनीयस्य सुखस्य 
अवतरण देते हुए भध्यकार कहते हैं कि इस धूवोक्त प्रमाण पदार्थ से किन प्रमेय ( जानने योग्य ) 
पदार्थों को जानना है, ऐसे प्रइन के उत्तर में सूत्रकार उन प्रमेय पदार्थों को कहते दैं-- 
पदुपदार्थ-आ/त्मझरौरेन्करियार्थवुद्धिमनःप्वृत्तिदो पप्रेत्यभाव फलदु:खापवर्गास्तुकिन्तु आत्मा, 
झरीर; इम्हिय, अर्थ, बडि, मन, परकत्ति, दोष, प्रेत्यभाव, फल, दुःख तथा अपवर्ग, नामक पदार्थ, 
प्रग्रेयम्‌ > प्रमेय ( जानने योग्य हैं ) ॥ ९ ५ 

आवार्थ-द्रव्य, युण, कम आदि अपने अपने भेद सद्दित अनेक पदार्थ प्रमेय ( जानने 
योग्य ):संसार में हैं किन्तु जिन पदार्थों के मिव्या शान के कारण आत्मा को संसार वन्धन प्राप्त: 
होता है ऐसे आत्मा, शरीर आदि उपरोक्त सूत्र में कद्दे हुए दादश प्रकार के ही पदार्थों का तत्व 

शान होना अपवर्ग के लिये आवश्यक है अतः पोंडझ्ष पदार्थवादिन्वायमत में उपरोक्त द्वाद पदार्थ 
ही प्रमेय हैं यह सिद होता है ॥ २॥ 

'जवम सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार.दादश प्रकार के सूत्र में उपरोक्त प्रमेय पदार्थों में 
अत्यन्त जे दोने के कारण उसका स्वरूप वर्णन करते हैं कि इन द्वादश प्रमेय पा 
आत्मा नामक प्रमेय पदार्थ वह है जो न्याय तथा वैशेषिक मत में सम्पूर्ण सुख तथा 
का ड्रष्टा ( देखने वाला ) तथा सम्पूर्ण सुख तथा दुःख भोगने बाछा एवं सम्पूर्ण सुख तथा दु:ख 

._ के साधन तथा सम्पूर्ण सुर तथा दुःख को जानता है इस कारण सथंश्ष है और सम्पूर्ण विषयों का 
अनुभव ( प्राप्ति ) करने वाला है, (क्योंकि बिना प्राप्ति के स्वशता नहीं हो सकती) ( तथा 
.. सु इम्खाविकों को प्राप्ति करने बाला होने से ही वह परित्याग योग्य ) है, किन्तु स्वरूप से वह 
_ डप्रोदेय (ग्रहण योग्य ही ) है, यहीं और दूसरे ग्यारह श्रकार के प्रमेव पदाओओं से आत्मा में 
+. जिशेषता है जिनमें शरीर।दि दस संधा देय धी हैं, किन्तु अन्तिम अपवर्ग रूप प्रमेय पदा्वे सर्वेथा 
अप्ादेय ( अद्ृण योग्य हो हैं यह वहाँ पर जान लेना चादिये )। प्‌ 
|. आगे क्रम प्राप्त शरीर आदि प्रमेय पदार्थों का स्वरूप वर्णन करते हुए भाष्यकार कहते हैं 
| क्रि--( २ ) उस उपरोक्त सर्वश्रेष्ठ आस्मा के भोग के स्थान थो झरौर कहते हैं। (३) और उल 
. आत्मा के भोग के साबनों को इच्दिय कछ्ते हैं । (४) तथा इन्द्रियों से भोग करने बोग्य विषयों को 
अथ कहते हैं । (५ ) एवं भोग ( सुख दुःख के अनुभव दो बुद्धि ( शान ) कहते हैं। (६) सम्पूर्ण 
अकार के उपरोक्त अर्थ ( विषयों ) को उपलब्धि ( प्राप्ति ) में वाक् चछ॒ आदि इन्दिय समर्थ नहीं 
गति इस कारण सर्व विषयों को अहण करने बांका आल्तरिक ( भीतरी ) करण ( साधन ) मन 
नामक पड् प्रमैय पदार्थ है। ( ७ ) शरीर, इन्द्रिय, अर्थ ( विषय ), वुद्धि तथा वेदना ( द॒र्ष, शोक). 
भय आदि को सम्पादन करने वाली प्रवृत्ति सातवां प्मेय पदार्थ हैं, एवं ( ८ ) राग; देंप, तथा 


प्रमेयप्रकरणम सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस झ्ड 


अतीते: प्रत्याख्यानम्‌ । कि तर्दि ? जन्मन एवेदं ससुखसाधनस्य ठुःखानुपज्ञात्‌ 
डुःखेना5विश्रयोगाद्विविधवाधनायोगाद्‌ दुःखमिति समाधिभावनसुपदिश्यते। 
समाहितो भावयति, भावयन्निविद्यते, निर्विण्णस्य वराग्यं, विरक्तस्याउपवर्ग 
इति | जन्ममंरणग्रवन्धोच्छेदः सर्बदुःखप्रह्दणमपत्र्ग इति। अस्त्यन्यदपि 
द्र्यगुणकर्मसामान्यविशेषसमवायाः प्रमेयय्‌ , तड्भेदेन चाउपरिसह्न-येयप््‌ | अस्य 
तु तक्तज्ञानादपवर्गो मिथ्याज्ञानात्संसार इत्यत एतदुपदिष्टं विशेषेणेति ॥ ६ || 

तत्राउउत्मा ताबत्मस्यक्षतों न ग्रह्मते | स किमाप्रोपदेशमात्रादेव प्रतिपद्यत 
इति ? नेत्युच्यते | अनुमानाच् प्रतिपत्तव्य इति | कथम्‌ ? 


मोह नामक दोष पदार्थ भी ऐसा दी:है। (५ ) तथा इस आत्मा का शरीर अपूर्व ( जिलका पूर्व 
शरोर न हो । ढेसा, तथा अनुत्तर ( जिसका उत्तर झरीर न हो । ऐसा भी नहीं है, अर्थात पूर्व पूर्व 
शरीरों का आदि नहीं है और उत्तर शरीरों का अपबर्गं अन्त है, यह प्रेत्मभावनामक नवम प्रमेय 
पदाय॑ है (अर्थात्‌ अपूर्बता तथा अनुत्तरता दोनों का यहाँ निरास किया जाता हैं कि विधमान शरीर 
से पूर्व तथा पञ्माद काल में भी आत्मा को दूसरे शरीर अपक्य ( मोक्ष ) होने तक अबइ्य होते हैं 
हेसा यहां भाष्यकार का आशय है ) ॥ ( १० ) दशम फल नामक प्रमेय पदार्थ वह है जो साधनों 
सह्दित सुख तथा दुःख का उपभोग ( अनुभव ) होता है। (६१) वहाँ पर दुःख सामक प्रमेय 
पदाये प्राणिमात्र को अनुकृछ लगने वाले सुद्ध की प्रतोति का नियेष मात्र नहीं है। प्रश्न--तो क्या 
है : उत्तर--जन्‍्म से लेकर ही सुख के साधनों के सहित इस सांसारिक सुख में दुःख का सम्बन्ध 
होने के कारण, भर्थाव दुःख से विप्रयोग (छुटकारा। न होने के कारण, नाना प्रकार की 
यातनाओं के सम्बन्ध होने से यद सुख जन्म से लेकर प्रारंभ से ही स्वभावतः दुःख ही है ऐसी 
समाधि ( एकाग्रता ) में समुक्ठ को भावना करने के लिये वह द्वादझञ प्मेयों में व्यारहवां प्रमेय 
पदार्थ दुश्् प्रथक्‌ सृत्रकार से कहा है। क्‍योंकि समाहित ( एकाग्रच्ित्त पुरुष)! संपूर्ण सांसारिक 
सुख दुःख से सम्बद्ध हैं ऐसी भावना करते हुए विषयों से खिन्न होता है, और खिल्न होने से उस 
अम॒श्ष के हृदय में बैराग्य होता है, और विरक्त होने के कारण उसे अपबर्ग ( मोक्ष ) प्राप्त दोता 
है। ( ५२ ) जिसमें दारंबार जन्म छेना मरना ऐसे जन्म-मरण-प्रवाद के उच्छेद हो को अपबर्ग 
ज्ञामक बारहबां अमेय पदार्थ कइते हैं। वैशेषिकनामक समाल तंत्र ( झाख) में बृथिव्यादि द्ब्ब, 
रूपादियुण, उत्क्षेपणादि कर्म, सामान्य ( जाति ); विशेष, तथा समवाय नाम के और भी प्रमैय 
पदार्थ वर्णन किये हैं। जिनकी अपने-अपने भेदों के साथ गणना नहीं हो सकती किन्तु न्‍्यायमत 
में आत्मादि उपरोक्त दवादश प्रकार के प्रमेय, पदार्थों के तत््वज्ञान ( बास्तविकशञान ) से अपबर्गं 
( मोक्ष ) तथा इन्हीं के मिथ्याशान ( विपरीतशान ) से संसार बंधन आत्मा को प्राप्त होता 
इस कारण इन द्वादश्ञ प्रकार के प्रम्ेय पदार्थों का विशेष रूप से गौतममदर्षि ने न्‍्यावसूत्र में 


उपदेश किया है ॥ ९ ॥ 


(«८ ) आत्मनिरूपण प्रकरण 
इस प्रकार अमेय पदार्थों के उद्देश रूप नाम अहण के पश्चात प्रथम अमेय पदार्थ आत्मा का 
श्वरूप बर्णन करने के छिये भाष्यकार दशमसूत्र का अवतरण देते हुए जिशास्‌ शिष्यों के प्रइन को 
दिखाते, हैं. कि--उन द्वादश प्रकार के ्मेय पदार्थों में से आत्मा का अल्कक्षसंग्रदण नहीं दोता, 
तो क्या कैबछः ग़ौतममद॒षिं रूप आप्त के उपदेश ( कथन ) मात्र ही से शरोरादिकों से मिन्न 


छः स्यायदर्शनस्‌ [आ० १, आ० १, स्‌० १० 


इच्छाडेपप्रयत्ञसुखदुःखज्ञान/न्यात्मनो लिड्रम्‌ ॥ १० ॥ 

यज्ञातीयस्था5र्थस्य सन्निकपोत्सुखमात्मोपलब्धबान्‌ , तज्ञातीयमेवाउथ 
पश्यन्नुपादातुमिच्छति, सेयमादातुमिच्छा एकस्यानेकार्थदर्शिनों दर्शनप्रति- 
सन्धानाड्ववन्ती लिज्नलमात्मनः | नियतविषये ह्दि बुद्धिभेदमात्रे न सम्भवत्ति, 
देहान्तरवदिति | एबमेकस्याउनेकार्थदर्शिनो द्शनप्रसिसन्‍्धानात्‌ दुःखह्देतो 


हैं कि )--केवल गौतम 
किये आत्मा के साधक 


आत्मा है ऐसा जाना जाता है। ( इस प्रइन के उत्तर में भाध्यकार 
के उपदेश से ही आत्मा है यह नहीं कहते, किन्तु अग्रिमसूत्र में बः् 
हेतुओं से आत्मा की अनुमान प्रमाण से भी सिद्धि होती है। 
पद॒पदार्थ३च्छा द्ेष प्रयत्न सुर दुःख ज्ञानादि 5 इच्छा, द्वेष, प्रत्न, सुलल, दुःख तथा 
ज्ञान ये पटमिशेषय॒ण आत्मनः 5 आत्मा के, लिज्ले  साथक हेतु हैं, इतिलःइस कारण ॥ १० ॥ 
आवार्थः जब आत्मा का प्रत्यक्ष से ग्रहण नहीं होता तो क्या गौतममहर्षि के कहने से 
है उसे मान लिया जाय ! ऐसी जिश।सु शिष्यों को आकांक्षा के निषृत्यर्थ सूजकार ने दशमसूत्र 
मैं आत्मा के साधक संख, दुःख, इच्छा, द्रेष आदि पट्विशेष युर्गों से अनुमान प्रमाण द्वारा भौ 
शरीरादिकों से भिन्न नित्य आत्मा है वह सिद्ध किया है ॥ १० ॥ 

यहाँ पर आत्मा का प्रत्यक्ष से अद्ण नहीं दोता इस भाष्य का 'अहं” में ऐसा लोकपसिद 

आन, कौर, स्याम आदि वर्ण बाछे झरौर को विषय करने के कारण घटादिकों के समान 
इच्छादिय॒ण बाल्ले शरीर से भिन्न आत्मा को नहीं कद सकता ऐसी तास्पयंकार ने व्याख्या की 
है। और परिशुद्धये वथपि यह अईं मैं ऐसा ज्ञान पदार्थ को विषय करत। है, तथापि शरीरशान के 
समानाधिकरण होने के कारण शरीर रूप पदार्थ को दी यह विषय करेगा, अतः शरीर से मिन्न 
आत्मारूप पदार्थ में थद तब तक प्रमाण नहीं हों सकता जब तक दूसरे किसी प्रमाण से 
झरौरादिकों से भिन्न आत्मा की सिद्धि न हो इस प्रकार उद्यनाचार्य ने समालोचनां को है । 
तथा 'यह आस्मा प्रत्यक्ष नहीं है” इत्यादि व्याख्या आत्मा को प्रत्यक्ष न मानने बालों कै मत 
से है। आत्म को प्रत्वक्ष मानने वाल्ये के मत में तो भाष्य में ,निषेष करने वाला वाक्य दूसरे के 
झरीर के आत्मा के आशय से है ऐसी मी तास्प्य॑ंटीका में वाचस्पतिमिश्र ने आलोचना यो है)॥ 
4 यहाँ पर भाष्य के 'अनुमानात्‌ च! इस चकार से यह सूचित द्वोता दे कि आप्त-के उपदेश से 
आरीर के मध्य में वर्तमान आत्मा का ज्ञान होने पर उसका ज्ञान अनुमान प्रमाण से दृढ़ किया 
जाहा है । यह हुढ करना सामान्य रूप से जाने हुए आत्मा के हरेक झरीर में आत्मावी 
अस्मिता ( सत्ता ) ढो दिखाना है ऐसी परिशुद्धिकार ने व्याख्या को हैं )॥ 

(दश्मसूत्र की ब्यारूया करते हुए. भाध्यकार आगे कहते हैं कि )--जिस जाति के पदार्थ के 
सन्निकर्ष ( सम्बन्ध ) से सुख वो आत्मा ने प्राप्त किया था उसी जाति के पदार्थ को देखता हुआ 
आए उस पदार्थ को छेने को इच्छा करता है, वह यह उस पदाथंवरों छेने की इच्छा, एक 
तथा अनेक पदार्थों के देखने वाके के दर्शन ( देखना ) तथा प्रेतिसंधान ( अनुसंधान ) से होती 
हुईं आत्मा वा छिज्ज ( साथन द्वेतु ) होती है। अर्थात्‌ किसी पदार्थ को बारंबार यह सुख का 
अनक है ऐेसा अनुभव कर, बैसा पदार्थ सुत् को उत्पन्न करता है 'जहाँ जिस समय यद रदता है... 
वहाँ ठस समय सुख रहता है? ऐसे ब्याप्ति का मनुष्य को निश्चय द्ोता है, कुछ समय के पश्चात्‌ / 

चुनः उस पदार्थ को देखकर “वद्द॒ पदार्थ प्रथम अनुभव किये हुए सुख का कारण दै? ऐसा प्राणी 


प्रमेयश्रकरणस्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस श्ष 
द्वंप: | यज्ञातीयोडस्यार्थ: सुखदतु: भ्रासिद्धस्तज्ञातीयमथ पश्यन्नादातुं प्रयतते 
सोडयं श्रयत्रः एकमनेकार्थदर्शिन॑ दर्शनप्रतिसन्धातारमन्तरेण न स्यात्‌ | 
नियतविषय्रे हि बुद्धिभेदसात्रे न सम्भवति; देद्ान्तरबदिति | एतेन दुःखद्देतो 
प्रयन्नो व्याख्यातः। सुखदुःखस्म्ृत्या चाय तत्लाधनमाददानः सुखमुपत्रभते 
दुःखमुपल्भते, सुखदुःख्ते वेदयते। पूर्बोक्त एब छेतुः। बुभुत्समानः खल्बयं 
विद्वशति कि स्विदिति, विमशतश्र जानीते इदमिति, तदिदं ज्ञान बुभुत्सा- 
विमशाभ्यामभिन्नकठ क॑ गृह्ममाणमात्मलिक्षम्‌ | पूर्बोक्त एव देतुरिति। तत्र 
देह्ान्तरवदिति विभज्यते। यथाउनात्मबादिनो देहान्तरेषु नियतबविषया 
बुद्धिमेदा न प्रतिसन्धीयन्ते तथेकदेहबिपया अपि न प्रतिसन्धीयेरन्‌ , अबि- 


को स्मरण होने के पश्चात यह पदार्थ सुख देगा ऐसा निश्चय कर उस पदार्थ को वह छेना चाहता 
है। इस इच्छा से पूर्व में हुये दोनों श्ञानों का अथवा उनसे उत्पन्त निश्चय का प्रतिसंघान करने 
बाछा कोई शरीरादिकों से भिन्‍न एक नित्य पदार्थ है यद सूचित होता है, यह एक नित्य आत्मा 
है | इसी कारण 'जो यह एक अनुभव तथा स्मरण करने वाछा अनुमान करने वाला एवं इच्छा 
करने वाला है वद्दी आत्मा है? ऐसा तारपयंटीका में भो कहा दे) 

( यदि क्षणिक विज्ञान रूप आत्मा मानने वाला बौद्ध कहे कि नित्य तथा ज्ञान का अधिकरण 
एक आत्मा न मानने पर भौ वुद्धियों का भेद ( क्षणिक ) मानकर उनके सन्तानों ( प्राहों ) का 
ओइ न होने से हो पूर्व प्रदर्शित अनुसंधान, स्मरण आदि की व्यवस्था हो सकेगी! तो इस मत 
का खण्डन करते हुए भाध्यकार आगे कहते हैं कि )-अपसे-अपने विषयों में नियत बुदधयों का 
भेद मात्र मानने से स्मरण अनुसंवान आदि की व्यवस्था दूसरे शरीर के समान नहीं वन सकती 
ऐसा बौझू को हमारा उत्तर है। ( यहाँ पर भाष्य के सात्र पद से सन्‍्तान ( समुदाय ) सन्‍्तानी 
( समुदाय वाले ) से भिन्‍न नहीं दोगा यद सूचित होता हैं। यदि सन्‍्तान से भिन्‍न सन्ताना 
बाला है यह स्वीकार किया जाय, तो वही बुद्धि संतान वाला सन्‍्दानी इम नैयाबिकों का अतिरिक्त 
आंत्मा दोने से हमारा ही मत सिद्ध हो जायगा इत्तादि तास्पर्यटीकाकार ने यहाँ स्पष्ट अथे 
फिया है ) । ( 'देह्दाल्तरबत! इस पद की तो भाष्यकार ने दी आगे व्याख्या की है )। 

( इस प्रकार इच्छा नामक गुण से आत्मा कौ सिद्धि करने के पश्चात देष युण से भी आत्मा 
की सिद्धि करते हुए आगे भाष्यकार कहते हैँ कि )--इचछा के समान एक तथा अनेक विषयों के 
देखने वाले के दर्शन ( देखने ) के प्रति संधान ( स्मरण ) से सिद्ध होने बाला दुःख के कारण 
( झब्चु कण्टकादि ) पदार्थों में जो ढेष होता है; वह भी नित्य तथा दहन एवं अ्तिसंधान करने 
वाले भिन्न आत्मा को सिद्ध करता है। इसी प्रकार जिस माछा चन्दन आदि जो पदाब संसार 
में खुल के कारण प्रसिद्ध हैं, उसी जाति के दूसरे माला आदि पदार्थों ब्रो देखता हुआ प्राणी 
उन पदार्थों को झहण करने के छिये प्रयत्न करता है, वह यह प्रयत्न नामक विशेषयुण मी एक 
तथा अनेक अरथों को देखने वाले, एवं देखे हुए का दशेन स्मरण कर ने वाले के थिना नहीं दो सूगा। 
यह भी प्रयत्न केवल बौद्धमत के अनुसार बुढ्वियों ( क्षणिक विज्ञानों ) के सन्‍्तानों में पूर्व्रदर्शित 
रीति से दूसरे शरीर के समान नहीं हो सकता इस सुखदायक पदार्थ के ग्रहण में प्रयत्न से 
कथन से दुःख के कारण कण्टकादि पदार्थों के त्याग करने का प्रयत्न भी ब्याख्यात किया गया है। 
अयल्न के समान यह्‌ प्राणो पूर्व में मय, सुख तथा दुःख के स्मरण से सुख तथा दुःख के साथन को 
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शेषात्‌। सोडयमेकसच्त्वस्थ समाचारः स्वयं दृष्टस्य स्मरणं, नाउन्यदछटस्य, 
नाउच्ष्स्येति | एवं खलु नानासत्त्वानां समाचारोडन्यदृष्टमन्यो न स्मरतीति | 
तंदेतदुभयमशक्यमनात्मबादिना व्यवस्थापयितुमित्येबमुपपन्नमस्त्यात्मेति ॥। 


आदृण करता हुआ, सुस्त तथा दुःख को प्राप्त करता हैं, अर्थात सुख तथा दुःख का अनुभव करता 
है, जिसे पूर्व में कहा हुआ है देतु है ( अर्थात्‌ माछा आदि सुख के कारणों को प्राप्त कर प्राणी 
सुखी होता है, तथा दुःख के कारण कण्टकादिकों क्रो प्राप्त कर दुःखी होता है, दुःख उन-उन _ 
सुजादि साधनों से प्राप्त सुख तथा दुःख का अनुभव करने बाले, तथा उक्त साधनों को प्राप्त करने 
बाहे का भो अमेंद मानने से हो हों सकता है, अठः अतिरिक्त नित्य आत्मा है यह सिद्ध होता... 
है )। इसी प्रकार जानने को ३चछा करने वाला यद्द प्राणी प्रथम यह क्‍या है ऐसा संदेह करता 
जुआ 'बह माडा है! इत्यादि जानता है । वह यह ज्ञान उपरोक्त इच्छा तथा संशय रूप दो यर्णों के... 
एक कर्ता बाला गृद्दीत होता इुआ आत्मा को लिख्न ( साथक द्वेतु ) होता है, इसमें भो पूर्व में 
ऋषित दोनों का एक ही कर्ता है यह देतु जानना चाहिये ) ( आगे दौदमत के खण्डन में कहें 
देहान्तरवतः झरौर के समान इस इृष्टान्त को स्व्र्य भाष्यकार व्याख्या करते 
अत दा कु) रजत बेहान्तरवत” इस पद का. विवेचन इसा किया जाता है कि जिस 
अकार अतिरिक्त ओत्मा क्लो न मानने बाले बौदों के मत में दूसरे झरीरों में नियमित विषय 
. « वाले भिज्-मित्न शानों का स्मरण प्रतिसंवान आदि नहीं हो सकते उसी प्रकार एक शरौर में भी 
| अंतमान क्षणिक शारनों का स्मरणादि प्रतिसंघान आदि नहीं धो सकेंगे, क्योंकि दोनों ( एक शरीर 
_ जथा भिन्न झरौर ) के क्षणिक ज्ानों में कोई विशेषता नहीं दै। किन्तु एक हो सम्पूर्ण शरीरों में 
: आत्मा माननेवाले बेदान्त दर्शन मत मानने वालों का यह समाचार ( व्यवहार सिद्धान्त ) है कि 
स्वयं देखे ह४ पदार्थ का ही स्मरण होता है, न दूसरे में देखे हुए का, न नदेखे हुए का स्मरण होता | 
है । इसो प्रकार अनेक आत्मा मानने वाले सांख्य, न्याय, तथा वैशेषिकों का भी यहां सिद्धान्त 
व्यवहार है कि दूसरे प्राणी के देखे हुए का दूसरे के स्मरण नहीं होता वह यह दोनों प्रकार का 
सिद्धान्त व्ववद्ार की क्षणिक विज्ञान से मिन्‍न नित्य आत्मा न मानने वाले बौद्धों के मत में 
व्यवस्था नहीं वन सकती इससे यह सिद्ध होता है कि क्षणिक विज्ञानों से भिन्न शानाअय एक नित्य 
आत्मा है इस प्रकार दशमसूत्र का भाष्य समाप्त हुआ। 

( इस दक्मसूत्र का अन्त्रव व्याप्ति से अर्थ दिखाते हुए वार्तिककारने--“रूपरसादिज्ञान पक _ 
कर था अनेक लिमित्त वाले हैं, स्मरण के साथ मैंने ऐसा जाना था इस प्रतिसंधान होने के कारण; 
: परस्पर में संकेत करने वाले प्राणियों के एक नत्तैकी ( नचनी स्त्री ) के अलता ( भौं ) रूपछता ) 

के चलने में एक काछ में अनेक जश्ञानों के समान, ऐसे अनुमान से अतिरिक्त आत्मा की सिद्धि... 
क्रिया है, जर्वाद जिस प्रकार नाना कर्ता वाले आपस में संकेत रखने वाले प्राणियों के नाना. 
अक्ार के ज्ञान अक्षेप रूप एक निमित्त से प्रतीत द्वोते हैं, उसी प्रकार यहाँ भी नाना विषय बाके ._ 
ज्ञानों का एक किप्ती भिमित्त से प्रतिसंधान हो सकेगा; बद्दी निमित्त है आत्मा अथवा इच्छादि 
. जग हैं, जो द्रव्य के अधीन हैं यद अनुमान है । यावदद्॒ब्यभावो न होने से यद इच्छा जादि युग _ 
तीर के थुण नहीं दो सकते, ऐसा निषेध दोने के कारण वे इच्छादि आत्मा के गुण हैं, इस अकार 


ः परिशषेपानुमान से अतिरिक्त आत्मा स्निद्ध धोता है ऐसी भी इस सूच की वार्तिककार ने 


5 
2 व्यॉल्था की है )॥ १०॥ 


8! 
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तस्य भोगाधिष्ठानमू-- 
चेश्टन्द्रियार्थाश्रयः शरीरमू ॥ ११ ॥ 
कथ॑ चेष्टाश्रयः ? ईप्लितं जिहासितं बाउथ्थंमधिकृत्येप्साजिहासाप्रयुक्तस्य 
तदुपायानुष्ठानलक्षणा समीहा चेष्टा, सा यत्र वत्तेते तच्छरीरम्‌ | कथमिन्द्रिया- 
श्रयः ? यस्याओनुग्रहेणानुग्रहीतानि उपघाते चोपहतानि स्वविषयेषु साध्व- 
साधुषु बर्तन्ते स एपामाश्रयः तच्छरीरम्‌। कथमर्थाश्रयः ? यस्मिन्नायतने 


(९) शरीरनिरूपण प्रकरण 

एकादशर्वें सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार शरौर के लक्षण की भूमिका बाँधते हैं कि-- 
उस पूर्व प्रदर्शित शरीरादिकों से मिन्न नित्य आत्मा के भोग ( सुख एवं दुःख के अनुभव ) को 
अधिष्ठान ( आधार ) को झरीर कहते हैं। (इससे सम्पूर्ण सांसारिक दुःख समुदाय का मुख्य 
कारण झरीर ही होने से इन्द्रियादिकों के प्ू्व उसी का छक्षण किया गया है यह सूचित होता है 3 
उक्त झारीर का लक्षण सूत्रकार ने इस प्रकार किया है कि-- 

पदुपदार्थ 5 चेटेन्ट्रियार्याअयः 5 हित की प्राप्ति तथा अहित के परिद्ार रूप चेष्टा, इन्दरिय 
"एबं अर्थ ( विषयों ) के आधार को झरीर कद्॒ते हैं ॥ ११॥ 

आवार्थ-आत्मा को संसार में होने वाले सम्पूर्ण सुख तथा दुःख के अनुभव द्ोने का आाअय 
शरीर ही है, जिसका हित की प्राप्ति तथा अहित निवृत्ति रूप चेष्टा, पव॑ इन्द्रियों का तथा अर्थ 
विषयों का आधार होना रक्षण है ( अरधांद्‌ चेश्ट का, इन्द्रियों का, तथा विषयों का आय होना 
थे तौनों प्रत्येक लक्षण आत्मा इन्द्रिव आदि समान जाति के प्रमेय पदार्थ, एवं प्रमाण संशय आदि. 
विजातौय पदार्थों में न रहने से शरीर रूप प्रमेय पदार्थ का सबसे मेद सिद्ध करता है। यह सूक्त 
उक्त तीन लक्षणों को कहता है ऐसा भाष्य तथा वार्तिक के देखने से स्पष्ट बोध होता है, तथा 
जारतिककार ने एक ही लक्षण है ऐसा मानने वाले कुछ नैयायिकों के मत का खण्डन भी किया हैं। 
( प्रइन पूर्वक उन तीनों छक्षणों की शरीर रूप रक्ष्य में संगति दिखाते हुए आगे माध्यकार 
कहते हैं कि )॥ श१॥ 

प्रइन--शरीर चेष्टा का आश्रय कैसे है ! उत्तर--आप्त करने की इच्छा अथवा त्याग करने की 
इच्छा के विषय पदार्थ को उददेश कर प्राप्ति की अथवा त्याग की इच्छा से प्रेरणा किये ८ 
आणी कौ श्राप्ति तथा त्याग के उपायों के आचरण रूप समौद्दा को चेष्टा कहते हैं, वद जिसमें होती 
है बद शरीर कह्दाता है. (हित की प्राप्ति एवं अद्वित के परिद्वार के लिए होने वालो क्रिया को 
जे्टा कहते हैं? ऐसी यहाँ वार्तिककार की व्याख्या है। डिन्त॒ प्रयत्न से प्रेरित आत्मा के व्यापार 
'को चेष्टा कहते हैं ऐसा परिशुद्धिकार का मत हे )। 

इस प्रकार प्रथम छक्षण की संगति दिखाकर प्रइनपूर्वक द्वितीय लक्षण की संगति भाष्यकार 
सी देखाते हैं कि--प्रश्न--इन्द्रियों का शरौर आश्रय कैसे है! उत्तर--जिसके अनुग्रद्द (उत्तमता) 
से अनुग्रदद को प्राप्त, तथा जिसके उपधात ( विनाश ) से उपहत्त ( विनष्ठ हुये ) इन्द्रिय अपने 
अपने अच्छे तथा बुरे विषयों में प्रदत्त होता है, जो इन इन्द्रियों का आअय है वद्दौ शरीर है। 

( द्वितीय छक्षण के समान तुतोय छक्षण की भी संगति दिखाते हुए प्रइनपू्बंक भाष्यकार कहृते 
हैं कि )--प्रइन--अर्थों' का आश्रय कैसे है? उत्तर--जिस स्थान में इन्द्रिय तथा अर्थ के सज्निकर्ष 
( सम्बन्ध ) से उत्पन्न मय और सुख, तथा दुःख का प्रतिसंवेदन ( अनुभब ) हुआ करता है, 


बढ न्यायदर्शनस्‌ [ञ० १, आ० १, स्‌ू० १० 
इन्द्रियार्थसन्निकर्षादुत्पन्नयो: सुखदुःखयोः प्रतिसंवेदन ्रबरतते स एपामाश्नयः 
तच्छरीरमिति ॥ ११॥ 
.._ ओगसाधनानि पुनः- 
प्राणरसनचक्षुस्त्वकृश्रोत्राणीन्द्रियाणि भूतेम्यः ॥ १२॥ 
जिप्त्यनेन श्राणं गन्धं॑ ग्रूह्मातीति। रसयत्यनेनेति रसन॑ रसं ग्रह्मातीति । 
चष्टेडनेनेति चक्षू रूप॑ पश्यतीति। त्वकस्थानमिन्द्रियं तक । तदुपचारः 


इनका आमय है, वही शरीर हैं | ऐसे तीनों लक्षण संगत होते हैं.॥ ( यहाँ पर 'सुलत 
पद के पश्चात्‌ दी संवेदन पद का अन्यय कएना चाहिये क्योंकि 'आश्रयः इसके 
नहीं हो सकता )॥ ११॥ 
(१० ) इन्द्रियनिरूपण प्रकरण 
इस अकार दितौय शरीर रूप प्रमेय पदार्थ का वर्णन कर ठतीव इन्द्रिय रूप प्रमेय पदार्थ का. 
निरूपण करने के लिए भाष्यकार द्वादश सूत्र का अवतरण ऐसा दिखाते हैं कि--उस आत्मा के: 
ओग ( झख तथा दुःख के अनुभव ) के जो साधन हैं बे पुनः-- 
पदपदार्थ--प्राण रसने चश्न॒रत्वक्‌ ओत्राशि प्राण, रसन ( जिहा ), चक्षु ( ऑल ) स्वकू- 
(त्वचा ), तथा ओजत्र ( करण ) नाम के पाँच, इन्द्रियाणि> शानेन्दिय कहते है, भूसेभ्यःवूजों 
श्रूधिवी आदि पाँच महाभूतों से उत्पन्न हैं॥ १२ ॥। 
भावार्थ--उसी पूर्वोक्त जोबात्मा के सांसारिक सुख तथा दुःख के अनुभव काने के साधन 
आए, रसन ( जिद्वा ), चथ्ठ, त्वक्‌ ( चमड़ा ), ओत्र नाम के पाँच डानेन्द्रिय कहाते हैं जो, कम से 
शृविदी, जल, तेज वायु तथा आकाश नामक पाँच महाभृत द्वव्यों से उत्पन्न हैं ॥ ( यहाँ पर साक्षातः 
शरीर के आश्रय से नियत ( अपने-अपने ) विषयों की प्राप्ति के द्वारा दुःख के कारण होने के कारण 
आगे कर जाने वाछे इन्द्रियों के रूप जादि अथ्थ रूप भ्रमैयों की अपेक्षा से विशेष होने के कारण 
इन्द्रियों का अर आदि प्रमैयों के प्रथम बेन सूत्रकार ने रक्खा है यद जान छेना चाहिये । बिना 
सामान्य छ्थण के विशेष छक्षण नहीं हो सकता इसलिद आाष्यकार ने वैराग्य में उपयोगी: 
्योगसाधनानि? योग के साधन ऐसा सामान्य छुद्षण सूत्र की भूमिका में दी दिखाया है। इससे 
जो शरौर में संयुक्त दोता हुआ संस्कार तथा दोषों से भिन्न साक्षाव वैषयिक ज्ञान के साधन होते 
है उन्हें इन्द्रिय कहते हैं ऐसा इम्द्रियों का सामान्य छक्षण दै यद्द सूचित होता है। इसमें 'योग-- 
साधन यद कहना ही वैराग्व में उपयोगी है, नहीं तो साक्षात्‌ शान के साधन इतना ही छक्षण 
.. इन्द्रियों का हो सकता था-। प्राण आदि इन्द्रिय' परम्परा से भोग के साधन होते हैं, और मनः 
साक्षाद क्‍योंकि सुख, तथा दुःख का प्रत्यक्ष दोना दो भोग कद्दाता है यह जान छेना चाहिये ॥६२॥ 
आगे भाधष्यकार सूत्र की व्याख्या करते हुए प्राणादि इग्दरियों का व्युत्पत्तिपूर्वक लक्षण दिखाते 
हैं कि )--जिससे सूंघा जाता दै बह घ्राण कहता है, क्योंकि इस इन्द्रिय से आत्मा गन्‍्ध गुण को 
अहृण करता है । जिससे चखता है वह जिक्ला स्थान में वर्तमान रसन इन्द्रिय कद्दाता ऐ, क्योंकि. 
रस से मघुर आदि & प्रकार के रस का आत्मा को अनुभव होता है । (२ ) जिससे देखता है उसे 


._ ज्चछु इन्द्रिय कदते हैं क्योंकि इससे आँख की पुतल़ियों में वत॑मान चक्ष॒ नामक इन्द्रिय रक्त; स्वेत 


आदि सात प्रकार के रूपों को देखता दै। ( ३) जिससे रपर्श करता है उसे स्वचा ( अरीर मैं 
व्याप्त चमढ़ा ) स्थान में व्याप्त होने के कारण स्पर्शन नामक इन्द्रिय 'त्वक्‌! इन्द्रिय कहता हैं ॥ 


अमेयप्रकरणस्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस ९ 


स्थानादिति | श्णोत्यनेनेति क्षोत्रं गरूह्ातीति | एबं समाख्यानिबेचन- 
सामथ्याद्वोध्यं स्त्रविषयत्रदण लक्षणानीन्द्रियाणीति । भूतेभ्य इति। नानाप्नक्नती- 
नामेपां सतां बिपयनियमः, सैकप्रकृतीनाय्‌। स्रति च विषयनियमे स्वविषय- 
अदणलक्षणत्ब॑ भबतीति ॥ १९॥ 

कानि पुनरिन्द्रियकारणानि ? 


(४ ) यद्द स्थान को लेकर भौग त्वकू नामक इन्द्रिय का छोक में व्यवद्वार द्वोता है ( अर्थात्‌ प्राण 
आदि इन्द्रियों के नाम उनसे द्वोने वाले विषयों की प्रतीति होने के कारण विषयों के अजुसार हैं 
और त्वक्‌ इन्द्रिय का ऐसा नहीं है क्योंकि उससे स्पर्श कौ उपलब्धि होंती-है, इस कारण इसका 
छक्षण से द्वी नाम वा ब्यवद्वार होता ऐ, जिससे स्पर्शनइण्द्रिय का त्वचा यहां स्थान दोना यह 
छक्षण का बीज है यह जान लेना चादिये ) ॥ 

( जागे पंचम ओननामक इस्प्रिय का छक्षण दिखाते द्वुर भाष्यकार कहते हैं कि )--जिससे 
सुना जाता है उसे श्रोत्रइन्द्रिय कहते हैं, क्योंकि इसके द्वारा आत्मा शब्द का ग्रहण करता 
है (५) इस प्रकार इन समाख्याओं ( घ्राण आदि संज्ञाओं ) के निरवंचन ( ब्युत्पत्ति ) के सामथ्वे 
से अपने-अपने विषयों को ग्रदण करना सामान्य इन्द्रियों का लक्षण है ऐसा सिद्ध होता है ॥ 
सूत्र में 'भूतेम्थ” ) पाँच परविच्यादि मदासूत पदार्थों से, इस पद से यहाँ सिद्ध होता है कि एविवी 
आदि नाना ( भिन्न-भिन्न ) प्रकृति ( कारण ) वाले होने से दी इनमें अपने-अपने गंध आदि 
जिपयों के महण करने का नियम दो सकता है, एक डाएण वाले होने से न होगा और अपने-अपने 
विषयों का नियम होने से, दी अपने-अपने विषय को ग्रदुण, करना ऐसा उक्त संपूर्ण इन्द्रियों का 
सामान्य छक्षण है यद्द सिद्ध दोता है, ऐसी द्वादशसूत्र की व्याख्या है । अर्थात्‌ प्रथिवी आदिकों के 
जो गन्ध आदि मिन्‍न-मिन्‍्न विश्वेषयरुण हैं वह उन-उन श्राणादिदन्द्रियों से हो ग्रद्दीत होते हैं, 
यह नियम प्रथिवी आदि भिन्‍न-मिन्‍न कारण मानने से वी दो सकेगा, एक प्रकृति ( कारण ) वाले 
मानने से न हो सकेगा, जिससे गन्ध का जान, करण से होता है, क्रिया दोने से छेदन क्रिया के 
समान ( १), और बह उससे मिन्‍न क्रिया के कारण से मिन्‍न कारण प्ले होती है, क्योंकि उसका 
अन्त्रय तथा व्यतिरेक का अनुसरण न रखकर कार्य है इस डिये, जो क्रिया जिस कारण के अन्यय 
तथा ब्यतिरेक का "अनुसरण न रखते हुए काय होती है वद्व सम्पूर्ण उस क्रिय्रा करण से मित्न 
करण से द्वोती है, जैसे पटादिकों को क्रिया धटादि क्रियाकरण से मिन्‍न दण्डादिकों से मिन्‍न 
करण से होतो है, यह भो वैसी है, अतः वैसी है। ( ३) और वद करण है. चक्ष आदि से मिन्‍न 
प्राण रूप द्रब्य, क्योंकि संयोग का आधार है। ( ४) और वह प्राण द्र्य पार्थ्व है, द्रब्य होकर 
रूपादि गुशों में से गन्ध थुण का ही प्रकाशक दोने से, दूसरे पार्थिव द्रब्यों के समान, इत्यादि 
अनुमान प्रयोग यहां जान छेने चादिये ऐसा “ख़द्योतकार ने खद्योत में स्पष्ट वर्णन 
किया है )॥ १२॥ 

(आगे असन्न से इम्द्रियों के कारण पाँच मदामूत '्रवि्यादि द्ब्यों का वर्णेन करने वाे 

त्योदशलूत्र का अबतरण देते हुए भाष्यकार प्रश्नूूषंक सूत्र में प्ृथ्रिश्यादिकों का वर्णन 

कहते दैं कि )-- ४ 
इन्करियों के कारणभूत पदार्थ कौन ले हैं? 


8 न्‍्या० 


० न्यायदर्शनस्‌ [० ५ आ० १, सू० १४ 


प्ृथिव्यापस्तेजो बायुराकाशमिति भूतानि ॥ १३ ॥ 
सडज्ञाशब्देः प्रथगुपदेशों विभक्तानां भूतानां सुबचं कार्य भविष्यतीति ॥१३॥ 
इमेलुखल॒ ५ हु 
गन्धरसरूपस्पशशब्दाः प्रथिव्यादिगुणास्तदथाः ॥ १४ ॥ 
प्रथिव्यादीनां यथाविनियोगं गुणा इन्द्रियाणां यथाक्रममथों बिपया इति ॥ 


पदुपदार्थ--३विवी (इविवी), आ५ 
इति 5 ऐसे पाँच, भूतानि 5 भूतनामक द्रव्य कह्दे जाते हैं ॥॥ १३ ॥ 

'परथिबी, जल, तेज़, वायु तथा आकाश नामक न्याय तथा वैशेषिक मत में पाँच 
मद्दाभूत नाम का द्रव्य पदार्थ हैं जो क्रम से पूर्वोक्त प्राण आदि पाँच शानेन्द्रियों के कारण हैं। 
( कुछ विद्वान्‌ छोगों का मत है कि यह तेरहवाँ सूत्र है, किन्तु वाचस्पतिमिश्रक्ृत न्‍्याय-सूची 
लिवन्ध में यह सूत्र कह्दा है, तथा माध्य में भौ इसका उपदेश रूप से कथन दे अतः यह भी 

सूत्र ही है )॥ १३॥ 

अयोदशर्वे सूत्र की न्‍्याख्या करते हुए भाष्वकार ( प्रथिवी आदि पॉँचभूतद्॒न्यों के प्रथक्‌-प्रथक्‌ 
कहने की आवश्यकता दिखाते हुए सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--४थिवी, जल, तेज, वायु तथा 
आकाझ इन पाँच भूतद्॒व्यों का भूतशब्दों से उपदेश सूचकार ने सूत्र में इस लिये किया दे कि 
अपक्‌-धूबकू विभाग किये पाँचों भूतदरल्यों का कार्य सुवच ( अच्छी तरइ कहने योग्य होगा ) अर्थात्‌ 
बाँच पृविश्यांदि भूदरन्यों के प्रछू-पथक्‌ कार्यों को दिखाने के छिये उनका सूत्रकार ने सूत्र में 
विभाग दिखाया दे ॥ 


वायु, आकाइं+ तथा आकाश, 


(११ ) अर्थ निरूपण श्रकरण 

क्रम प्राप्त चतुयय अर्थ नामक प्रमेय पदार्थ का निरूपण करने के छिए चतुर्देशसूत्र का अबतरण 
देते हुए भाध्यकार कहते हैं कि--वे ये द्दी निश्चय से अर्थात्‌ अनन्त विषयों में आगे के सूत्र में 
कहें हुए भी गन्धादि विषयरूप अर्थ ऐसे हैं जिनके इन्द्रियों के विषय होने से वास्तविक चिन्तन 
करने से मोक्ष के सदायक वैराग्य की उत्पत्ति होती है, तथा अवास्तविक रूप से जानने से 
अधन के कारण होते हैं । अर्थनामक प्रमेय पदार्थ सूत्रकार ने ऐसा सूत्र में कहा है-- 

पदपदार्थआन्यरसरूपस्पशशब्दाः>गन्ध, रस, रूप, स्पश तथा शब्द नाम के, प्र्थिब्यादियुणाःर 
कम से प्रथिवी जछ आदि पाँच भूतद्॒ब्यों के गुण, तदर्था:८:इन्द्रियों के अर्थ ( विषय ) कह्ढे 
जाते हैं॥ १४॥ 

आवार्थ >य्यपि संसार में विषय अनन्त हैं किन्तु जिनके इन्द्रियों से महण करने पर 
बास्तविक विचार करने से मोक्ष में सद्ायता देनेवाला वैराग्य तथा वास्तविक विचार न करने से 
संसार बंधन द्वोता है ऐसे गन्ध, रस, रूप, स्पश तथा शब्द नाम के पाँच पथिबों आदि पाँच 
भूतद्रब्यों के गुण, अथवा पृथिवी आदि पाँच द्रल्य एवं उनके उपरोक्त पॉँच गन्धादि ज्ुण चतुर्थ 
अर्थ नामक प्रमेय पदाये हैं ॥ १४ ॥ 

(सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )> प्रथिवी जल आदि पाँच दब्यों के 
था विनियोग ( क्रमानुसार ) गनन्‍्ष, रस आदि सूत्रोक्त पाँच ग्रुण धाणादि पाँच शानेन्द्रियों के 
क्रम से अर्थ अर्थात्‌ विषय हैं ॥ ( इस चतुर्दश सूत्र की भाष्य व्याख्या में बार्तिक तथा तास्पय॑- 
टीकाकार की अद्धा नहीं दे, क्योंकि इस भाष्य भ्याख्या के अनुसार सूत्र में कदे हुए ग़न्ध आदि 


अमेयप्रकरणम ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेत म्‌ हा] 


अचेतनस्य करणस्य बुद्धेज्ञोनं वृत्ति:, चेतनस्याकतुंरुपलब्धिरिति युक्ति- 


विरुद्धमर्थ श्रत्याचक्षाणक इवेदमाह-- 
बुद्धिरुपलब्धिज्ञानमित्यनर्थान्तरम्‌ ॥ १५ ॥ 


पाँच थुणों में ही इम्दरियों को विषयता सिद् दोती है, किस्त परविदी आदि पॉच हुस्यों के भी 
इन्द्रिय के विषय होने से उक्त भाष्य युक्त नहीं है यह वार्तिक तथा तात्प्यंटीकाकार के 
आाष्यमत में अभ्रद्धा का बज है। इसी कारण “तद॒था” इस पद कौ इस्द्ियों के न्‍्यापारों से 
जानने योग्व ऐसी उन्होंने व्याल्या की है। इससे 'तदर्था? यही सूत्र का पद अर्थ नामक चत्तर्य 
अमेय का रक्षण है बाकी का सूत्र लक्षण नहीं दै, किन्त॒ उसके कुछ विशेष दिखाने के छिये हैं। 
सूत्रों के अक्षरों के अनुसार व्याख्या करने से इन्द्रियों के विषय रूप अर्थों की गणना करने के 
आशय से सूत्र लगाना पड़ेगा यह युक्त नहीं है इसो कारण सूत्र के अंश को अर्थ रूप प्रमेय पदार्थ 
का लक्षण समझ कर वार्तिककार ने पूर्वोक्त व्याख्या की हैं। उनके मत में पृथिवी, जल आदि 
ड्रब्य तथा गन्धादि युण इन्द्रियों के अर होते हैं ऐसा शिष्वों को समझने के लिये अर्थ किया है । 
किन्तु यद व्याख्या बहुत अच्छी नहीं मालूम पढ़ती क्योंकि यद्यप्ति पाँचो प्थिवी आदि द्रब्यों में 
इन्द्रियों की विषयता समान है तथापि वहाँ तौन द्रव्यों का ही भदण किया है, केवल गन्धादि मेँ 
से मिन्न संख्या एथक्‌ वा आदिकों में भाष्य की व्याख्या से अप्रत्यक्षता समझो जायगी इस कारण 
दूसरी व्याख्या की गई है किन्तु अनेक विषयों में भी इन्द्रियों के विषय भो विषयों ( आर्थों ) में 
जितने वैराग्व के जनक हैं उतनों क। दी यहाँ कथन किया है यह ध्यान में रखने योग्य है यह 
तास्पयंटीका में पहिले ही स्पष्ट कर चुके हैं । 'वृथिब्यादि का' यद्द पद पष्ठो समास में नहीं है 
किन्तु संपूर्ण अर्थों का वाचक हैं ऐसा यहाँ तात्पर्य टीका का अन्ध वार्तिककार की अनुब्याख्या 
के दी दृष्टि से है यह भी यहाँ पर ध्यान देने का विषय है। भाध्य के 'यथाविनियोग” इस पद 
का क्रम से प्रथिवी से लेकर वायुप्य॑ंन्त गन्ष से लेकर स्पर्शपय॑न्त चार, तौन, दो, एक ऐसे 
नियमित थुण लेना, और शब्द केवक आकाश हो में है, ऐसा तात्पर्य टीका में वर्णन किया है, 
किन्तु पाँच परथिध्यादि भूतद्व्यों के क्रम से गन्धादि गुणों के उपयोग के अंजुसार उन-उन इन्द्रियों 
के उन-उन युर्णो के व्यापार के अनुसार ही यह कहा गया है देसा सम्बक्‌ शान होता है देसी यहाँ 
ख़द्योतकार ने समालोचना की है )॥ १४॥ 
(१२ ) डुद्धिनिरूपण प्रकरण 

( भागे पत्मम प्रमेय पदार्थ बुद्धि का निरूपण करते हुए भाष्यकार पन्द्रइवें सूत्र का सांख्यमत 
का निराकरण करते हुए अवतरण देते हैं कि ) अचेतन (जड़ ) बुद्धिरूपकरण का च्यापार ही 
ज्ञान दै जो चेतन तथा कतृत्वरद्वित पुरुष ( जीवात्मा ) की उपलब्धि ( प्राप्ति ) कही जाती है। 
इस प्रकार को सांख्यदर्शन की युक्तियों से विरुद्ध विषयों का खण्डन करते हुए-से सूत्रकार ऐसा 
बुद्धिरूप पश्नमप्रमेय पदार्थ का छक्षण करते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--इद्धिः 5 बुद्धि, उपलब्धि: 5 प्राप्ति, शानेर- ज्ञान, इति > यह सस्पूर्ण, अनर्थान्तर 

पद दूसरे प्रदार्थ नहीं हैं ॥ १५॥ हे 

( भावार्थ--सांख्यमत यें सत्व, रज तथा तमर देसे तीन युग जड़ हैं। उनमें विकार (कार्य ) 
होने के कारण वद्धि भी अचेतन ( जढ़ ) है, किन्तु जड़ दोने पर भी वद आत्मा में रइनेवाछ्ा 
चैतन्य ( चेवनता ) की छावा ( प्रतिबरिम्म ) पढ़ने के कारण चेतन-स्रौ प्रतीत ढ्ोती हुई, उच्च 


चर स्यायदर्शनस्‌ [आ० १, आ० १, स्‌ू० १५ 


.._._ जाचेतनस्थ करणस्त बुद्धेज्ञोनं भवितुमर्हति, तद्धि चेतन स्थात , एकब्थाय्य 
चेतनो डेड्ेन्द्रियसह्ातव्यतिरिक्त इति। प्रमेयलक्षणार्थस्य वाक्यस्यान्याथे- 
अकाशनमुपपत्तिसामध्योदिति ॥ १४॥ 


ओेतनता के प्रकाझञ से विषयों को प्रकाशित कर उन्हें जना देतो है, ऐसे सांख्यमत को खण्डन 

करते हुए पन्‍्द्रवें सूत्र में बुद्धि, उपलब्धि.प्ञान ये तीनों झब्द एक हर प्रमेथ पदार्थ बाचक हैँ 
देसा शुद्धिल्‍ूप प्रमेय का छक्षण सूत्रकार ने किया है। जिससे जद्बुद्धि का ज्ञान व्यापार नहीं 
हो सकता, क्योंकि ऐसा होने से वद चेतन होगा तथा देद्ादि संघात से मिन्न एक चेतन जात्मा 
ही शानादि युणाधार है; अतः सांख्यमते इस पर्यायरूप बुद्धि के रुक्षण से खण्डित हो जाता है $ 
( इससूंत्र के अबनरण भाष्य में 'प्रत्याचक्षाणक हृव” खण्डन करते हुए क्‍या, इस उक्ति से यह 
सूत्र बस्तुतः सांस्यमत के खण्डनाथ नहीं है, किन्त॒ धुद्धिरूप प्रमेय पदाथे के लक्षणवोधक खूच से 
साख्यमत का खण्डन प्रतीत होने के कारण वह अपेक्षित है और उपेक्षा करने योग्य ( छोड़ने 
ओोग्य भी नहीं है) यह सूचित होता है ( इससूत्र से बुद्धि आदि पर्याय झब्दों के द्वारा जो कहा 
जाता है उसे वृद्धि कइते हैं ऐसा सामान्य बुद्धि पदार्थ का लक्षण हैं यद सिद्ध होता है। “आत्मा, 

_ झरीर आदि? बुद्धि के कारण पदार्थों के पूर्व में निरूपण किया हैं इस कारण उनके कार्य बुद्धि का 

ले वर्गन किया दे यह जानना चाहिये ॥ १५ ॥ 

( आगे भाष्यकार परद्रइवें सूत्र की व्याख्या में प्रदर्शित सांख्यमत का निरास करते हुए कइते 

. हैं कि--अचैतन (जड़ ) बुद्धि पदार्थ जो सांख्यों ने भौतरीकरण माना हैं उसका शान नामक 
बार है यह नहीं दो सकता, क्योंकि वद चेतन दोगा भर एक दी यह चेतन आत्मा दे जो 
._रोर तथा इम्द्रियों के संपात ( समूह ) से मिश्र है। यहाँ प्लद्धी! इत्यादि ग्रन्‍्व सांख्यमत का' 
खण्डन इस प्रकार करता है कि आत्मा में वर्तमान चेतनता की बुद्धि में छाद्रा ( प्रतिविमस्ब ) 

... नहीं पड़ सकती है क्य्रोंकि चेतन आत्मा के चेतनता के परिणामरद्दित होने के कारण बुद्धि में: 
इसको छाया पढ़ना असम्मव है, अतः बुद्धि में ही चेतनता मानो होगी, जिससे प्रत्येक शान 

क्ल लिये आत्मा “तथा बुद्धिरूप दो चेत्नों को व्यापार कीं आवश्यकता होगी, अतः सांख्यमतः 


अबुक्त है ।) 
आगे वद्धिलक्षण वाले इससून से सांख्यमत का उक्त प्रकार से ख़ण्डन क्‍यों जाना जाटा है |. 
की जिज्ञासा के झान्त्यथं भाष्यकार कहते हैं कि-श्स पाँचवें धुद्धिरूप प्रमेय पदार्थ 
के लथ्ण का तृ्गेन करने वाले सूत्र के वाक्‍्य से इस सांख्यमत खण्डनरूप भिन्न विषय का भी _ 
जुक्ति के सामथ्य से प्रकाश द्वोता दै। अर्थाव्‌ थुक्ति के बछ से पुद्धि पदार्थ का लक्षण करता 
॥ यह सूत्र साॉल्यमत का खण्डन भी सूत्रंकार को इस्त सूत्र से अभिमत है ऐसा सिद्ध: 


होता (6 भा के 'डपप्ि! दल्द दा जे पर्व दाद से स्वास्थ किला गया है, जिससे... 
कथनदरय उपपत्ति के सामध्ये से अनेक अथे को रक्षणा से कइना ही दे इस प्रकार “परिशद्धि: 
पी यनाचा जे! समाणोचना को है अर्थात बुद्धि तथा शान इन दोनों काजो सूथ में पर्याय 
डर उसी के सामच्व से बुद्धि का दान व्यापार है, देसा पूर्वोक्त सांख्यमत भी इसी चुद्धिरूप 
कहना हैं रूप सूत्र से खण्डित दो जाता है यई उनका आशय है। यहाँ पर कुछ विद्वानों का 44 
के छा कि केवल पर्याय शब्द" के कपन से छक्षण कइना युक्त नहीं हो सकता । जिसका 


कि दो प्रकार के पों के अर्थों की गंति होती है-अल्येक पदार्थ में कुछ पद अर्थ 


अमेयभ्रकरणम्‌ ] खभाष्यहिन्दीब्याल्योपेवम कि 


स्मस्यनुमानागमसंशयप्रतिभास्वप्नज्ञानोहाः सुखादिभत्वेशमुच्दादयत्र' 
मनसो लिझ्ञनि | तेषु सव्स्वियमपि-- पु 
चुगपजज्ानाजुत्पत्तिमंनसो लिझ्ञम ॥ १६ ॥ 
अनिन्द्रियनिमित्ताः स्मृत्यादयः करणान्तरनिमित्ता भबितुमहन्‍तीति। 
में संकेत रखते हैं जैसे पिता ने किये पुत्रों के नामकरण आदि में | दूसरे ऐसे पद दोते हैं. 
जो सामान्यरूप से सम्पूर्ण वाच्य अर्थ में जैले गौ, अश्व आदि पद। इस दूसरे अकार के पदों में 
अधे के विषय में पर्याय शब्दों ले भी छक्षण द्वो सकता है, क्‍योंकि उससे भी पदार्थ का बोध होता 
ही है, यही पदार्थ ज्ञान लक्षण करने का प्रयोजन द्ोता है। प्रकृत में उपलब्धि तथा शान इन दोनों 
यों के अर्थ लोक में प्रसिद हैं अतः बुद्धि तथा ज्ञान यद दोनों “अनर्थान्तर” एक हा हैं ऐसा. 
चर्याय शब्द से वर्णन करने से भी बुद्धि क्या है! यद्‌ प्रश्न बुद्धि के स्वरूप के ज्ञात हो जाने से 
आान्त हो जाता है, अतः बुद्धि का छक्षण पर्याय झब्द से भो हो सकता है यह सिद्ध होता है। 
जन्धादि विषय में तथा सुख-दुःख आदि विषयों में भो शसी बुद्धि का चिन्तन करने से बह बैराग्य 
द्वारा मोक्ष में भी उपयुक्त दोती हैं अतः दस में पांचवें प्रमेय पदार्थ से सूत्रकार ने बर्णनः किया है. 
आह भी ध्यान करने की बात दै ॥ १५॥ 
(१३ ) मनोनिरूपण प्रकरण 
( इस प्रकार पश्म प्रमेय बुद्धि के निरूपण के पश्चात्‌ पप्ठ मनरूप प्रमेय पदार्थ के मिरूपण 
ओ करने वाले सूत्र का अवतरण देते हुए सूत्र में कहे हुए मनन के साधक लिक्न से अतिरिक्त और 
ओ साधक हेतु देते हुए कहते हैं कि--स्मरण, अनुमान, शब्द, संशय, प्रतिभा-तत्काछ स्फुरण 
डोनेवाला शान स्वप्तशान तथा ऊर ( तके ज्ञान ) एवं सुखदुःखादिकों का मानसप्रत्वक्ष और 
अच्छा आदि थुग भी मन के साधक छिक्न हैं। इनके रहते सूत्रकार ने १६वें सूत्र में आगे कहे 
डुए यह भी )-7 
पद॒पदार्थ--ड॒गपज्ञानानुत्पत्तिः ० एक काल में अनेकज्ानों का उत्पन्न न होना, मनत्तर 5 
मन का, लिप्स्‌ साधक है ॥ १६ ॥ 
आवार्थ--मन के अनेक साइक छिल्ञ हैं जैसे स्वृतिरूप ज्ञान, अनुमान, आग्म, संशयलू्य 
आन, प्रतिमा-तात्फालिक बुद्धि की स्कृति-स्वम्नज्ञान, बुद्धि ( सामान्वज्ञान ), ऊुछ ( तके ) तथा 
झुख आदिकों का मानसप्रत्यक्ष थवं इच्छा आदि आत्मा के विशेष थुश/ इन सम्पूर्ण के मन के 
साधक होने के समान, एक काल में अनेक श्ानों का न होना भी मनरूप पष्ठ प्रमेय पदार्थ को 
सिद्धि करता है ॥ १६ ॥ 
सूत की स्याख्या करते हुए भाष्यकार गन के सिद्धि में अनुमान प्रमाय देते डुए कहते डे 
कि--उपरोक्त स्मरणादि छान जो बाह्य चक्षरादि इन्द्रियों के निमित्त से नहीं होते ।| उनका दूसरा 
कोई कारण ( निमित्त ) अबइय हो सकता है। तथा प्राण आदि बाह्योन्द्रिय तथा उनके गन्ब आदि. 
विषयों के संयुक्त संयोगादिरूप सल्निकर्षों के बतैमान रइते एक काल में अनेक शान उत्पन्न नहीं 
होते, इससे अलुमान किया जाता है कि उन-उन इन्द्रियों में संथुक्त एवं सदायक दूसरा सिमित्त 
आ्वबइय है जो न्यापक नहीं है, तथा जिसके समीप न रहने के कारण क्षान उत्पक्न नहीँ दोता तथा 
के समीप रहने से धान उत्पन्न होता है। यदि संयोग को अपेक्षा न कर बाह्य इम्द्ियों के 
सन्निकर्ष को ज्ञान का कारण माना जाय तो अनेक ज्ञान एक काल में उत्पन्न होने छगेंगे। 


ज्छ स्यायदर्शनस [ श्र० १, आ० १, सू० १७ 


युगपन्च खलु घाणादीनां गन्धादीनां च सन्निकर्षेपु सत्सु युगपज्ज्ञानानि 
नोत्पद्मन्ते तेनानुमीयते अस्ति तत्तदिन्द्रियसंयोगि सहकारि निमित्तान्तरम- 
व्यापि, यस्यासलिघेनत्पयते ज्ञान सब्रिषेश्रोत्पद्यत इति | मनःसंयोगानपेक्षस्य 
हीन्द्रियार्थसन्निकर्पस्य ज्ञानहेतुस्वे युगपदुत्पद्येरन्‌ ज्ञानानीति ॥ १६ ॥ 
क्रमप्राप्ता तु-+ ् 
अबृत्तिवा गुवुद्धिशरीरारम्भ: ॥ १७ ॥ 

मनो5त्र बुद्धिरित्यमिप्रेतं, बुध्यतेडनेनेति वुद्धि!। सोडयमारम्भः शरीरेण 

बाचा मनसा च पुण्यः पापश्व दशविघः | तदेतत्कृतभाष्यं द्वितीयसूत्र इति ॥१७ 


( यहाँ आाध्य में इम्द्रियों के रूपादिकों के निरासायं 'इस्व्रियसंयोगी' देखा विशेषण दिया 
है तथा 'सहंकारि? इस विशेषण से आकाश एवं 'निमित्तान्तर! इस विश्येषत से आलोक प्रकाश 
का ज्यावृत्ति दिखाई है और “अद्यापि! इस विशेषण से व्यापक आत्मा को हटाया है। (१) परिशद्धि 
मैं 'मन विश है सदा स्पश रहित व्ब्य होने से, ( २) विशेष गुणशल्य द्ब्य द्वोने से, 
(३ ) नित्य होकर उत्पादक ब्ब्य न होने से, ( ४ ) तथा ज्ञान के असमवायि कारण संयोग 
के आधार होने से, ( ४) ऐसे पाँच अनुमान मन के न्यापकता साधक दिखाकर स्वरूपासिद्धि 

दोष होने से मन के विभुत्व का खण्डन किया हैं )॥ १६ ॥ 
(4४) ्रद्ृत्ति निरूपण प्रकरण 

इस प्रंकार मन के निरूपण के पश्चाव सातवें प्रदत्तिरूप अमेय पदार्थ का निरूपण करते हुए- 
ऑध्यकार संत्रहर्वे सूत्र का अवतरण देते हुए कहते हैं--प्रमेय पदार्थों में क्रम से प्र।प्त तो है-- 

चद्पदोर्थ--परदृत्तिः « परदृत्ति है, वास्डडिशरीरारस्भःव-वाणी, सन तथा झरीर का व्यापार 
इति ७ इस प्रकार ॥ १७॥ 

आवार्थ--मनरूप षष्ठ प्रमेय के वर्णन के पश्चात सातवाँ श्रमेय पदाय॑ है प्रदृत्ति-अर्थात कार्यों 
के करने में प्रवृत्ति होना, जो वाणी तथा “बुध्यते अनया” जिनसे जाना जाय देसा मन तथा 
शरीर से कार्यों को करना ( हाँ पर प्रवृत्ति के छक्षण अवतरण दिखाने के लिये मन की मी अवृत्ति 
अवश्य दिखानी है, विना मन के वर्णन के वह नहीं दिखाई जा सकती इस कारण मन के पश्चात्‌ 
बुंद्धि का प्रदण है । यद विशेष छान लेना चाहिये ॥ १७॥ 

सूत्र की ल्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि--इस सूत्र में बुद्धि शब्द जिससे जाना 
जाय इस ब्युत्पत्ति के अनुसार वुद्धिशब्द से सूत्रकार को मन अमिप्रेत है और बह यद्द आरंभ 
( स्वापार ) झरीर से, वाणी से तथा मन से पुष्य तथा पापरूप भी दस श्रकार का होता है । 
जिसका द्वितीय सूत्र में भाष्य कर चुके हैं। यहाँ पर “क्रिया तथा शान की कारण अवृत्ति दो 
प्रकार की होती हैं। और बाकी यह शब्द शापक ( जनाने बाछे) हेतुओं का सूचक है। जो 
ज्क्ष आदि बाह्मेन्द्रियों से साध (अच्छे ) तथा असाधु ( बुरे ) दर्शनादिकों को सूचित करता है; 
जया मन से अभीष्ट देवतादिकों के ध्यानादिकों को भी सूचित करता है । और 'क्रियाशरीर” तथा 
अन निमित्त सें दोनेवाली दो प्रकर को होती है। जिसमें शरीर विपयरूप से निमित्त दो 
जद प्रथस है क्योंकि दान; चोरी आदि के लिये जो प्रयज्ञ प्राणी करता है वह काब ( झरीर ) 
विषय के प्रयक्ष से दौता है। इसी प्रकार दया, द्ोद ( द्वेप ) आदि मन को विषय करने बाली 


अमेयअ्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ड़ 


अ्वत्तेनालक्षणा दोषाः ॥ १८ ॥ 
अवर्तना-अ्रज्चत्तिहेतुत्व॑, ज्ञातारं दि रागादयः प्रवर्तेयन्ति पुण्ये पापे बा। 
यत्र मिथ्याज्षान तत्र रागद्रेषाबिति | प्रत्यात्मव्रेदनीया हीमे दोषाः कस्माह्न- 


क्रिया द्ोती दे यद विभाग आवश्यक्त है, क्योंकि ऐसा कोई प्राणी का व्यापार नहीं दे जिसमें 
झरीर तथा मन निमित्त न दो” देसी तात्पथंटीका तथा परिशुद्धि में समाछोचना की है | ) ॥६७॥ 
(१५) दोषनिरूपण प्रकरण 
( इस प्रकार सातवें प्रमेय प्रडुक्ति का स्वरूप वर्णन कर सूच्रकार आठवें प्रमेय दोषों का स्वरूप 
ऐसा कहते हैं कि )-- 
पदुपदार्थ--म्रवतनालक्षणाः 5 प्रवृत्ति के कारण स्वरूप हैं, दोषाः दोष नामक अमेय 
पदार्थ ॥ १८ ॥ 


आवार्थ-प्रयोज्य के ज्यापार पूर्वक प्रयोजक के व्यापार का निरूपण द्वोता दै इस कारण 
अबृच्ति के पद्मात दोषों का सूत्रकार ने लक्षण किया है ( भाष्यकार सूत्र की न्‍्याख्या करते हुए 
कहते हैं कि )--सूत्न में प्रवतेना शब्द का अं है प्रवृत्ति दोने का कारण । क्योंकि राग, ब्ेंष तथा 
मोह नामक दोष ज्ञाता ( जानने वाले प्राणी ) को पुण्य अथवा प्राप कर्मों से प्रवृत्ति कराते हैं। 
कारण यह कि जदाँ संसार बन्धन का ग्रूछ कारण भिय्याशान होता दै वहाँ राग तथा द्वेष दोनों 
होते हैं । ( “राग तथा द्वेष मोद मिथ्याज्ञान ) से उत्पन्न होकर पुण्य-पाप रूप कर्मों के करने में 
प्रवृत्त दोने वाले प्राणियों को प्रवृत्त करते हैं। उन दोनों का धर्म है प्रवतेना जो मोद के आधार 
आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहती है| अर्थात्‌ यह प्राणी तब तक रागादिकों के अधीन द्वोता हुआ 
चेष्टा करता है, जब तक इसे मोह दोता है, ऐसी व्याख्या तात्पयंटीका में यहाँ पर की है, और 
परिशुद्धी में इसको विषय करने वाले मोद तथा राग अथवा मोद और द्वेष, उनके साधन के 
विषयों में मोह तथा राग अथवा मोद तथा देष को प्रयल्ल करते हुए प्राणी को पुण्य-पाप रूप कर्मों 
में प्रवृत्त करते दैं। इससे यद सिद्ध होता है कि फल को विषय करने वाले राग, द्वेष तथा मोद 
अबतक ( प्रद्त्ति करने वाले) और साधन को विषय करने वाले उसी के आधार में वतंमान 
“अब्तना! कद्दाती है” ऐसी समाछोचना उदयनाचाय ने को हे ) ॥ 

( भागे इन ल्योकपसिद दोषों के छक्षण करने की सूत्रकार को क्या आवश्यकता थी! ऐले 
अश्ष का उत्तर देते दुए भाष्यकार कहते हैं कि )--अ्रक्ष-प्रत्येक जीवात्मा को अजुभव करने 
योग्य इन दोषों के लक्षण को सूत्रकार ने सूत्र में कबन क्‍यों किया दै! उत्तर--कर्म स्वरूप हैं 
निश्चय से रक्त ( अनुरागी ), द्विप्ठ (द्वेषों) तथा सूढ (मोह करने वाल्म ), क्योंकि अनुरागी 
प्राणी वह कर्म करता दै जिस कम से वद सुख अथवा दुग्ख को प्राप्त करता है। वैसे हो देष एवं 
मोद करने वालूय भी, इस कारण ( दोषों का क्षण करना आवश्यक है) केवल “रागद्वेषमोहा? 
राग, देष तथा मोह दोष हैं इतना दी लक्षण करने से बहुत न कद्दा जाता अर्थाव राग्रादिकों के 
ेदों का संग्रद न होता, इस कारण सूत्रकार ने 'प्रवर्तनालक्षणाश ऐसा दोर्षों का लक्षण किया 
है, जिससे संपूर्ण राग, द्वेप तथा मोद के अन्तर्गणिक भेदों का संग्रद हो जाता है॥ ( अर्थात्‌ 
'कर्मछक्षण हैं? इससे दोषों का स्वरूप स्पष्ट होने पर भी वो वैराग्यजनक हैं यह स्पष्ट नहीं 
होता और बद्दी करना मुख्य सूत्रकार का प्रयोजन है। प्रवृत्तिजनक होने के रूप से दी तो दोष 
वैराग्य के उत्पन्न करने वाले होते हैं, और वह प्रवृत्तिरूप कार्य से सूचित दोता है, अतः 


७६ न्यायदृ्शनस्‌ [अ० १, आ० १, सू० १६ 


क्षणतो निर्दिश्यन्त इति ? कर्मलक्षणाः खल् रक्तद्विशम्रूढ्ा रक्तो द्वि तत्कर्म कुरुते 
॒ ओन कमेणा सुख दुःखंवा लभते, तथा हविष्टस्तथा मदद इति। रा 
| इत्युच्यमाने बहु नोक्तं भवत्तीति ॥ १८॥। 
0२ पुनरुत्पत्तिः प्रेत्यमावः ॥ १९ ॥ 
उत्तततस्य काचितच्तनिकाये मृत्वा या पुनरुत्पत्तिः स ग्रेत्यभावः | उत्पव्स्य-- 
सम्बद्धस्य | सम्बन्धस्तु देडेन्द्रियवुद्धिदनामि:, पुनरत्पत्तिः--पुनर्देहादि। 
सम्बन्ध: | पुनरित्यभ्यासाभिधान यत्र क्चित्माणश्षश्निकाये बत्तमानः पूर्वो पात्ता- 
न्देदादीन्‌ जद्दाति तत्प्रेति | यत्‌ तत्रान्यत्र वा देहादीनन्यानुपादत्ते तद्भबति | 
॥ अंत्य भाव/-रूत्वा पुनजन्म, साय जन्ममरणग्रबन्धाभ्यासोडनाद्रिपबगान्तः: 
ह ॥$ ेत्यामावों वेदितव्य इति ॥ १६॥ 


|| “कर्मछक्षणाः” ऐसा सूत्रकार ने छक्षय किया दै। अर्थाद भ्रवृत्तिरूप कम से प्रवृत्ति करानेवाले 
रागादि दोषों वाछे प्राणी जाने जाते हैं, जिससे रागादिकों में प्रवतंना कौ आधारता है यद सूचित 
होता है। यहाँ प्रर भाष्य के “बहु” इसपद से रागादिकों को केवल स्वरूप क॒द्दा जाता है नकि 
उनमें प्रवर्तना की आवारता भो, यह सूचित होता है ॥ १८ ॥ 

हे (१६ ) प्रेत्यभावनिरूपणप्रकरण। 
44७2 (( इस अकार आठवें दोष नामक प्रमेय पदायथ॑ के बणने के पश्माव सूध्कार नवम 'ो्रेल्यभाव! 
... नामक पदाये का कमप्राप्त होने से लक्षण करते हैं )-“ 
पदुपदादार्थ--पुनः ० फिर, उत्पत्तिः > उत्पन्न होना, प्रेत्यभावः ७ प्रेत्यमाव नामक नवमः 
..... अमेय पदाये ॥ १९॥ 

..._ +भावाय-पुण्य तथा पाप कर्म के अनुसार किसी योनी में उतप्न होने के पश्चात उस झशीर 
का सम्बन्ध छोड़कर अर्थाद्‌ मर मर पुनः किसी योनी में उत्पन्न होने को प्रेत्ममाव नामक नवम 
अमेय पदार्थ कद्दा जाता है॥ १९॥ 

(उन्नौसवें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कदते हैं कि --किसी प्राणि, समूह में, 

( अआणिस्तयुक्त शरीर में ) उत्पन्न दौकर मरण के पश्चांव जो पुनः उत्पत्ति ( जन्म ) दोता हैं बह 
द्रेत्यमाव कहता है। जिसमें उत्पन्न इस शब्द का अर्थ है संम्बद ( संवन्थयुक्त )। बंद सम्बन्ध 
_आवात्मा के झरौर, इन्द्रिय, मन, बुद्धि तथा हथ, शोक, भय आदि रूपवेदनाओं से कर्मानुसार 
होता है। तथा 'पुनरुत्पत्ति! शब्द का अथं है पुनः झरीर इन्द्रियादकों के साथ सम्बन्ध 
होना । पुन! यह: झब्द अन्यास ( आवृत्ति ) को केहता है। जिसे क्रिसो आणवारी जोवों के 
. डरीसों के समूहों में से किसी एक शरीर में वर्तमान यद्द जोबात्गा पूव में गृहीत शरोरादिकों को 
खोड़ता है, वह मरण को प्राप्त होता है और जो पुनः उसो ग्राणि शरीर के योनी में था दूसरे 
.. ओनों में दूसरे झरीरादिकों को अदण करता है बह जन्म छेता है। श्रेल्यभाव इस शब्द का अर्थ 
४. हैं--मरकर पुनः जन्म लेता । बह यह जन्म तथा मरणों के समुदाय का अभ्यास (आबृत्ति) 
(अर्थात्‌ जन्म-मरण की परम्परा का बार-बार होना जो अनादि काल से चला आता दे तथा 
जिसका अपवर्ग ( मोक्ष ) धोने से अन्त ( समाप्ति ) होती है, इसोको प्रेश्यभाव नामक नवम 
४ अम्नेय पदार्थ कहते हैं । ( 'शरौर से लेकर दोष परवैन्त प्रमेवों के त्याग पूर्वक पुनः उनको भ्राप्ती 
..... होना रूप बम है प्रेत्यमाव, इस कारण दोषों के वर्णन के पश्चाद्‌ प्रेत्यमाव के वर्णन का अवसर है 


अ्रमेयप्रकरणम्‌ सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ७ 


प्रब्ृत्तिदोपजनितोड्थंः फलस्‌ ॥ २० ॥ 
... खुखढुःख्ंत्रेदनं फ़लम्‌ | सुखबिपाकं कर्म ढुःखविषाकं च | तत्युनईदिन्द्रिय..... 
बविषयबुद्धिप सतीषु भवतीति सह देहादिमिः फलमभिप्रेतम | तथा हि 
अद्वत्तिदोषजनितो5्थः फलमेतत्सर्ब भब॒ति | तदेतत्फलसुपात्तमुपात्तं हेयं, त्यक्त 


दसी परिशद्धिकार ने यहाँ व्याख्या को है। तथा दोप हो धर्म तथा अधम के कारण पूरवोक् 
प्रवृत्ति के द्वारा पुनः जन्म दोतों है इस कारण भो दोषों के प्मात प्रेल्थभाव को वर्णन करने का 
अवसर है ऐसी भी ब्याख्या की हैं) भाष्यकार ने आत्मा के नित्य रोने के कारण उत्पत्ति का 
असंभव होने से 'उत्पन्नस्थ” श्स शब्द का “सम्बद्धस्थ! ऐसा अर्थ यहाँ पर किया है; यह जान 
छेना चाहिये तथा अभ्यास के अभिधान (कथन) से “नहाँ जन्म दे वहाँ मरण हैं' ऐसी 
स्याप्ति होने से पूर्व शरौर का त्याग कहा है। भाष्य में 'यत्र चित? से लेकर 'तस्पैति” यहाँ तक 
>प्रेश्य! इस शब्द का ५वं यत? यहाँ से 'तद्भवति' यहाँ तक “भाव! शब्द का अर्थ कह्दा गवा हैं ॥ 
(५७ ) फ़छनिरूपण प्रकरण 
( इस प्रकार नवम प्रेत्वभाव भ्रमेव पदार्व के वर्णन के पद्माद सूचकार दंसम फछरूप प्रमेय 
पदार्थ का छक्षण कहते दै )-- 
पदपदार्थ--प्रवत्तिदोपजनितः 5 प्रदृत्ति तथा दोषों से उत्पन्न होने वाछा, अथेः « प्रमेथ पाये 
है, फलम 5 फछ नामक दश्षम प्रमेय पदार्थ ॥ २० ॥ 
आबार्थ--झरीर आदि गौण फलों के साथ सुल्य तथा दुःख कै अनुभवरूप मुख्य फल को भो 
कल नामक प्रमैय पदार्थ कहते हैं, जो सर्वोक्त दस प्रकार की प्रवृत्ति तथा राग, दवेप्‌ एवं मोहरूप 
दोषों से उत्पन्न दोता है । (इस प्रवृत्ति तथा दोष से उत्पन्न होने वाले फल के छक्षण में “प्रदत्त! 
से उत्पन्न इतना दी रुक्षण फल का नकर दोषों का भी जो सूत्रकार ने भदण किया दै उससे 
केबल पूर्वोक्त प्रवृत्ति में दी दोष कारण नहीं हैं किस्त॒ प्रदृत्ति के का सुख तथा दुःख भी बह 
पदिखाने के छिये | 'दोषरूपी जरू से सीचीं हुई आत्मारूप भूमि में धर्म तथा अधमेरूप बीज सुख 
तथा दुःख यो उत्पन्न करते हैं” ऐसी बाचस्पतिमिश्र ने व्याख्या की हैं। “स्वरूप से प्रवृत्ति में 
दोप सहायक होते है ऐस। सूत्रकार स्वव चतुर्थ अध्याय में कहेंगे! देसी परिशद्धि में यहाँ पर 
उद्यनाचार्य ने समालोचना की है ) ( तथा सूत्र में अथंपद गौण तथा मुख्य दोनों दर्कों छो 
हेने के छिये हैं; जिनमें गौण फक है शरीर ५वं इन्द्रियादि तथा मुख्य फछ है सुल्न एबं दुःख । 
आष्य के 'सह देहादिमिश इस पद से यद सूचित होता दे कि झरीरादिकों के साथ को 
दुःख का अनुभव करना ही फल हैं अर्थाद सुल्ल तथा दुःख का अनुभव एवं शरीरादिकों का 
सम्बन्ध भी फल बहता है )॥ २० ॥ 
( सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--छुख् तथा दुःख के संवेदन ( अनुभव ) 
को फल बढ़ते हैं । क्योंकि पुण्य तथा पापरूप कर्म क्रम से सुख विपाक ( झुखरूप फछ देने बाले) 
व जिपाक ( दुःख रूप फल देने वाले ) ऐसे दो श्रकार के दोते हैं और वह सुल्ल तथा 
<ु/ख़ का अनुभव दारीर, इम्द्रिय, विषय तथा बुद्धि के रदते होता है इस कारण शरीर इन्द्रिय 
आदिकों के साथ सुख तथा दुःख भोगरूप फछ सूत्रकार को अमिमत है। वह इस प्रकार कि 
शूर्वोक्त पुण्य पापात्मक कर्मों में प्रदत्ति तथा राग-ढेपादि दोषों से उत्पन्न, अर्थ ( यह डपरोक्त 
सम्पूर्ण खुख दुःख तथा झरीर इन्द्रियादिक फल द्वोता है। बह यद फल बार-बार अदण किया 
छुआ देय ( छोड़ा जाता ) दै, और बार-बार त्याग किया हुआ उपादेय ( ग्रदण किया जाता ) है! 


सखा 


चढ़ न्यायदु्शनस [ भ्र० १, झा० १, स्‌ू० २% 


्यक्तमुपादेयमिति नास्य ह्वानोपादानयोरनिठ्ता पर्यवसानं वास्ति, स खल्वरय 
फलस्य हानोपादानस््रोतसोह्मते लोक इति ॥ २० ॥ 
अशथैतदेव-- 
बाधनालक्षणं दुःखम्‌ ॥ २१॥ 
बाघना पीडा ताप इति | तया5लुबिद्धमनुप्तमविनिर्भागेन बर्तमान 
डुःखयोगादू दुःखमिति | सो5यं सर्व दुःखेनानुविद्धमिति पश्यन्‌ दुःख॑ जिहासु- 


इस कारण इस सम्पूर्ण उपरोक्त फलों के त्याग तथा अदण करने को निष्ठा-, पर्यवसान ( समाप्ति 
नहीं होती ) उसो इस पूर्षोक्त गौण एवं सुख्य फल के त्वाग तथा उपादान ( ग्रहण ) रूपी प्रवाह 
में सांसारिक सम्पूर्ण प्राणी बढ़ते हैं अर्थाद्‌ सम्पूर्ण संसार चछा करता है इस प्रकार फल बर्णन- 
समाप्त है। (यहाँ पर भाष्य में “निष्ठा” यह पद सामान्यरूप से अन्तिम अबस्था का अझदइण 
सूचित करता है और वह छुलादिकों में भी है इस कारण उसका भाष्यकार ने 'पर्यवसान? ऐसा 
अथे स्वयं किया है, जिससे “परि! अर्थांव अत्यन्त 'अवसान' अर्थाव समाप्ति का बोध होता है, 
इससे सम्पूर्ण उपरोक्त फलों की आत्यन्तिक निवृत्ति नहीं होती ऐसा सूचित होना होता है ॥ २० ॥ 
( इस प्रकार दझ्मम प्रमेव फल पदार्थ का वर्णन करने के पदश्चाद्‌ क्रम प्राप्त ग्यारदवें प्रमेय 
डुब्ख पदार्थ का निरूपण करने के लिये एक्षौसवें सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि झ 
. और यही उपरोक्त झरौरादि रूप गौण तथा सुख-दुःखानुमवरूप मुख्य फल ही-- 
'जाधनालक्षणं ७ पौडा स्वरूप द्वोना हे, दुःखम््‌ «दुःख नामक स्थारहवां प्रमेय 
पदार्थ ॥ २६॥ 
आावाथं--संसार में प्रागीमात्र को प्रतिकूल (बुरा ) छगने वाले प्रमेय का नाम है दुःख, 
क्योंकि दुःख की कोई मी प्राणी इच्छा नहीं करता | (बिना शरौरादिकों के वर्णन के उनके सुख 
डदुःखरूप होने का छक्षण नहीं हो सकता इस कारण झरीरादिकों के वर्णन के पश्चात्‌ अन्त 
में दुःख का यह रक्षण सूत्रकार ने किया है। इस सूत्र में बाधना झब्द से पीडाविषयक बुद्धि की 
सूचना होती है, जिससे वाधना ( पौडा ) तथा उसके अनुपक्ञी ( सम्बन्धी ) शरोरादिक गौण तथा- 
अुख्यरूप से सूचित होते हैं| वही वाधना बुद्धि दुःख में मुख्य तथा शरीरादिकों में गौण है क्‍योंकि 
डुःख़ के अनुभव में दोनों की अपेक्षा द्ोने से ऐसा व्यवहार द्वोता है ) ॥ २१॥ 

( सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार सूत्र के वाधना झच्द का अर्थ दिखाते हैं कि )-- 
आाषना शब्द का अथ॑ है (परीडा एवं ताप ऐसा )। उस पीडा से भनुविद्ध (व्याप्त ) अर्थात्‌ 
अनजुपक्त ( नित्य सम्बन्ध रखने वाल्य ), अविभागेन ( विभक्त न होकर ) रइने वाला दुःख के- 
सम्बन्ध से दु:ख स्वरूप है। (अर्थात सम्पूर्ण सुख, दुःख और शरीर आदि दुःख से अनुस्थूत: 
( भरा हुआ ) है अतः सब दुःख दी है )। 

( आगे इस प्रकार सम्पूर्ण संसार के शरीरादि पदार्थों के दुःख स्वरूप बर्णेन करने का 
आध्यकार प्रयोजन दिखाते हुए कहते हैं कि )--वद यद संसार के प्राथिमात्र सम्पूर्ण संसार के 
वदाों के दुःख से न्याप्त हैं देसा दिखाते हुए, दुःख के त्याग की इच्छा करते हुए, जन्म छेने में 
दुःख ही है ऐसा देखते ०, सम्पूर्ण सांसारिक विषयों से निर्विण्ण (ख़िन्न) होते हैं और खेद दोने 
से उन सांसारिक विषयों में मुक्त, वैराग्य होने से वह संसार से मुक्त दो जाते हैं ॥ २९ ॥ 


अ्मेयप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ण्द 


ज॑न्‍्मनि दुःखदर्शी निर्विद्यते निर्विण्णो बिरज्यते बिरक्तों बिमुच्यते ॥ २१॥ 
यत्र तु निष्ठा यत्र पर्यवसानं सो डयम्‌ू-- 
तदत्यन्तविमोक्षोड्पवर्ग: ॥ २२ ॥ 
तेन दुःखेन जन्मना अत्यन्त॑विमुक्तिरपवर्ग:। कथम्‌ ? _उज्पात्तस्य 
जन्मनो हानम्‌ , अन्यस्य चाउनुपादानम्‌ | 'एतामबस्थामपर्यन्तामपवर्र 
बेदयन्तेडपबर्ग बिद: | “तद्भयमजरमम॒त्युपदं बब्य च्षेमप्राप्तिरिति” | 


(१८ ) अपवर्ग निरूपण प्रकरण 

( इस प्रकार ग्यारहवें प्रमेय दुःख के वर्णन के पश्चात्‌ बारहवें क्रमप्राप्त अपयगें नामक ग्रमेव 
के वर्णन के लिये २२वें सूच का अवतरण देतें हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जिस ( अपबर्ग ) में 
निष्ठा, अर्थाद्‌ जिसमें पर्यवसान ( समाप्ति ) पूर्वोक्त गौण तथा सुख्य दुःख की, होती है, वह यह-- 

पद्पदार्थ--तदत्यन्तविमोक्षः 5 उस ( दुःछ् ) से अत्यन्त विमोक्ष ( छुटकारा ) अपबर्ग नामक 
बारहवां प्रमेय पदार्थ है ॥ २२ ॥ 

आवार्थ--जिसके सुख्य उद्देश से ग्वारह आत्मादिकों से छेकर इुम्खपयोन्त प्रमेय पदार्थों का 
पूवे में सूनकार ने वर्णन क्रिया है, बढ अपवर्ग ( मोक्ष ) दादश का अ्रमेय पदार्थ है, पूर्वोक्त गौण 
तथा मुख्य दुखों से छूटना अर्थाद इसो मोक्ष में संपूर्ण सांसारिक दुम्खों का अच्छेद ( अत्यन्त 
निवृत्ति ) दोता है॥ २२ ॥ 

(बाइसवें सूत्र की व्याख्या करते हुए सूत्र के 'तदत्यन्तविमोक्ठः” इस समस्तपद का दृतीया 
तत्पुरुष में विश्नद दिखाते हुए इस पद का अर्थ भाष्यकार दिखाते हैं कि )-7उस दुःख से 
अर्थात दुःख स्वरूप जन्म से अत्यन्त तथा पेकान्तिका (अवश्य होने वाली निदृत्ति )कों ही 
अपवगग कहते है। ( प्रश्न )--कैसे दुःख से अत्यन्त निदृत्ति होती है? ( उत्तर )--अदण किये 
जन्‍म कौ हानि होकर पुनः दूसरे जन्म का ग्रहण नहीं किया जाता इस कारण। इसे संपूर्ण 
डेकान्तिक तथा आत्यन्तिक दुःखों की निदृत्ति स्वहप हो अवस्था को जो नाझ न होने के कारण 
अपयेन्त ( अवधिरहित ) कह्ाती दै, मोक्ष को जानने वाले विद्वान्‌ उसे अपवरग ( मोक्ष ) ऐसा 
कहते हैं। (और अपवर्ग की अवस्था का सचा में “वह, अभय ( भवरदित, अजर 
( व्याधिरद्तित ), अमृत्युपदं ( मरणरद्दित स्थान) जद ( ब्यापक ), क्षेमप्राप्तिः € 25 
कल्याणरूप मोक्ष की प्राप्ति है? ऐसा उपनिषद्‌ का प्रमाण भी देते हैं। ( इसमें अमय ५ 
पुनः संसार दुःख का भय नहीं रहता यह सूचित होता है। जिसे बेदान्ती जह् ही नाम, स्व 
आदि प्रपंच ( संसार ) स्वरूप से परिणाम को प्राप्त होता है ऐसा मानते हैं। डनके मत का 
खण्डन करने के लिये इसमें 'अजरं” यद विशेषण दिया है। जिसे क्या यहाँ पर परिणाम झब्द का 
अथ शव में वर्तमान धर्म के निद॒त्त धोने पर दूसरे धर्मो' को उत्पत्ती होना ऐसा (बैनाशिक ) 
पदार्॑मात्र को विनाझ-स्वभाव मानने वाले वौद्धों के मत से है, अथवा सांख्यमत के अनुसार 
पूते में बैमान धर्म के निवत्त दोने पर दूसरे धरम को उत्पक्ति। डक दोनों प्रकार से मक हक 
का परिणाम नहीं मान सकते, क्योंकि सम्पूर्ण शद्य का परिणाम माना जाय तो उसके अन्य न 
हो जाने से जह्म पिनाश वाला हो जायगा । यदि एकदेश से परिणाम माने तो अवयत का आमद 
होने से घट आदिकों के समान अक्ना पदार्थ अभित्य हो जायगा ) और ऊपर उक्त प्रमाणवाक्‍्ध में 


चित्त का दीप के समान निर्वाण (झान्‍्त ) हो जाना! ही मोक्ष माना है. उसका खण्डन 


० < ल्यायदर्शनस [ श्र० १, आ० १, सू० रुरू 
0 आर नित्य॑ स्रुखमात्मनों महत्त्ववन्मोक्षे व्यज्यते, तेनाउभिव्यक्तेनाउत्यन्तं जिमुक्तः 
.._ सुखी भवतीति केचिन्मन्यते | तेषां प्रमाणाभावादनुपफत्तिः | न प्रत्यक्ष नानुमान॑ ._ 
....._ ज्ञागमो बा विद्यते-नित्यं सुखमात्मनो महत्त्ववन्मोक्षेडभिव्यज्यत-इति | 
२५ 


_संवेदनमु-ज्ञानमिति, तस्य देतुवौच्यो यतस्तदुत्पद्यत इति | 
सुसवब्रित्यमिति चेत ? संसारस्थल्य मुक्तेनाउविशेषः | यथा युक्त: सुखेन 


_ सूचित करने के लिये 'बसृत्युपद्? देसा विशेषण दिया है, 
विशेष को मोक्ष कइते हैं; ( अतः वौदमत भी अयुक्त है। 
अथवा यदाँ आकाश में जिस प्रकार गृहादि आकाओओं का शृद्दादिकों के नष्ट होने पर रूय हो 
है इसी प्रकार शरीरादिकों के नष्ट द्ोने पर जीबात्मा भो व्यापक रूप में मिल जाता है श्सल्यि: 
यह बहा पद दिया है। इसी अवस्था को “श्षेमप्राप्तिः! वास्तविक कल्याणरूप मोक्ष की प्राप्ति कहते . 
हैं, जिससे मोक्ष अभाव स्वरूप प्रमेय पदार्थ नहीं है यह भी सिद्ध शोता है ) तथा भाष्यकार ने 
यहाँ पर दुःख का जन्म ऐसा जो अर्थ किया है उससे यह सूचित होता है कि पर्वोक्त 
आुख्य सभी दुःख वहाँ छेने चादिये न कि केवल दुःख पदार्थ, जिससे उत्पन्न होने वाले सभी का्ये- 
रूप ये झरीर, इन्द्रिस आदिकों को दुःख कहते हैं। तथा अत्यन्त पद से पुनः संसार में आगमन 
नहीं होता यह मी भाष्यकार ने सूत्र का आइ्यव दिखाया है )। भ्उ 
( इस प्रकार अपने (नैयायिकों के ) मत से भत्यन्त दुःख निवृत्तिरूप अवस्था दी मोक्ष 
 कद्दाता है यह सिदधकर, परमत खण्डनपूर्वक यह सैयायिकमत संमत हैं इस प्रकार अपवर्ग की. 
धरीक्षा करने के छिये मौमासकादि परमत से शंका करते हुए उसका खण्डन व्यास्येय ( न्याख्या 
करने योग्य है । तथा व्याख्यान ( उसकी व्याख्या देसे दो प्रकार के भाष्य द्वारा करते हैं कि )-- 
_मोक्ष” अवस्था में आत्मा के महत्व (ब्यापकता ) के समान नित्य सुख प्रगट दोता है, उस 
... प्रगटमचे सुख से, दुःखों से भत्यम्त निवृत्ति होकर जीवात्मा सखी होता है? ऐसा कुछ दाशझनिक 
फिद्वान्‌ मानते हैं । क्िल्ठ उनके इस मत मानने में कोई प्रमाण नहीं होने के कारण यद् मत 
.. अयुक्त है। ( अ्वाद प्रत्यक्ष, अनुमान अथवा आगम ( झब्द ) कोरई भी इस विपय में प्रमाण ना 
है कि 'मोक्ष अवस्था में आत्मा के प्रममहत्परिमाण (व्यापकता ) के समान नित्यसुख अगद 
डोता है )। ! 
.. (बहाँ पर 'विज्ञानमानन्द बह्म/ इस आनन्द कौ समानाधिकरणता ( एक आधार. 
अ ज्ञानादियों की वर्तमानता को कहने वाली ध्वति सुखतस्वरूप बरढ्मा दै', अतः जद के नित्य दोने के 
करण खुख़ मी नित्य है )। 

(आगे भाष्यकार उक्त मत से दूसरी शंकापूर्वक उसका समाधान करते हुए बद्धते हैं. कि )-- 
'नित्यसुख की अभिव्यक्ति ( प्रगटता ) है, संवेदन ( उसका अज्ुभव कह्दाता है ऐसा यदि पूवेप 
| तो उस स्वेदन होने का पूर्वपक्षो ने कारण कहना चाहिये। अर्थांद “नित्यसुख की 
अभिव्यक्ति को ही संवेदन तथा ज्ञान कहते हैं” ऐसा पूवेपक्षी का कथन हो तो, उस 

दन ( ज्ञान ) के मोक्षादस्था में कारण को कददना चाहिये, जिस कारण से व्‌ संवेदन ( ज्ञान ) 
: उत्पन्न होता है। यदि पू्वपक्षी कहे कि “सुख के समान बद संबेदन (ज्ञान ) भी नित्य 
४ उसमें सिद्धान्ती का कारण के विषय में प्रश्न द्वी नहीं दो सकता” तो संत्तार में बत॑म 


प्रमेयप्रकरणम, ] सभाष्यहिस्दीव्यास्योपेतस ६१ 


तत्संवेदनेन च. सन्नित्येनोपपन्नस्तथा संसारस्थोडपि प्रसज्यत इति, 
उभयस्य नित्यत्वात्‌ | 

अभ्यनुझाने च॑ धर्माधर्मफडेन साहचर्य योंगपद्य॑ ग्ह्मेत । यदिदमुत्पत्ति- 
स्थानेपु धर्माघमंफलं सुख ढुःखं वा संवेच्यते पयोयेण, तस्य च नित्य॑ संवेद- 
नस्य च सहभाबों यौगपद्य॑ं ग्रह्मेत। न सुखाभावो नानभिव्यक्तिरस्ति, 
डभयस्य नित्यत्वात्‌ | 

अनिप्यत्वे हेतुबचनम्‌ | अथ मोक्षे नित्यस्य सुखस्य संवेद्नमनित्यं ? यत 
डत्पग्मते स छेतुर्वाच्यः । 

आत्ममनश्स॑योगस्य _निमित्तान्तरसहितस्य हेतुत्वम्‌ | आत्ममनःसंयोगो 
हेतुरिति चेत्‌ ? एबमपि तस्य सहकारि निमित्तान्तरं बचनीयमिति | 


प्राणी तथा सुक्तप्राणी में विज्ञेषता ( भेद ) सिद्ध न होगा । क्योंकि जिस प्रकार सक्त्राणी नित्व- 
खुख तथा उसके नित्वसंवेदन ( ज्ञान ) से युक्त दे उसी प्रकार संसारी प्राणी भी उन दोनों नित्यों 
से युक्त दोने लगेगा, क्योंकि सुख तथा उसका संवेदन ( शान ) दोनों ही नित्व है। ( यहाँ पर 
जिस प्रकार सुख नित्य है उसी प्रकार उसको अभिव्यक्ति (संबेदन ) भी नित्य है ऐसा यह 
प्रथम पद्ष है, जिससे मुक्त और संसारी दोनों प्रकार के माजियों में विशेषता ( भेद ) न द्ोगा। 
झुख के नित्य होने पर भी उसको अभिव्यक्ति अनित्य दै ऐसा द्वितीय पक्ष है, जिसमें डसः 
अभिव्यक्ति के कारण का वर्णन नहीं हो सकता, ऐसा भाध्य में आगे “अनिस्ये द्वेतुबचन! अनित्व 
पक्ष में कारण कहना चाहिये, इत्यादि दिखाया हैं )। 

(आगे भाष्यकार कहते हैं कि )--छुख तथा उसकी अभिव्यक्ति दोनों को यदि नित्य माना 
जाय, तो परम तथा अधम से उत्पन्न द्ोनें वाले सुअर तथा दुःख के अनुभव के समय नित्यवल 
तथा उसके ज्ञान की भो सत्ता होने से दोनों का एक साथ अह्ण होने छग्रेगा। अर्थात्‌ इस 
आत्मारूप उत्पत्ति के स्थानों ( समवायि कारणों ) .में धर्म तथा अधमे के फछरूप झुख अथवा 
दुःख का क्रम से अनुभव होता है, उसका ८वं नित्यसुख के नित्य अजुभत का. एक साथ में दी 
ग्रहण द्ोने छगेगा, क्‍योंकि नित्य होने से खख तथा उसका ज्ञान नहीं है यह नी कहा 
ज्ञा सकता, क्येंकि दोनों दवी नित्य हैं ।( अर्थात्‌ नित्यसुख तथा उसकी नित्य अभिव्यक्ति से रदित 
कोई समय न होने से धर्मावर्म का फल सुख तथा दुःख एवं -नित्यसुख तथा उसके नित्वज्ञानका 
एक समय प्राणी को अनुभव द्ोने लगेगा) ( यदि इस दोप के निरास के लिये पूब॑पक्षी नित्यसुस्त 
के ज्ञान को अनित्य माने तो भाष्यकार कहते हैं कि )--उक्त नित्यसुख के अचुभव को अनित्य 
माना जाय तो, उसमें कारण क्‍या हैः यह कदना चाहिये, अर्थात्‌ यदि 'मोक्षावस्था में नित्यसु्ञ का 
संबेदन ( ज्ञान ) अनित्य है? ऐसा पूर्वपक्षी का आशय द्वो तो, जिससे वद नित्यसुख का ब्वान्न होता. 
है और ( दूसरे निमित्त कारण की सहायता से ) आत्मा एवं मत्त के संयोगरूप ( असमवाबि 
कारण ) रूप को तो वद कारण पूर्वपक्षी को कइना पड़ेगा ही। अर्थात्‌ 'आत्ममनःलंयोग 

४ नित्यसुख कौ. उत्पत्तो होने के कारण दे ऐसा कहे, तो उस आत्ममनस्संयोग का सहायक इुल्स 
कोई निमित्तकारण पूर्वपक्षी. को कहना पड़ेगा, अर्थाद्‌ पूर्वोक्त दोष के बारणा्थ आत्ममनः संयोग 
के कारण न दो सकने से उसका सद्दायक दूसरा कारण सानना झावस्यक दोगा )0 


के स्यायदर्शनस [आ० १, आ० १, सू० ३२ 


धर्मस्य कारणवचनम्‌ | यदि धर्मो निमित्तान्तरं ? तस्य हेतुवीच्यो यतत 
उत्पद्मयत इति। 

योगसमाधिजन्यक्रार्गावसायविरोधात्पक्षये. संबदेनाननुद्धत्तिः । यदि 
योगसमाधिजों धर्मों हेतुः ? तस्य कार्योबसायबिरोधात्मक्षये संवेदन- 
मत्यन्त निवर्तेत | 

असंबेदने चाउविद्यमानेनाउविशज्येप'। यदि धर्मक्षयात्संवेदनोपरमो नित्य 
सुर्ख न संवेद्यत इति ? कि विद्यमान न संवेधते, अथाविद्यमानमिति नानुसान 
विशिष्टेडस्तीति | 

अग्रक्षयश्र पर्मस्य निरनुमानमुत्पत्तिधर्मकत्वात्‌ । योगसमाधिजों धर्मों न 
क्षीयत इति नास्त्यनुमानम्‌ | उत्पत्तिधर्मकमनित्यमिति विपर्ययस्य त्वनुमानम | 
अस्य तु संवेदनोपरमो नास्ति तेन संवेदनद्देतुर्नित्य इत्यनुमे यम्‌ | 


( बद्रि 'बर्म ही उसमें अपेक्षित दूसरा निमित्तकारण है? ऐसा पूर्वपक्षी कदें, तो भाष्यकार 
अस झंका का समाधान करते हुए कद्ते हैं कि )--डस ध्म का कारण कहों। अर्थात्‌ यदि धर्म 
को ही दूसरा सहायक कारण माना जाय, तो उस धर्म का कारण कहना पड़ेगा, जिससे वह धर्म 
उत्पन्न होता है। *( यदि “योगसमाधि हो उस धर्म का कारण है” देसा पूर्वपक्षी का कइना 
हो तो, उक्त योगसमाध्रि से उत्पन्न धर्म के सुखानुभव रूप कायं से नाश हो जाने के कारण 
नित्यसुत्न का अनुभव न होगा, अर्थाव योगाभ्यास के बछ से उत्न्न धम॑ दी नित्यसुख संवेदन का 
कारण है, पेसा कहे तो उसको तथा काये का विरोध होने के कारण सुखादि अनुभवरूप काय॑ के 
उत्पन्न होने से नाश हो जाने के कारण नित्यखुख का असुभव अत्यन्त निवृत्त हो जायगा । ( अर्थात्‌ 
कारण के न रहने से नित्यसुखानुभवरूप काय॑ नहीं होगा और यदि नित्वसुख का अजुभव न 
माना जाय तो अविश्वमान (न रहने वाके ) सुख तथा उसके अनुभव का न धोना, इन दोनों 
चक्ों मैं कोई विशेषता न होगी। यदि 'बोगसमापि से उत्पन्न दोने के कारण उससे उत्पन्न धर्म का 
जाश् होने के कारण नित्यछुख का अनुभव झान्त हो जाता है, अर्थाद नित्वसुस्ध का अनुभव नहीं 
ता देखा पूर्वपक्षी का कहना दो, तो क्या विद्यमान नित्यसुख का अनुभव नहीं होता, अथवा 
लित्यसल भी मोद्षावस्पामे समाप्त दी है देसा विकल्प होने पर एक पक्ष का साधक कोई अजञुप्रमाण 
न होने के कारण सिडधान्ती कद सकता है कि मोक्षावस्था में नित्यसुख है या नहीं, अतः पूब॑पक्षी 
का उस अवस्था में नित्यसुख का मानना असंगत है। यदि इस दोष को हटाने के डिये पूवव॑पक्षी 
कड्टे कि योगबछ से उत्पन्न धर्म का नाक्ष नहीं होता” तो देसा कहने में कोई सद देत बाला 
अनुमानप्रामाण नहीं हो सकता, क्योंकि वद्‌ थम उत्पत्ति धर्म बाला है। अर्थाद्‌ योग़समाधरि बल से 
उत्पन्न धर्म का नाश नहीं होता, ऐसा कइने में पूव॑पक्षी का कोई अनुमानप्रमाण नहीं दो सकता, 
किल्तु उत्पत्ति धर्मवाछा पदाथ अनित्य होता है इस प्रकार विपरीत ( विरुद्ध ) अनुमान दी योग 
अर से उत्पन्न धर्म का नाश होने में अजुग्रानप्रमाण हो सकता है। इस कारण जिस पूब॑पक्षी क्केः 
अत्त में नित्यछख का अलुभव शान्त नहीं होता, उसके संवेदन ( नित्वसुद्ध के अजुभव ) का कारण 
लित्य है देसा दी भद्यमान कएना द्ोगा। अतः इस दोष के बारणा्थ यदि सित्य मान छिया 


अमेयग्रकरणमस्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ द्३्‌ 


नित्ये क्ष मुक्तसंसारस्थयोरविज्ञेष इत्युक्तर्‌ । यथा मुक्तस्य नित्य सुख 
तत्संवेदनद्ेतुश्च, संवेदनस्य तूपरमो नास्ति, कारणस्य नित्यत्वात्‌; तथा 
संसारस्थस्यापीति | एवं च सति घर्मोधर्मफलेन सुखदुःखसंवेदनेन 
सखाहचर्य गृह्मतेति | 

गरीरादितस्वन्धः प्रतिबन्धहेतुतिति चेत्‌ ? न, झरीरादीनामुफ्मोयार्थत्वात्‌ 
उविपयवस्य चाननुमानात्‌ । स्वान्मतप्रू-संसारावस्थस्य शरीरादिसिम्बन्धो 
नित्यसुखसंवेदनद्देतो: प्रतिबन्धकः, तेनाविशेषो नास्तीति | एतच्ायुक्तपर्‌ , 
शरीरादय उपभोगार्थास्ते भोगप्रतिबन्धं करिष्यन्तीत्यनुपपन्नम्‌; न चास्त्य- 
ज्ञुमान मशरीरस्यात्मनो भोगः कश्रविदस्तीति । 

इष्टाधिगमार्था अ्रद्कत्तितिति चेत्‌ ? न, अनिष्टोपरमार्थत्वात्‌ | इदमनुमानम्‌-- 
इष्टाधिगमार्थों मोक्षोपदेश: प्रवृत्तिश्व मुमुक्षणां, नोभयमनर्थकमिति | एतज्चा- 


जाय तो मुक्त तथा संसारी दोनों प्राणियों में भेद न हो सकेगा बद दोष दम पूबव में हो कह चुके 
है । क्‍योंकि जिस प्रकार मुक्त प्राणी को नित्यसुस्ध एवं उसके अनुभव का कारण भी है, नित्यसुख 
का ज्ञान झान्त नहीं होता, क्‍योंकि उसका कारण नित्य है, उसी कार संसारी प्राणी को भी दोनों 
मुक्त के समान ही हैं और ऐसा द्ोने से धर्म तथा अधर्म के फलरूप सुख तथा दुःख के अनुमब 
के समय नित्यसुख का भौ अनुभव साथ ही द्वोने की आपत्ति आ जायगी )। 

यदि इस आपत्ति के निरास के लिये पूब॑पक्षी कद्दे कि “शरौर इन्द्रियादिकों का सम्बन्ध 
'नित्यसुख का अनुभव होने में प्रतिवन्धक है, अर्थात्‌ जिस कारण शरौरादिकों का सख्वस्् 
मीक्षावस्था के नित्यमुख का अनुभव होने में प्रतिवन्‍्धक हैं, अतः संसारी प्राणी को घमिर्म फ़छ 
के साथ नित्यसुख का अनुभव नहीं होता” तो इसका समाधान ऐसा दै कि शरीर तथा इन्क्रिय 
आदि सुख तथा दुःख के अनुभवरूप भोग के लिये दी है, और इसके विरुद्ध पक्ष का साधक 
अनुमान नहीं हो एकता । अर्थात पूव॑वक्षी का ऐसा मत दो कि “संसार की अवस्था में वतैमान 
आ्राणी को जो शरीर इन्द्रिय आदिकों का सम्बन्ध दे वह मुक्तावस्था के नित्यसुख के अनुभव का 
प्रतिबन्‍्धक है, अतः संस्तारी तथा मुक्त श्राणी में अविशेष (जअमेद ) नहीं हो सकता किन्लु 
यह भौ पूव॑वक्षी का कइना असंगत है, क्‍योंकि जब शरीर आदि सुद्ध तथा दुःख के अनुभवरूप 
उपभोग के डिये बने हैं तो वे उस भोग में प्रतिवन्‍्धक कैसे होंगे अतः यद् भी अयुक्त है। न तो 
बिना शरीरादिकों के जीवात्मा को कोई प्रकार का भोग होता है इस विषय का साथक अनुमान- 
अमाण तो दो सकता है। 

यदि इस पर पूव॑पक्षी के कि हम ऐसा अलुमानप्रमाण देंगे कि “भ्राणिमात्र की प्रत्त 
अष्ट ( सुख ) की प्राप्ति के लिये होती है, भतः उस सुर के छिये प्रवृत्ति होना दी मोक्षावस्था में 
'नित्यसुख रहने में प्रमाण है ( अर्थाव्‌ सिद्धान्ती के मोक्षावस्था में नित्यखुख द्वोता दै इसमें कोई 
अ्रम्ताण नहीं है देसा पूर्वश्रन्ध में कर आये हैं, उस पर वेदान्ती ऐसा उत्तर कर सकता है कि 
+जो-जो प्रवृत्ति प्राणिमात्र की होती दै वह इृष्ट की प्राप्ति के लिये ही द्ोती है ऐसा भनुम्तान 
सक्षावस्था में नित्यश्नस् मानने में प्रमाण है” तो इस पूव॑पक्ष का समाधान यद है कि प्राणिमात्र 
अड्ृत्ति अनिष्ट (दु/छ ) के परम (निवृत्ति) के डिये दोती है ऐसा मानने से दी काम चछ 


डछ न्यायदर्शनस [ञझ० १, आ० १, स॒० रुझे 


युक्तम्‌ , अनिष्टोपरमार्थों मोक्षोपदेशः, श्रव्ृत्तिश्न मुसुक्षणामिति | नेछसनिष्टेना- 
ननविद्धं सम्भवतीति इश्टमप्यनिष्ठट सम्पद्मते, अनिष्टहानाय घटमात इष्टमपि 
ज़हाति, विवेकहानस्याशक्यत्वादिति । 

इृष्टातिकमश् देह्ादिपु तुल्यः | यथा दृष्टमनित्यं सुखे परित्यञ्य नित्य झुंस्ब॑ 


जायगा जिससे मोक्षावस्था में दुःख की आत्यन्तिक निषृत्ति को छोड़कर निल्‍्यसुख लिझ न 
हो सकेगा ॥ 

(वहाँ पर इस अलुमानप्रमाण का भाश्व तास्पर्यटीका में ऐसा कद्दा दै कि--“झास्त् 
संसारी प्राणियों को मुक्ति के साधन का अलुष्ठान करने में प्रवृत्त करता है ( और सुख चाहने 
बाला ही उन साधनों के अनुष्टान करने में प्रदत्त होता दे और झुख हो इष्ट कहलाता दै इस 
कारण सुखरूप मोक्ष है ) ऐसा पू्॑पक्षी के अनुमान का आकार है फ़िन्द संपूर्ण प्रवृत्ति सुख के. 
प्राप्ति के लिये ही द्वोती हैं ऐसा नियम नहीं है, किन्तु अनिष्ट (दुःख ) के निदृत्ति के लिये मौ- 
होता है” ) ( उक्त भाध्य की स्वयं व्याख्या करते हुए पूव्व॑पक्षों के मत से भाक्षेप दिखाते हैं कि )-- 
इष्ट ( सुख ) के प्राप्ति के लिये शास्त्र में मोक्ष का उपदेश किया है, तथा मोक्ष की इच्छा करने बाले- 
अुसुक्ठओं की प्रवृत्ति माँ होतो है, यह दोनों व्यय नहीं है” ऐसा बेदान्तो का यदाँ मोक्षावस्था में, 

नित्यसुख को सत्ता में अनुमानप्रमाण है” ( तो सिद्धान्तिमत से भाष्यकार उत्तर देते दँ कि )-- 
बह भी वेदान्तियों का कहना असंगत है, क्‍योंकि शास्त्र में अनिष्ट (दुःख ) की निवृत्ति के लिये 
मोक्ष का उपदेश तथा मुमुक्न॒ुओं की प्रवृत्ति ये दोनों हो सकते दें इस कारण बेदान्तिमत असंगत. 
है। क्योंकि संसार में कोई भी इष्ट सुख सर्वेथा दुःख से मिला न हो ऐसा दै दो नहीं, इस कारण 
अरष्ट (झुख ) भी अनिष्ट (दुःख ) द्वी हो जाता है ( भर्थात वास्तविक सुख्व संसार में न धोने के: 
कारण मुमुश्चुओं की प्रवृत्ति आत्यस्तिक दुःखनिषृत्ती के लियेद्दी होती हैं यह नैयायिकमत मेंः 
इश्प्रमाण है (यह सिद्ध होता दै ) क्योंकि दुःख के ह्वानि के लिये चेष्टा करने वाछ्ा सुख को भी. 
ल्वाग देता है, जिस प्रकार मधु तथा विष से मिक्ते हु अक्ष में से विष निकालकर मधुयुक्त दी 
अन्न वो अहण करना असंभव है उसी प्रकार दुःख को निकाडकर केवल सुख का अहण करना भौ> 
असंभव हैं ( अर्थात सुख एवं दुःख के सब स्वलों में अत्यन्त सम्बद्ध द्वोने के कारण जो प्राणी: 
डुःख़ की द्वानि होने के लिये प्रवृत्त होता है वह उस दुःख के साथ रइने वाले सुख को भी छोड़ ही. 
देता है, अतः वेदान्तिमत सब॑था असंगत है ) । 3 
( भागे पुनः पू्व॑पक्षी के आ्षेप थे देखाते हुए भाष्यकार उसका खण्डन ऐसा करते हैं कि )--+ 
इृष्ट ( प्रत्यक्ष देखानेवाले ) विषय का अठिक्रमण ( त्याग ) करना तो शरीर इन्द्रियादिकों में भी 
समान ही दै। अथांव "जिस प्रकार प्रत्यक्ष संसार में देखाने वाले अनित्य सुख दो छोड़कर 
मोक्षावस्य। के नित्यसुत्ध को समक्ष प्राणी प्राप्ति की कामना करता हैं” ऐसा पूर्वेपक्षी का मत छो,. 
को अनित्य शरीर, इन्द्रिय तवा बुद्धि को अतिक्रमण ( त्याग ) कर नित्वशरीर, इन्द्रिय तथा बुद्धि: 
दो भी पूवपक्षी को मानना पेड़ेगा और ऐसा आनने पर बेदान्ती का “एक शुद् चैतन्यरूप. 
आत्मा दी वास्तविक है दूसरा नहीं” देसा कइना अद्वैत मत से सिद्ध नदीं दो सकता । (अर्थात्‌. 
>ुंसारीय क्षणिक स॒द् वो छोड़कर वुद्धिपूषंक काये करने बाछा प्राणी स्थिर सुख वो अहृण करना 
जाइते हैं और नह अत्यन्तरियर सुख ही दे मोक्ष”, ऐसा बेदान्ती का कइना होगा बढ भो “जिस / 
अक्ार क्षणिक ( नथवर ) शरीरादिकों को छोड़ने के डिये भत्यन्त स्थिर शरीरादिकं के प्राप्क 


अमेयप्रकरणम्‌ ] सभाच्यहिन्दीब्याण्योपेतस ढक 


कामयते, एवं देहेन्द्रियवुद्धोरनित्या हट्टा अतिक्रम्य मुक्तस्य नित्या देहेस्द्रिय- 
बुद्धयः कल्पयितव्या, साधी यश्ैवं मुक्तस्य चैकात्म्यं कल्पितं भवतीति । 

उपपत्तिविर्शमिति चेत्‌ ? समानम्‌ । देढादीनां नित्यत्व॑ प्रमाणविरुद्ध 
कल्पयितुमशक्यमिति ? समानप्र्‌ | खुखस्यापि नित्यत्य॑ प्रमाणविरुद्धं कल्प- 
यितुमशक्यमिति | 

आत्यन्तिके च॒ संसारदुःलामावे सुखक्‍चनादायमेउपि सत्यविरोधः | यद्यपि 
कश्चिदागमः स्यात्‌ मुक्तस्यात्यन्तिकं सुखमिति ? सुखशब्द आत्यन्तिके 
दुःखाभात्रे प्रयुक्त इत्येबमुपपग्मते, इृष्टो हि. दुःखाभाबे सुखशब्दप्योगो 
बहुलं लोक इति | 

नित्ययुख॒रागस्याप्रह्मणे  मोक्षाधिगमाभावों रागस्य बन्‍्धनसमाज्ञानात्‌ | 


करने की इच्छा करते हैं, इस कारण अत्यन्त स्थिर शरोर तथा इन्द्रियादिकों का मुक्ति अवस्था में 
रहना दी मोक्ष होता है” ऐसे उत्तर से निरस्त हो जाता है ) इस भाष्य में 'साधीयः” इस पद से 
सोल्डण्ठ ( द्वास्ययुक्त ) वक्ति का भाष्यकार का आशय सूचित दोता हैं, क्‍योंकि आत्मा कों 
मीक्षावस्था में शरीरादिकों का होना पक्षकर अद्दैतबादी बेदाम्तियों के मत में सिद्ध केवल शुदू 
चैतन्यरूप एक अरह्मरूप मत का सिद्धान्त मानना क्या ही वेदान्ती को झोमा देता है ) । 

( पुनः आगे युक्त पूवंपक्षो की झंका का अनुवाद करते हुए उसका खण्डन भाध्यकार ऐसा 
कहते हैं कि )-यदि पूव्व॑पक्षी कहे कि यद युक्ति के विरुद्ध है, तो युक्ति-विरुद होना दोनों पक्षों 
में समान दी है। अर्थात्‌ 'शरीर! इन्द्रिय आदिकों को नित्य मानना श्रमाणों के विरुद्ध है; अतः 
नहीं माने जा सकते! देसा पूब॑पक्षी का आशय हो, तो बह भी भ्रमाणों के विरुद्ध होने के कारण 
नहीं माना जा सकता, कि सुख मोक्षावस्था में नित्व दोता है। ) 

(यदि पूव॑पक्षी “निश्यं विज्ञानमानंद ब्रह्म! इत्यादि पूब॑प्रदर्शित श्ुतिवाबय के बल से 
मोक्षावस्था में नित्यसुख की सत्ता की सिद्धि करे, तो उक्त सुखवाचक आनन्द झन्‍्द का 
<दुःखात्यन्ताभाव? ऐसा अर्थ करने से उक्त आगम ( झब्द )अ्रमाण में भी कोई विरोध न 
आवबेगा। यद्यपि उपरोक्त कोई आगम ( शब्द ) श्रमाण इस धिषय में प्रमाण हो सकता दे कि 
मोक्षावस्था में मुक्तप्राणी को अत्यन्त ( अविनाझी ) सुख होता है, तो इस उपरोक्त आगम में 
घुलरूप वाचक आनन्द शब्द का अत्यन्त आध्यात्मिकादि त्रिविष दुःखों का अभाव ही अर्थ 
है इस प्रकार नैयायिकमत में उपरोक्त आगम भी संगत हो सकता दै। क्योंकि मस्तक पर के 
बोझे को ढोने में कष्ट के, बोझा मस्तक से उतारने पर जो वह कष्ट (दुःख ) दूर दोता है, 
जिसे वह घुख मानता दै उसी प्रकार सांसारिक संपूर्ण दुःखों के अत्यन्तिक निद्नात्त को ही 
मोक्षावस्था में मुक्त'प्राणी मैं नित्व सुखी हूँ ऐसा संपूर्ण सांसारिक दुःखों की आत्यन्तिक निदृत्ती 
को दी मोक्ष सुख है ऐसा मान सकता है )। 

( मोक्षावस्थरा में नित्यसुख मानने से और भी मुक्ती की प्राप्ती न दो सकेगी ऐसा दोष दिखाते 
हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--पूवंपक्षी यद बताबे कि उस मोक्षावस्था में होने वाले नित्य- 
भब में समक्ष भ्राणी को अनुराग है या नहीं ! यदि नित्वसुख का अनुराग ( पेम ) उस मुमुक्ष 
का नष्ट नहीं हुआ है, अर्थाद्‌ वर्तमान है, तो उसे मोक्ष की प्राप्ती न दोगी, क्योंकि अजुराग का हो 
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चचद्यय॑ मोक्षो नित्य सुखममिव्यज्यत इति ? नित्यखुखरागेण मोक्षाय चटमानो 
ल मोक्षमधिगच्छेत्‌ , नाधिगन्तुमहेतीति | बन्धनक्षमाज्ञातो हि राग: । नाच 
बन्धने सत्यपि कश्रिन्मुक्त इत्युपपद्मत इति | 

अह्ृणे नित्ययुलरागस्याप्रतिकूलत्वम्‌ । अथास्य नित्यसुखरागः प्रद्ीयते, 
तस्मिन्प्रददीणे नास्य नित्यसुखरागः प्रतिकूलो भत्रति ? बच्येब॑-मुक्तस्य नित्य 


नाम तो संसार-बन्धन कहता हैं। अर्थात यदि यद्द मुमुश्त॒ प्राणी मोक्षावस्था में नित्यसुख्य की 
अभिव्यक्ति होना हो मोक्षपदार्थ है ऐसा नित्वसुख के अनुराग से 
अबास करता हुआ मोक्ष को न प्राप्त दोगा, ( सुक्तो उसे न मिलेगी ) क्‍यों 
_ वाले अनुराग को ही वन्धन कइते हैं, वन्बन के रहते कोई भी मुक्त है देसा 
( अथांद यदि सुमृषठ प्राणियों को मोक्षावस्था के नित्यसुख में अनुराग होने से हो प्रव॒त्ती दोती है, 
देसा माना जाय तो उसे अनुराग को निडृत्ति न होने के कारण उससे द्वोने वाल्य मोक्ष भा न दो” 
सकेगा इसौ आशय से भाष्यकार ने ऊपर कद्दा हैं कि नित्यसुख कै अनुराग से मोक्ष के छिये 
अवास करने वाला मोक्ष को प्राप्त न कर सकेगा) । 
( स प्रकार मोक्षावस्था के निश्यत्तुल में अनुराग मानने के पक्ष में मोक्ष को अनुपपत्तिरूप 
दोप दिखा कर, नित्यसुख में अनुराग नष्ट हो गया है आर्थाव नहीं है, इस पक्ष में दोष दिखाते 
आब्यकार आगे कहते हैं कि )--सदि उस मुमुश्ष प्राणी का नित्यसुख में अलुराग नष्ट दो गया 
हक अर्थात्‌ नहीं है, तो वद इमारे मत के प्रतिकूल नहीं है। (अर्थाव जिस मुस॒ुक्ष प्राणी का. 
ओक्षावस्था के नित्यद्ुख में अनुराग नष्ट हो जाता है, और उसके नष्ट होने के कारण वह उसका 
नित्यसुख में अनुराग प्रतिकूल ( मोक्ष का रोकने वाढा ) नहीं है, यदि ऐसा है, तो मुक्तप्राणी को 
ऑक्षावस्था में नित्यसुख होता है या नहीं होता है, इस दोनों पक्षों में मोक्ष की प्राप्ति होने में 
ओई विकल्प ( संदेह ) नहीं हो सकता ( अर्थाव “मोक्ष के दुःखनिषृत्तिरूप होने के कारण उसमें 
अवृत्ति होने का दुःख में देष ही कारण हो सकता है, द्वेष भी बन्धन द्वोता है! ऐसा यदि नैयायिक 
बअक्ष पर पूर्वपक्षी दोष दे, तो भाध्यकार का उसके उत्तर में यद आशय दै कि जिस सुस॒ुक्ष प्राणी का 
मक्षावस्था के नित्मसुख का अनुराग नष्ट हो गया है, उसको किसी विषय में प्रतिकूल बुद्धि अथवा 
डेप नहीं हो सकता, क्‍योंकि सुख के विरोधियों में दो द्ेप हुआ करता है। जिसका अनुराग नष्ट 
हो गया है वह मुस॒क्ष प्राणी जिस समय मोक्ष की प्राप्ति में भ्रवृत्त होकर उस मोक्ष में नित्यसुख 
आप्त होता है या नहीं ऐसे संदेह से विचार करता है, उस समय उसके पूर्बोक्त विचारों से उसके 
औश्ष के प्रतिवन्व करने वाले सम्पूर्ण राग, देप तथा मोदादिकों के निदृत्त दो जाने से मोक्ष अवश्य 
आध्र होता दी है। इसी कारण 'इस प्रकार वैराग्य से सुम्नुक्ष॒ प्राणी को सुक्ती'होने में प्रदृत्ति होने 
धर मुक्ति अवस्था में उसे नित्यसुख द्वोता है, तो, अथवा न हो, ऐसे दोनों पक्षों में यदि राग कौ 
'िवृत्ति होने के कारण उसे बोतराग मुमुश्ठ॒ को युक्ती में प्रवत्ती होने से मोक्ष की प्राप्ति में कोई 
विकर्प ( सन्देद ) नहीं हो सकता! ऐसी वाचस्पतिमिश्र ने यदों समालेचना को दे। ) अर्थाव 
लित्यसुख में अनुराग न होना सुमुक्ष को आवश्यक होने के कारण मोद्शावस्था में 
मानकर मोक्ष मानने में तथा न मानकर भी मोक्ष की प्राप्ती मानने में कोई विशेषता नहीं दे, 


संशयनिहूपणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ द्छ 


सुख भवति; अथाउपि न भवतिः नास्योभयोः पक्षयोमेक्षाधितमों विकल्प 
इति || ६२ ।॥। 


रे 


इति चतु्शमिः सूत्रैः प्रमेयलक्षणप्रकरणम्‌ 
स्थानवत एव तहिं संशयम्य लक्षणं बाच्यमिति तदुच्यते-- 
समानानेकधर्मो पप्ेविग्रतिपत्तेपलव्ध्यजुपलब्ध्यव्यवस्थातश्र वि- 
शेपापेक्षो ब्रिमशे! संशयः ॥ २३ ॥ 
नित्यसुख न मानकर मोक्ष मानने में दी छापव है ऐसा नैयायिकों का गूढ़ आशय इस विषय में 
है यह सिद्ध होता है ॥ २२ ॥ 
( १९ ) संशयनिरूपणप्रकरण 

( गौतम मददवि के प्रथम सूत्र में कहे हुए पोडप पदार्थों की सिद्धि प्रमाणों के अधीन दोने के 
कारण, तथा प्रमेय पदार्थों की कितने हैं. तथा कौन से हैं ? ऐसी जिज्ञासा होने के कारण भी दोनों 
का निरूपण कर उनसे संशय का अपकर्ष ( दूरता ) दै। अतः इनके पश्चाद संशय का वर्णन है 
किन्तु अंग तथा उपान्नों के सहित न्याय का इस शास्त्र में सुख्यरूप से वर्णन करना है, अतः और 
आगे के पदार्थों की अपेक्षा से अंगों में मुख्य होने के कारण संशय में उत्करप मी है। सम्दिस्ध 
विषय में हो प्रयोजन का विचार होता है, अतः प्रयोजन के भी प्रथम संशय का वर्णन किया जाना» 
उचित है, इसी अमिप्राय से प्रथम उद्देझसूत्र में द्वितीय प्रमेय पदार्थ के पश्चात तृतीय संशय पदार्थ 
का ही उद्देश होने के करण उसीका वर्णन करने की क्रम से प्राप्ति है, इस आशय से साध्यकार 
संशय का स्वरूप दिखाने वाले २३ वें सूत्र का अवतरण देते हुए कइते हैं कि )--तव तो प्रमाण, 
एवं प्रमैय पदार्थों के पश्चाद स्थान ( क्रम ) प्राप्त तृतीय संशय पदार्थ का ही लक्षण करना चाहिये, 
इस कारण उस संशय का लक्षण सूत्र में कहा जाता है-- 

पद्पदार्थ--समानानेकपमो पपत्तेः ० साधारण तथा विश्येष पम्म के ज्ञान से, विप्रतिफ्तें:० 
विरुद्ध दो कोटि ( पक्षों ) के ज्ञान से, उपलब्ध्वनुपरब्ध्यब्यवस्थातः च और उपलब्धि ( प्राप्ति ), 
तथा अनुपलब्धि ( अप्राप्ति ) इन दोनों की अन्यवस्था ( एक पक्ष में स्थिर न होना ) इससे भी 
विशेषापेक्षः 5 विशेषधम के ज्ञान को आवश्यकता रखने वाला, विमशः> विरुद्ध दो पक्षों को 
विषय करने वाल्य शान, संशवः > संदेह नामक तृतीय पदार्थ है ॥ २३॥ 

आवार्थ--एक पं में अनेक विरुद्ध धर्मों को विषय करने वाला “यह क्या है” ऐसा शान 
संशय कद्दाता है, ऐसा संशय पदार्थ का सामान्य लक्षण है। जो साधारण धर्म के ज्ञान से, तथा 
अनेक ( विशेष ) धर्म के ज्ञान से, एवं विरुद्ध दो कोटि ( पक्षों) को विषय करने वाले वाक्यों से 
उत्पन्न हुये ज्ञान से भी, इस प्रकार तौन कारणों से उत्पन्न होने के कारण तौन प्रकार का होता 
है और भाभ्यकार के मत से उपलब्धि ( प्राप्ति ), तथा अनुपलूब्धि ( अप्राप्ति ) की व्यवस्था ( एक 
पक्ष में स्थिति ) न होने से ऐसे दो कारणों से संशय उत्पन्न होता है, इस कारण संशय पाँच प्रकार 
का है। इस प्रकार का संपूर्ण ही संशय विशेष पर्मज्ञान की अपेक्षा करते हैं । 

( उपरोक्त संशय का सामान्यलक्षण इस कारण युक्त दै कि वह अपने विजाति के प्रमाणादि 
पदाये तथा मिथ्याशानादिरूप समान जाति के पदार्थोंसे सौ भेद सिद्ध करता है, अथवा 'यह 
क्या है !? ऐसे ज्ञान में संशव रूपज्ञान का व्यवद्वार कराता है, इसी कारण प्राचीन दाशनिकों ने 
कहा है कि--'ब्यादत्ति! ( भेद करना ) ब्यवद्वारों बा! » अथवा व्यवद्वार कराना दी, 'लिक्षणस्थ! 


स्थायदर्शनस [आ० १, आ० १, सू० ३३| 


समानधर्मोपपत्ेविशेषापेक्षो विमर्श! संशय इति। 
घर्ममारोहपरिणाहौ पश्यन पूर्वच॒ष्ट च तयोविं शेप चुभुत्समान: न्यत्तर 
जावधारयति, तदनवधारणं ज्ञानं संशयः| समानमनयोर्धमंस॒पलसे विशेष- 
सन्यतरस्य नोपलभ इत्येषा बुद्धि: ; का है 


तेन विशेषाऐक्षों विमर्ाः संशयः । 


अयोजन है। ( इसमें 'समानधर्मोपपत्ते: 
साथ विश्ेषापेक्षः विमज्ञः संशय: इस सामान्य संशय के लक्षण के सि करना 
आ्वांदिये। यहाँ उपपत्ति झल्द का सामान्यरूप से संशा का अथं होता है, तथापि उसको उपलब्धि 
( प्राप्ति ) सूत्रकार को अभिमत है. यह खूचित होता है। “विषय तथा विषयों के अभेद के कइनें 
को इच्छा से 'उपपत्ति ही उपलब्धि है! ऐसा तात्यये टीका में भो कहा द्े। ( यहा व्याख्या 
बार्तिकमत से की हैं ) माष्यकार के मत से तो इस सूत्र में पाँच प्रकार के संशय कड़े हैं तीन हो 
जहीं। क्योंकि उपलब्धि तथा अनुपलब्धि को अम्यवस्था इन दोनों दो भो स्वतन्त्र दो संशवों के 
क्षण हैं, ऐसा उन्होंने माना है, किस्त॒ यद दोनों पद पूर्वप्रद्शित ती 
विशेष है ऐसा बातिक तथा सात्पयंटीका का मत है, कारण यद् कि उक्त भाष्यकार के मत 
+ (र बातिककार की श्रद्धा नदीं है ऐसा तारप्ंटीका में स्पष्ट वर्णन क्रिया दै-कि “ मु 
अनेक ( विज्वेष ) धर्म की उपलब्धि के रहते, तथा विशेष अमे का स्मरण रहते स| 
प्रमाण कै न रदने पर संशय नहीं होता है, इस कारण 'उपलब्धि तथा अनुपलब्धि की 
आब्यवस्था” को अछ्ग संशय का कारण मानने की आवश्यकता नहीं है? )॥ २३ ॥ 


५. (आगे सूत्र को व्याख्या करते हुए. माध्यकार कारण के द्वारा संशर्यों का क्रम से डदा। 


'त हुई लक्षण दिखाते है कि )--समान धमे की उपपत्ति (शान) से, विज्वेप धममं के शान कौ 
भपेक्षा रखने वाले शान को प्रथम संशव कहते हैं। जिस प्रकार स्थाणु ( वृक्ष ) तथा पुरुष 


( मलध्य ) के समान आरोइ परिभाइ (ऊंचाई विस्तार के इन दोनों थन्मों वो चल से 
देने बाछा प्राणी; पूरा में देखे हद उन दोनों के झाख्या, इस्त आदि भ्रमेरूपविश्ेष को 
जानने की इच्छा करता हुआ “यह क्‍या है” इस प्रकार संदेद को भाप्त होता है, नकि उसे बह | 
दक् है या मल॒ध्व है. देसा निश्चय होता है। इस निर्शेन रहित चान को संशय कहते है (य 
के 'विशेषापेक्च/ इस पद का 'बुभुल्समानः, एवं बिमशं/ इस पद का “किं रद 
ऐसा साध्य में अर्थ किया गया दै यह जानना चाडिये ) (आगे भाष्यकार सूत्र के “विशेषापेच्र/ 
पद दी स्याख्या करते हुए कहते हैं कि )--इन दोनों ( बृक्ष तथा मनुष्य ) के ऊंचाई 
'विस्ताररूप समान पमे को मैं श्राप्त कर रद्द हूँ इन दो से किसी एक के शाखा, इस्त आदि 
विज्ञेष धर्म को प्राप्त नहीं कर रद्दा हूँ इस बुद्धि का नाम दे “अपेक्षा? “जो संदेद को 
2 है, इस कारण उक्त संशय विश्वेषापेक्ष द्ोता है। (यथ्थवि अवेक्षाझब्द सामान्थरूप 
इच्छा का बोधक दोता दै तथापि वाक्य के सामथ्यं से यद्दाँ पर प्रदण करने को इच्छा का बोधक 
संशय की कारण नहीं है। क्‍योंकि संदेद दोने पर अदण की इच्छा होतो है, 
अहण करने के इच्छास्वरूप विज्वेपापेक्षा से यदाँ पर आगे रहते वाक्यों के विशेष धर्म 
से स्मरण द्वोने पर झद्दण न होना यह सूचित दोता दै और ऐसा द्वोने से एक पक्ष के 


का साइइय म्ष 
साधक ठथा बाधक प्रमाण के न रहने पर विनाश अवश्धा में रहती हुई, विशेष धर्मों के समर ते. 


संशयानरूपणम्‌ ] सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतम दर 


अनेकषर्मोपपत्तेरिति | समानजातीयम समानजातीय॑ चाउनेकुम्‌ | तस्या- 
नेकस्य घर्मोपपत्तेः | विशेषस्योभयथा हए्खात। समानजातीवेभ्योडसमान- 
जातीयेभ्यश्वारर्धा विशिष्यन्ते, गन्धवस्त्रात्प्रथिव्यवादिभ्यो! विशिष्यते गुण- 
कर्मभ्यश्व | अस्ति च शब्दे विभागजन्यत्वं॑ विशेषः। तस्मिन्द्रब्यं गुणः 
बेति सन्देंदः विशेषस्योभयथा हृश्त्वात्‌ | कि द्रब्यस्य सतो गुणकर्मभ्यों विशेष: 
हो स्विद्‌गुणस्य सतो द्रव्यकर्मम्यः, अथ कर्मणः सतो द्रव्यगुणेभ्य इति 
विज्ञेपापेक्षा | अन्यतमस्य व्यवस्थापक धर्म नोपलभ इति बुद्धिरिति | 


त्ी हुई एक क्षण में दोतो हुईं उपरोक्त संशयरूप क्षान कौ कारण द्वोतो है 


अविनाश अवस्था में 
यद सिद्ध होता है )। 

(इस प्रकार उदाहरणपूर्वक प्रथम संशय का वर्णन करने के पश्चात आध्यकार द्वितीय 
संझ्षय का वर्णन करते ुए आगे कहते हैं कि )--सूत्र के “अनेकधर्मोपपत्ते” इस पद में अनेक 
पद का अर्थ है समान जाति का, तथा असमान ( विरुद्ध जाति का ) उस अनेक के धर्म की उपपत्ति 
अर्थात्‌ विशेष से उभवथा (दोनों प्रकार से) इृष्ट (प्रत्यक्ष ) होने के कारण क्योंकि कोई 
पदार्थ अपने समान जाति के पदार्थों से एवं विरुद्ध जाति के पदार्थों से विशेषित ( भिन्न ) होते 
है! जिस प्रकार गन्‍्ध की आधारतारूप धर्म॑ से प्रृथिवी नामक द्रव्य द्वव्यरूप से समान जाति के 
जछ, तेज, वायु आदि द्रम्यों से, तथा असमान विरुद्ध जाति के गुण, ;कमे, सामान्य आदि 
पदार्थों से भी मिन्न होते हैं और उस झ्द में विभाग से उत्पन्न होना यह विशेष धर्म भो है। 
उस इब्द में यह द्वब्य, ग्रण, अथवा कम पदार्थ है ऐसा संशय होता है, क्‍योंकि विशेष ( मेंद ) 
दोनों से ( समान एवं विरुद्ध जाति वाले पदार्थों से ) देखा जाता है, कि क्‍या द्रव्यपदायों होते 
हुए यह विभाग से उत्पन्नहों ना, घुण तथा कम पदार्थ से विशेष ( मेद्साघक ) है. अथवा युगपदार्थ 
होते हुए, अथवा कर्म पदार्थ होते हुए। यहाँ पर भी सूत्र में कही हुई “विशेषापेक्षा” इस कारण 
है कि दो में से एक पक्ष को व्याख्या करने बाल्य कोई विश्वेष धर्म प्राप्त नहीं होगा ऐसी 
बुद्धि दोती है ) | 

( यदि साथ दोनों में रहने वाला धर्म दी सशव का कारण होता है, विशेष धर्म नहीं दोता, 
हसा पूर्पक्षी कद्दे तो इसका उत्तर देने के लिये दो भाष्यकार ने भाध्य में 'विशेषस्थ उभयथा 
ष्टस्वात! विश्वेष के दोनों प्रकार से दिखाने से, ऐस। कद्दा है, जिससे जो सत्ता, भनित्यता आदि 
धर्मो' से युक्त होता हुआ विशेष का आशय दोता है वह समान तथा विरुद्ध जाति के पदार्थों से 
स्यायृत्त ( पृथक ) होता है, जिस प्रकार पृथिवीरूप द्रब्य, द्रल्यरूप से समान जाति के जलछादि 
एबं विरुद्ध जाति के चुणकर्म आदि पदार्थों से भी गन्‍्ब का आधार होने से भिन्न है। उसी प्रकार 
अस्तुत उदाइरण में भी सत्ता अनित्यता आदि धर्म से युक्त शब्द भी विभाग से उत्पन्न होना 
रूप विक्षेष ध्मं होने के कारण समान तथा विरुद्ध जाति के पदार्थ से विज्ेषित होने से उसमें 
यह शब्द द्रव्य है, या गुण, या कर्मपदा्थ ऐस। द्वितीय संशय का उदाइरण हो सकता है ) ( फिन्त 
यह भाध्यकार की थ्याख्या है, क्‍योंकि वार्तिककार ने यहाँ दूसरी ऐसी व्याख्या की हैं कि--यच्पि 
अविभाग से उत्पक्न होना दूसरे द्॒व्यादिकों में कहीं भो देखा नहीं जाता, तथापि उसका अभाव 
अस्वेक द्रव्यादि पढदाओं में देखने में आता दै इस कारण विमागजन्‍्यता से पूर्वोक्त सत्तादि धर्मों की 
अविडेषता न देखने वाला शब्द ( १) दल्य तथा कमे इन दोनों से भिन्न होता हुआ क्‍या युग है, 


छ० न्‍्यायदर्शनस [ञझ० १, झा० १, सू० 


विग्रतिपचेरिति | व्याहृतमेकार्थदर्शनं विग्नतिपत्तिः, व्याघातः-बिरोघों5- 
सहभाव इति | अस्त्यास्मेत्येकं दर्शनम्‌ नास्त्यात्मेत्यपरम्‌ , तल च सद्धाबास- 
द्वावी सहैकत्न सम्भवतः, न चान्यतरसाधको हेतुरुपलभ्यते, तत्र तक्त्यानब- 
घारणं संशय इति | 

उपल्ब्ध्यव्यवस्थातः खल्वषि | सब्चोदकमुपलभ्यते तडागादिषपु, मरीचिषु 
चाउबिद्यमानमुदकमिति, अतः कचिदुपलभ्यमाने तत्त्वव्यवस्थापकस्य प्रमाण- 
स्थानुपलब्चे: कि सदुपलभ्यतेडथासदिति संशयों भवति | पु 

अनुपलब्ध्यव्यवस्थातः | सच्च नोपलभ्यते सूलकीलकोदकादि, असचानुत्पन्नं 


/२ ) अथवा गण और कमे पदार्थों से भिन्न द्ोता हुआ क्या द्र॒ब्य है, १( ३) गुण और द्रव्य. 
इन दौनों से भिन्न होता हुआ क्या कर्मपदा्य है, इस प्रकार ब्यतिरेक के द्वारा द्वच्यादि तीनों का 
स्मरण कराकर सामान्य ही धर्म से संशय का कारण होता है” ऐसा वार्तिक में स्पष्ट किया है ) | 
(इस प्रकार दो प्रकार के संझयों का उदाहरणपूर्वक स्वरूप का वर्शन करने के पश्चात ऋम- 
प्राप्त ठतीय संशय का उदाहरण द्वारा कक्षण करते हुए भाष्यकार आगे कट्ते हैं कि )-खूत्र में 
(विप्रतिपत्ते” इस पद का एक विषय में परस्पर विरुद्ध धर्म का दर्शन ( दिखाना ) ऐसा अर्थ हैं । 
जिसमें 'ब्याहत” इस शब्द में परस्पर विरोध अथवा साथ में न रहना ही व्याधात शब्द का अर्थ 
है । डदाइरण जिस प्रकार आत्मा है ऐसा एक दर्शन ( मत ), तथा आत्मा नहीं दे ऐसा दूसरा .। 
मत है, किन्तु एक पदाथे में सद्भाव (सत्ता ) तथा असद्भाव ( असत्ता ) ये दोनों साथ में नहीं 
रए सकते । और दो पक्षों में से एक पक्ष का साथक कोई दवेतू उपलब्ध ( प्राप्त ) नही, होता है । इसः 
कारण इसमें तस्व ( वास्तविकता ) का निश्चय म होना यह तृतीय विप्रतिपत्तिजन्य संशय धोता है। 
( यथ्वपि विरुद्ध ज्ञान को ही “विप्रतिपत्ति' ऐसा कहते हैं, तथापि बह बादि ( पक्षी ), तथा प्रतिवादी+ 
( पतिपक्षी ) इन दोनों में रइने वाले उस विरुद्धशान को अत्यन्त परोक्ष ( अप्रत्यक्ष ) दोने के. 
कारण दूसरों को संशय की कारण न द्वोने से विप्नतिपत्ति का कार्य 'प्रबाद” दिग्नतिपत्तिशन्द सेर 
यहाँ सूचित होता है, क्योंकि विप्रतिपत्ति का बहुत छो़ों में प्रसिद होना आवड्यक है ) | २ 
(आगे संशय के माध्यकार को सूत्र में अभिमत च्त॒थ॑ संझय का स्वरूप भाध्यकार दिखाते. 
है कि )--उपलब्धि ( प्राप्ति ) की अल्यवस्था (व्यवस्था न होने ) से भी संशय दोता है । जिस ' 
प्रकार तडाग ( तछाव )) कूप ( कूंआ ) आदिकों में वर्तमान भी (जल प्राप्त हो॥ हैं. तथा भी 
ऋतु के हिलने वाछे सूर्वकिरणकूप मरोचियों में न रहने वाछा भी जछ उपलब्ध दोता है 
इस कारण कहीं दूसरे स्थल में जल के प्राप्त दोनें पर यद्‌ वर्तमान जल है अथवा अवतंमान इस 
दोनों एक्षों में एक बास्तविक पक्ष की व्यवस्था करने वाले प्रमाण के न द्वोने से यद्ध जछ तडागः 
जल के समान बतेमान उपलब्ध (प्राप्त ) द्वोता है, अथवा सूर्यकिरणों के समान अबतंमान प्राप्त 
हो रहा है ऐसा संझव दोता है। ) न 
( इसी प्रकार पाँचवें संशय का स्वरूप दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहदते दें कि )--अनुपलब्धि 
(अप्राप्ति ) की व्यवस्था न होने से भी संशय होता है । जैसे मूल में ( नोचे ) ऊपर से पडा 
के आवरण से छिपा हुआ जल रहने पर भी प्राप्त नदी द्वोता तवा न उत्पन्न हुआ अथवा नष्ट दौर 
गया हुआ भी जल भ्राप्त नहीं होता इसके पश्चात दूसरें किसी स्थछ में जछ के न मिलने से संश 
झ्ोता दै कि क्या यद आवरण से छिपे हुए जल के समान वर्तमान द्वोता हुआ प्राप्त नहीं हो र। 


अयोजनपदार्थ ० ] समाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ ] 


निरुद्ध बा, ततः कचिदनुपलभ्यमाने संशयः, कि सन्नोपलभ्यते उत्ताइसद्िति 
संशयो भवति | विज्ञेपापेक्षा पूर्वबत्‌ | 

पूर्व: समानोउनेकश्थ॒ धर्मो ज्ञेयस्थ:, उपलब्ध्यनुपलब्धी _ पुनज्ञोतस्थेः 
एताबता विशेषेण पुनर्वचनम्‌। समानधर्मौधिगमात्समानधर्मोपपत्तेर्विशेष- 
स्मृत्यपेक्षो विमझ इति ॥ २३ ॥। 

स्थानव॒तां लक्षणमिति समानम्‌ ; 

यमर्थमधिक्ृत्य ग्रवर्तते तत्भयोजनम्‌ ॥ २४ ॥ 

यमर्थमातव्यं हातव्यं बा व्यवसाय तदाप्रिहानोपायमनुतिष्ठति, श्रयोजन॑ 


धवा उत्पन्न न हुये -। नष्ट हुये जल के समान न रहकर प्राप्त नहीं हो रा है ? इन संशर्यों 
में भो विजेष की आवश्यकता पूर्व संशयों के समान जान लेनी चाहिये )। 

( आगे उपरोक्त उपलब्धि तथा अनुपलब्धि को व्यवस्था का न धोना इन दोनों के समान 
धर्मादि तौन पूर्वोक्त संझयों के कारणों से पथक्‌ संशय का कारण मानकर “समान धर्म के ज्ञान 
से! इसमें इन दोनों का अन्तर्भाव नहीं है, इस आशय से भाध्यकार कइते हैं कि )-प्रथम कहा 
हुआ समान तथा अनेक ( विशेष ) धर्म, शेय ( जानने योग्य ) बृक्षादि विषयों में रदता है, और 
उपलब्धि ( प्राप्ति ), तथा अनुपरब्थि ( अप्राप्ति ) ये दोनों धर्मज्ञाता ( जानने वाले ) आत्मा के 
बर्मे हैं। इस विशेषता को लेकर दी इनका पुनः सूत्र में बचन ( उक्ति ) दै। ( किन्तु तीन दी 
अकार का संशय होता है. इस सिद्धान्त के अनुसार उक्त मत का खण्डन करते हुए भाध्यकार 
कहते हैं कि )--समान धर्म के अधिगम अर्थाद समान धर्म के शान से विशेष धर्म के स्मरण की 
अपेक्षा रखने वाला ज्ञान संशय कह्दाता है ( अतः संशय तीन भ्रकार का ही है यद्द नहीं कहा जा 
सकता क्योंकि सूत्र में दिखावे हुए पाँचों संशय के कारण ज्ञाता में दो हो सकते हैं ) ( यहाँ पर 
बार्तिक में उक्त तीन संशयों के लक्षणों के विषय में क्‍या यद संपूर्ण मिलते हुए संशय के छक्षण हैं, 
अथडा भिक्न-भिन्न ऐसा संशय दिखाकर संपूर्ण मिले दी छक्षण हैं ऐसा निर्णय किया है; जिसे 
प्राठकों थो स्वर्य वातिक में देख छेना चाहिये ) ॥ २३ 

(२० ) प्रयोज्ञन चतुर्थ पदार्थ निरूपण प्रकरण । 

( इस प्रकार पोडप पढ्ादों में से प्रमाण, प्रमेथ तथा संझयथ न।मक तीन पदार्थों का निरूपण 
करने के पञ्मात. क्रमप्राप्त अयोजन चतुर्थ पदार्थ का वर्णन करने में भाष्यकार सब्नति दिखाते 
हुए २४वें सूत्रकार अवतरण देते हुए कहते है कि )-सूवान ( क्रम ) वानू ( क्रमवाले ) पदार्थों का 
छक्षण कददना चाहिये यह पूर्व के अनुसार यदाँ तथा आगे भी जानना चाहिये-- 

पदुपदार्थ--व 5 जिस, अर्थ ० अर्थ ( विषय ) को, अविकृत्य-उद्देशकर, प्रवरतैते 5 प्राणियों 
को प्रवृत्ति होती है, तद » बह, प्रयोजन ७ प्रयोजन नामक चत॒र्थ पदाये है॥ २४॥ 

आावार्थ--प्तंसार के प्राणिमात्न की जिस विषय में साधारणरूप से “प्रवृत्ति होती हैं उसे 
अयोजन कइते हैं। ( इस सूत्र में अर्थ शब्द से गौण तथा मुख्य प्रयोजन का बोध होता है जिसमें 
सुख की प्राप्ति एवं दुःख क। परिद्वार मुख्य प्रयोजन है, और उसका साधन ( उपाय ) गौण प्रयोजन 
कह्दाते हैं )॥ २४॥ 

( सूत्र की थ्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--जिसे प्राप्त करने योग्य अथवा 
त्याग करने योग्य पदार्थ को व्यवसाय ( निश्चय) कर; उसको प्राप्ति तथा द्वान के उपाय को 


३ ल्यायदर्शनसख्‌ [ झ० % आा० १, स्‌० रेट 
सद्वेदितिव्यम्‌ ; प्रवृत्तिददेतुत्वात्‌ । इमसथमाप्स्यामि हास्यामि वेति 
अस्थाधिकारः, एवं व्यवसीयमानोडथेंडिधिक्रियत इति ॥ २४ ॥ 
लोकिकपरीक्षकाणां यस्मिचर्थ बुद्धिसाम्य॑ स च्षटान्तः ॥ रण ॥ 
लोकसाम्यमनतीताः लोकिकाः, नैसर्निक बैनबिक बुद्धयतिशयमप्राप्राः | 
तद्विपररीताः परीक्षका:, तकेंण प्रमाणैरथ परीक्षितुमहन्तीति । 


व्यवसायोड- 


आणिमात्र करते हैं, उसे प्रयोजन जानना चाहिये । सूत्र में 'अधिकृत्य' इस पद में श्र 
झब्द का मैं इस अर्थ को प्राप्त करूंगा, अथवा त्याग करूंगा ऐसा निश्चय करना अर्थ है। क्‍योंकि 
उक्त प्रकार से निग्चित किया अर्थ दी 'अधिकृत! (अधिकार आप्त ) कहा जाता है। ( यहाँ 
व्यवसाय? ऐसा पाठ भाष्व में तात्पर्य टीकाकार को संमत हैं । सूत्र के 'अधिक्ृत्य” इस पद 
की “व्यवसाय! निश्चित कर ऐसी व्याख्या दै। इस सूत्र में साथनसहित सुख को प्राध्ति तथा 
डुःख का परिहार “अर्थ! झब्द का अर्थ है। स्वरूप से छुख की प्राप्ति तथा दुःख का परिद्दार ये 
डोनों प्राणी के प्रवृत्ति-निवृत्ति के विषय नहीं होते, इस कारण उन दोनों के ज्याय में प्रवृत्ति 
होने से वे चेतन आत्मा के धबृत्ति के विषय होते हैं, ऐसा अर्थ झन्द सूचित करता है । यहाँ पर 
सूत्र में 'अधिकृत्य' ऐसा पद दिया है और भाध्य में व्यवसाय! इस कारण संगति नहीं हो 
सकती इस शंका के निवारण के लिए ही आगे माष्यकार ने व्यवसाय ही सूत्र में अधिकार शब्द 
छा अर्थ है ऐसा कहा है ॥ २४॥ 
(२१ ) दशन्त पंचम पदार्थ निरूपण प्रकरण । 

( न्याय के पूर्व॑संशय तथा उत्तर अंग प्रयोजन का वर्णन करने के पश्चात्‌ किस अर्थ ( पक्ष ) में 
साध्य के साथ ब्याप्तिरूप सम्बन्ध रखने वाछे साधन द्वेतू को मैं प्राप्त करू (जानूं ), जिसके 
बल से इससाध्य को सिंडि कर सकूँ इस प्रकार जिज्ञासा के क्रम के अनुसार इंष्टन्त नाम के 
ज्यावे के अंगरूप पंचम पदार्थ के वर्णन का अवसर होने के कारण सूत्रकार उसका ऐसा करक्षण 
करते हैं कि )-- 

'पद॒पदार्थ--छौकिक परौक्षकाणां 5 छोक व्यवद्वार को जानने वाले लौकिक पुरुष तथा झाख 
को जानने वि परीक्षक, देसे दोनों प्रकार के प्राणियों को, यस्मिन्‌ + जिस, अर्थेन्न पदार्थ से, 
ड्ड्विताम्य > बुद्धि की समानता होती है, सः 5 बह पदाथ॑, हू गन्त कहा जाता है ॥ २५ ॥ 

आवार्थ--त्वार्य तथा पराथ॑ दोनों प्रकार के अनुमानरूप न्याय से किसी स॒न्दिग्ध विषय 
को सिद्धि दृष्टान्त के बिना नहीं होती, अतः बद न्याय का अंग हैं. अतः जिसे लोक-व्यवहार में 
निपुण तथा शास्त्र को जानने वाले दोनों प्रकार के प्राणी समानरूप से जानते दं वह 
नामक पोडप पदार्थों में नैयायिकों ने पंचम पदार्थ कहा है। इस सत्र में लौकिक तथा परीक्षर्कों का 
शूथक्‌ अहण इसलिये किया है जिससे आकाशादिक भी इश्टान्त हो सके ॥ २५॥ 

( भाष्यकार सूत्र कौ व्यास्या करते हुए सूत्र के 'लौकिकपरीक्षकाणां” इसमें छोकिक 
आब्द का अर्थ करते हैं कि )--सामान्‍्यरूप से लोकब्यवहार को जो नहीं छोड़ते वे प्राणी 
तथा परीक्षक लौकिक कम से कहाते हैं, अर्थात्‌ जिन्हें नैसर्गिक ( स्वभावसिद्ध ), तथा बैनयिक 
झाख्र को आलोचना से प्र|प्त, अधिक ज्ञान नहीं धोता वे लौफिक कदाते हैं। और इसके जो विपरीत 
(स्वाभाविक तथा झाखशान से उत्पन्न ) शानी होते हैं, उन्हें परीक्षक कहते हैं, क्‍योंकि वे तके 
जया प्रत्वक्षादि प्रमाणों कै बल से अर्थ (विषय ) की परीक्षा कर सकते हैं। ( अर्थाद नैसगिक 
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न लोकिक बुध्यन्ते तथा परीक्षका अपि, सोडर्थों दृष्टान्तः। 

दृुष्टान्तबिरोधेन हि प्रतिपक्षाः प्रतिपेद्धब्या भवन्तीति, हृष्टान्तसमाधिना च 

स्वपक्षा: स्थापनीया भवन्तीति, अबयवेपु चोदाहरणाय कल्पत इति ॥ २५॥ 

इति त्रिभिः सुच्रैन्यायपूबोज्नलक्षणप्रकरणप्‌ | 

अथ तिद्धान्तः। इद्मित्थम्भूलेत्यभ्यनुज्ञायमानसर्थजातं सिद्ध सिद्धस्य 

“रंस्थितिः सिद्धान्तः संस्थितिरित्थम्भावव्यवस्था--धर्मनियमः । 
स खल्वयमू-- 

तन्त्राधिकरणाम्युपगमसंस्थितिः सिद्धान्तः ॥ २६ ॥ 


एवं बैनयिक ऐसो दोनों बुद्धि से रद्दित प्राणी ( छौकिक ) प्रतिवादन योग्य होते हैं, और दोनों 
उक्त बुद्धि बाले प्राणी परीक्षक प्रतिपादन करने बाले दोते हैं, जिससे वादि एवं प्रतिवादी ऐसा. 
अर्थ यहाँ छौकिक तथा परीक्षक पद से सूचित होता है )। 

( आगे पूरे सूत्र का अर्थ करते हुए भाध्यकार करते हैं कि )--लौकिक प्राणी जिस अर्थ को 
जिस प्रकार जानते ( मानते ) हैं, उसी प्रकार शास्त्र जानने वाले परीक्षक प्राणी भौ उस अथ॑ को 
(मानते ) हैं, उस अर्थ को दृशन्त कद्दा जाता है तथा इृष्टान्त नामक पदार्थ न्याय का 
अंग मानना इसलिये भी आवश्यक है कि प्रतिपक्षी ( विरोधी ) के मत का उसके दिये इशन्त में 
विरोध दिखाने से हो उसका खण्डन हो सकता है तथा इष्टान्त के समाधान ( सद इश्न्त के 
दिखाने ) से अपने पक्ष की स्थापना ( सिद्धी ) भो हो सकती दे। तथा यही दृष्टान्त नामक 
स्यायाह पंचम पदार्थ आगे कह्दे जाने वाले न्वाय के प्रतिद्षा आदि पाँच अवयब पदार्थों में उदाहरण 
जामक तौसरा अवयव हो सकता है॥ २५॥ 

(२२) न्‍्यायाश्रय पष्ठ सिद्धास्त छक्षण प्रकरण । 


इस प्रकार न्याय के पूर्व तथा उत्तर अंग संशय तथा प्रयोजन दो पदार्थों के वर्णन के प्चात्‌ 
स्याय के आधारसिद्धान्त नामक पंचम पढ़ार्थ का बर्णन करते हुए २६वें सूध का अवतरण देते 


डुए सूत्र को न पढ़कर हो ( सिद्धान्त के सामान्य लक्षण के ) उसके विषय में भाध्यकार भूमिका- 
रूप से प्रथम ऐसा कहते हैं कि )--सांप्रत पंचम पदा्ंसिदधान्त कहा जाता है। यह देसा हीं है 
इस प्रकार से स्वीकार किये जाने वाले अर्थ ( जिषय ) के समुदाय क्रो 'सिद्ध/ ऐसा कहते है, 
उस सिद्ध विषय के 'संस्थिति? अच्छी व्यवस्था का नाम दै सिद्धान्त जिसमें संस्थिति झच्द का 
अर्थ है इसी प्रकार इस विषय के मानने की व्यवस्था अर्थात्‌ धर्मों का निवमा बद्‌ यह निश्चय सै 

पद्पदार्थ-तस्त्राविकरणान्युपगमासंस्वितिः 5 झाख, अधिकरण तथा अभ्युवगम ( स्वोकार ) 
इन तौनों के माने हुए विषयों की सम्यक्‌ ( अच्छी तरह ) व्यवस्था मानना, सिद्धान्तः «सिद्धान्त 
नामक पत्नम पदार्थ है ॥ २६ ॥ 

आावार्थ-अनुमानरूप न्याय का आअव होता है सिद्धान्त नामक पोडष पदार्थों में पत्रम 
'पदाब॑ यद्द ( १) सर्वतन्त्र तथा ( २ ) प्रतितम्त्र नामक शाख, ( ३) अधिकरण तथा ( ४ ) भस्‍्यु- 
पगम इस भेद से चार प्रकार का होता है यह आगे सूत्रकार स्वयं कडेंगे। इसका सामान्य लक्षग 
ऊपर भाध्य में दिखाया जा चुका दै। यहाँ पर “माष्यकार ने सिद्धान्त के सामान्य छक्षश के 
सूत्र को न पढ़ कर ही 'अयसिद्धान्त/ इस साध्य में तात्पय॑ कहा है” इस प्रकार के तात्ययंटीका 
के कथन के अजुसार 'कोई सिद्धान्त में सामान्य छक्षण का सूत्र अवश्य था जो सांप्रत में कह्दी 


' न्यायदर्शनम [ञ० १, आ० १, स्‌० २७ 


जन्त्रार्थसंस्थितिः तन्त्रसंस्थितिः, तंत्रमितरेतराभिसम्बद्धस्यार्थसमृहस्यो- 
शाख्रप | अधिकरणानुपक्तार्थसंस्थितिरधिकरणसंस्थितिः, अभ्युफ्यम- 
रिग्रहः, तद्िशेषपरीक्षणायाभ्युपगमसिद्धान्तः | 


सन्त्रभेदात्तु खलु-- हि 
स चतुर्विधः सर्वतन्त्र्नतितन्त्राधिकरणाम्युपगमसंस्थित्यर्थान्तर- 


भावात्‌ ॥ २७ ॥ 


औ नहीं मिलता! ऐसा कुछ विद्वानों का मत दे किन्तु २६ वो सूत्र द्वी सिद्धान्त का 
. सामान लक्षण होने के कारण उपरोक्त मत ठीक नहीं है। वस्त॒तः इस सूत्र के पाठ के पूर्व दी 
भआष्यकार ने सूत्र का तात्यय॑ वर्णन कर दिया है? यही तात्पयंटीका का गूद आशय प्रतीत द्वोता 
है। ( उक्त साष्द में 'इदृ! इस पद से सामान्यरूप से श्वान होता है तथा “इत्थं भूले च' इस पद 
से विशेषरूप से शान दोना ऐसा अर्थ जानना चाहिये )। और 'संस्थिति! इस शब्द का भाष्य 
में सामान्यरूप से प्रारम्भ के विषय का प्रमाण से विशेषरूप से समाप्त करना ऐसा अर्थ है । सूत्र 
के अक्षरों से ऐसा अर्थ होता है कि तन्‍्त्र ही है अधिकरण ( आश्रय ) जिन अर्थों का, उनके 
“अभ्युपगमसंस्थिति! अर्थाव अर्मनियमरूप इत्थंभावव्यवस्था! (यह ऐसा &ी है ऐसी 
ज्यवस्था ) सिद्धान्त कद्ाती है। इसमें 'तन्व्यस्ते! विशेषरूप से कहें जाते हैं प्रमेयपदार्थ जिससे 
उसी व्युत्यत्ति के लिये तन्त्र का अर्थ होता है प्रमाण, वह जिन प्रमेयपदार्थों का क्षापक ( जनाने 
बाल्म ) है । ऐसे प्रमेयपदार्थों के उपरोक्त 'इत्थं भावष्यवस्था? को सिद्धान्त कहते हैं यह सूचित 
होता है) ( यदि यदाँ पर छब्बीस्दे सूत्र में वतंमान भाष्य की पक्षियों सूत्र की व्याख्या मानी 
जायेगी तो तम्त्र को, अधिकरण की तथा अभ्युपगम की संस्थिति ऐसा ढंद समास मानना पड़ेगा, किन्तु 
._ देसा मानने से यद २६ बाँ सूत्र सिद्धान्त के विभाग का बोधक होने के कारण विभाग कहने वाले. 
३७ वें सूच् से पुनरुक्ति दोष हो जायगा, अर्थात दोनों सूत्र सिद्धान्त में विभाग हो को कदने वाले 
हो जायेंगे ) इसी सन्पूर्ण विचार से तात्पयंदोकाकार ने 'तन्त्रार्थसंस्थितिः” इत्यादि २६ वें तथा 
३७ वें सूत्र के मध्यमें भाध्यकार ने पढ़ी हुई पंक्तियों को २७ बें सूत्र की व्याख्या माना है। 
इसी कारण उन्होंने व्याख्या पूर्व में कर विभाग सूत्र को भाष्यकार पढ़ते हैं 'तन्त्रार्थसंस्थितिः 
अत्यादि माध्य में ऐसा अबतरण दिया दै और तन्‍्त्र झच्द से सबंतन्त्र तथा प्रतितन्त्र दोनों का 
अहण कहना, क्योंकि बहाँ भी तस्त्र है ऐसा भो तात्पयंटीका में कहा है )॥ २६ ॥ 
(भाष्यकार रदंवें सूत्र की ब्याख्या में इस प्रकार करते हैँ कि )--इस सूत्र में तन्त्रार्थ- 
. संस्थिति श्स झब्द का अर्थ दै तन्त्रसंस्थिति अर्थाव शास्र को विषय के मानने की सम्थ्क्‌ 
व्यवस्था जिसमें परस्पर में सम्बन्ध रखने वाले अर्थ ( विषयों ) के समूह के उपदेश को करने 
बाले शाख का नाम है तन्‍्त्र, तथा अधिकरण में सम्बद्ध विषयों से दोनेवालली इत्थं भावब्यवस्था- 
जो अधिकरण संस्वितो कढती हैं एव ( शास्र में साक्षात्‌ कददे हुए ) विषय की स्वीकार ( इत्वंभाब- 
व्यवस्था ) को अर्थात इसको धमंस्वरूप से परोक्ष। करने के लिये अभ्युपगम नामक सिद्धास्त 
द्वोता है जैसे मन का इन्द्रिय होना ॥ २६ ॥ 
(इस प्रकार २६ें सूत्र की व्याख्या के पश्चात २७वें सूत्र का अबतरण देते हुए भाष्यकार 
.._ कहते हैं कि )--बह पूर्वोक्त सिद्धान्त तन्‍्त्र के भेद से चार प्रकार ऐसा है )-- 
8 ५७ पद॒पदार्थ--सवेतन्त्रप्रतितस्तराधिकरण भ्युपगमसंस्थित्वर्थान्तरभावात्‌ <सर्वतन्‍्त्र,.. प्रतितन्त्र,- 


बे. ऊँ 
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तत्रैताअ्नतस्रः संस्थितयोउथौन्तरभूताः ॥ २७ ॥ 
तासाप-- 
सर्वतन्त्राविरुद्धस्तन्त्रेड्खिक्रतोड्थः सर्वतन्त्रसिद्धान्तः ॥ २८ ॥ 
यथा घ्राणादीनीन्द्रियाणि, गन्धादय इन्द्रियाथोंः, प्रथिव्यादीनि भुतानि, 
अ्रमाणैरर्थस्य प्रहणमिति ॥ र८॥। 
समानतन्‍्त्रसिद्धः परतन्त्रासिद्धः ग्रतितन्त्रसिद्धान्तः ॥ २९ ॥ 


अधिकरण तथा अच्युप्गम नामक संस्थिति ( सिद्धान्त ) इस मेद से ( सिद्धान्त चार प्रकार 
का है॥ २७॥ 

आवार्थ--२६वें सिद्धान्त के सामान्य रुक्षण के सूत्र में पढ़े हुए तन्‍्त्र शब्द का सबवंतन्व 
तथा प्रतितन्त्र ऐसे दो तम्त्रों के अद्ण करने से दो एवं अधिकरण और अन्युपगम ऐसे यो, इस 
अकार के अर्थ ( विषयों ) की इस्पंभूतस्यवस्थारूप सिद्धान्त चार प्रकार का होता है ॥ २७॥ 

( भाष्यकार २७वें सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--यद वह सूत्र में को हुए विषयों को 
इत्यंमावव्यवस्थारूप संस्थिती (सिद्धान्त ) मिक्र-मिन्न हैं अर्थात्‌ (१) सर्वेतन्त्र सिद्धान्त, 
(३ ) प्रतितन्त्र सिद्धान्त, ( ३) अधिकरण सिद्धान्त, एवं (४ ) अन्युपगम सिद्धान्त चार सिद्धान्त 
न्यायश्ञास में माने हैं ॥ २७॥ 

उन चार्रों में से-- 

पद॒पदार्थ-- सरवतम्त्राविरुद्ध: 5 सम्पूर्े शास्रों में जिसका विरोध न हो, तम्त्र «अपने शालन 
मेँ, अधिकृतः 5 उद्दिष्ट हो, अर्थ:--ऐसा अर्थ (विषय) स्वतन्वसिद्धान्तः 5 स्वेतन्त्र सिद्धान्त नामक- 
प्रथम सिद्धान्त होता है ॥ २८ ॥ 

आवार्थ--जिस अर्थ का ( विषय ) का किसी भी छात्र में विरोव न हो अर्थात सम्पूर्त 
जाल्मों का अमिमत हो पब॑ अपने शास्त्र में जिसका प्रतिपादन किया हो ऐसे अथ॑ ( विषय ) को 
इल्थंभावव्यवस्था को स्वतन्त्र सिडान्त नामक प्रथम सिद्धान्त कहते हैं ॥ २८ ॥ 

( २८वें सूत्र की ल्याख्या करते हुए उदाहरण प्रदर्शन द्वारा स्वतन्त्र सिद्धान्त का बर्णेन करते 
हुए भाष्यकार कद्दते हैं कि )-जिस प्रकार ध्राण, रसन, चक्लु आदिक इन्करिय हैं तथा गल्ब, 
रस, रूप आदि इन्द्रियों के विषय हैं, परवविवीं, जल इत्यादि भूत द्रम्य हैं तथा प्रमाणों से प्रमैव- 
ण्दाथ का भ्रहण होता है यह सबंतस्त्र सिद्धान्त है। क्योंकि न्‍्यायशा|ख में कहे हुए इन विषयों 
में किसी भो दूसरे शाल्तों का विगेष नहीं है । ( बद्यपि प्राणादि इन्द्रियों में मौतिक तथा अभौतिक- 
दैसा विवाद है तथापि इनमें इन्द्रिय मानने में किसो का विवाद नहीं है ) ॥ २८ ॥ 

कऋमम्राप्त द्वितीय 'प्रतितन्त्र' सिद्धान्त का रक्षा सूत्र में सूतकार ने ऐसा कहा है कि-- 

वदपदार्थ--समानतन्त्रसिद्धः ७ समानशासत्र में सिद्ध किया हो, परतन्त्रासिद्ः दूसरे 
शास्त्रों में सिड न हो, ऐसे दितीय सिद्धान्त का नाम है प्रतितंत्रसिद्धान्त ॥ २९५ ॥ 

आवाथे--सांख्य तथा पांतजल ( योग ) दश्षैन ये दोनों परस्पर समान झाल््र हैं तथा स्याब 
एबं वैशेषिकदर्शन ये दोनों समान झाखतर हैं, अतः न्याय के समान वैशेषिकदर्शनशासतर में जिसकी 
सिद्ध है, और सांख्ययोगरूप परशास्त्र में जिसको सिद्धी नहीं है, ऐसे सिद्धान्त का नाम है 
अतितंत्रसिद्धाल्त । जिस प्रकार असतपदार्थ को उत्पत्ति नहीं द्ोतो, सत प्रदार्थ का नाश नहीं 
होता, सम्पूर्ण जीवात्मा अतिशय रहित अपरिणाभौ स्त्रय॑ चेतन है, झरौर, इन्द्रिय तथा मन, विषय 


छू न्यायदर्शनस [झ० १, आा० १, सू० इे० 


यथा नासत आत्मलाभः, न सत आत्महानं; निरतिशयाश्रेतना: दे 
.._ मनःसु विषयेषु तत्तत्कारणेपु च विशेष इति साड्ख्यानाय | 
._ पुरुषकमोदिनिमित्तो भूतसर्ग:, कर्महेतवो दोषाः, प्रदृत्तिस्य, स्व॒गुण- 
.. बिशिष्ठटाश्वेतना:+ असदुत््यते उत्पन्न॑ निरुध्यत इति योगानाम्‌॥ २६ |॥। 


यत्सिद्वावन्यप्रकरणसिद्धि! सोड्घिकरणमिद्धान्तः ॥ ३० ॥ 


न्द्रिय 


9 एवं उनके कारणों में विशेष होता हैं ऐसा सांख्य तथा योगरूप परझात्न में जो माना गया हैं वह 
जैयायिक तथा वैशेषिकों के मत से परतन्त्रसिद्धान्त है, क्‍योंकि नेयाविकों ने असव जगतरूप 
कार्य की उत्पत्ति एवं सत्‌ जगत कार्व का विनाझ तथा अपने-अपने कर्म के अनुसार शुश के 
आधार जोवात्मा अतिशययुक्त हैं, तथा भौतिक सृष्टि कम से द्ोतों है ऐसा माना है, अतः यह 

_अतितन्त्र लिद्धान्त कहाता है ॥ २९ ॥ 

( २५वें सूत्र की ब्याख्या भाष्यकार इस. प्रकार करते हैं कि )--जिस प्रकार असत ( अवि- 
मान ) पदार्थ का भात्मलभ ( उत्पत्ति ) नहीं होती, एवं सत ( विद्यमान ) पदार्थ की आत्मद्ानि 
_ ( ब्िनाज ) नहीं होता, सम्पूर्ण जोबात्मा अतिशवरद्दित 

इस्दरिव तथा मन में, तथा रूपादि विषयों में और उन उनके कारण यह तत्ल आड वार तमात्ना 
(रूप सूक्ष्ममूछ पदार्थों में भो विज्ेष ( अतिशव ) होता है, ऐसा सांख्य तथा उसके समान योगशास्र 
मेँ भी माना गया है। किम्तु भूत, एृषिवी आदि पदार्थों की रचना आत्मा के पुष्य-पापात्मक कर्मो 


अबक्ती भी कारण है, एवं, सम्पूर्ण जीबात्मा अपने-अपने शानादि गश्ुगविद्येपों से युक्त होते हुए 
_अेहन दोते हैं तश असद्‌ पदार्थों की उत्पत्ति एवं सत्‌ पदार्थ का नाझ भी होता है ऐसा लैयायिक 
तथा उसका योग ( सम्बन्ध ) रखने वाले वैशेषिकों का भी मत है। यह प्रतितन्त्रसिद्धान्त का 
उदाहरण हैं। यहाँ भाष्य में योग शब्द ले योगदशशन नहीं किया जा सकता, क्योंकि उसमें 
_अस॒त पद्ावों की उत्पत्ति नहीं होती, अतः अपना योग ( सम्बन्ध ) रखने वाछे वैज्ेषिकों को दी 
लेना उचित है ) ॥ २९ ॥। 

ः ६ ऋपप्राप्त तुतीव अधिकरणसिद्धान्त का सूत्रकार ऐसा लक्षण करते हैं कि )-- 

7१ परदुपदार्थ-यत्सिद्धौ & जिस विषय कौ सिद्धि होने पर, अन्य प्रकरण सिद्धिः * दूसरे उससे 
 सस्बद्ध अर्थ ( विषय ) के प्रकरण की सिद्धि होती हैं, सः बह, अधिकरणसिद्धान्तः «तृतीय 
अधिकरणलिद्धान्त कहलाता है ॥ ३० ॥ 

_._ आावार्थ--जिस अर्थ ( साध्य अथवा हेतू ) की सिद्धि होने पर अर्थाद शान होने पर, उससे 
रखने वाले उसके अन्तर्गत जाने जाते हैं, बह साक्षात्‌ अधिकृत तथा उसके सम्बन्धियों का 
य होता दै--उससे सिद्ध वद पक्ष हो अथवा देतू--इस प्रकार यद अधिकरणसिद्धान्त होता 
॥ पक्ष का उदाहरण यह है कि-विवादग्रस्त जगतरूप कार्य, उपलब्धि के आधार कारण बालू 
उत्पत्ति बाला होने से पर के समान, इस भनुमान में प्रथिब्यादि जगवरूप कार्य की उत्पत्ति 
होने कै कारण उसकी उपक्ब्धि करने वाला कोई है यह सिद्ध करने में उसके अन्‍्तगंत संपूर्ण 
कार्य के समवायि कारणों का शान, करने की इच्छा, प्रयत्न आदि से प्राप्त सबंशतारूप के 
है दो 'डपलब्धिमस्कारणता! रूप साध्व की सिद्धी द्ोती है अन्यथा नहीं हो सकती है 
के अनुसंधान से द्ोने वाछे अधिकरण क्षिद्धान्त का उदाहरण है) भाष्यकार ने जो 


न्यायाश्रयसिद्धान्त० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ७ 


यस्यार्थस्य सिद्धावन्वेडथों अनुपज्यन्ते न तेबिना सोडर्थः सिद्धयति 
तेडथों यद्धिष्रानाः सोडधिकरणलिद्धान्तः | यथा देहेन्द्रियग्यतिरिक्तो ज्ञाता 
दर्शनस्पर्शनाभ्यामे कार्थभ्दणादिति । अत्रानुषाज्ञिणोउथों इन्द्रियनानात्व॑ नियत- 
विपयाणीन्द्रियाणि, स्वविषयग्रहणलिह्नननि ज्ञातुर्ज्ञनसाधनानि, गन्धादिगुण- 
ड्यतिरिक्तं द्रव्यं, गुणाधिकरण मनियतवििषयाश्वेतना इति पूर्वार्थसिद्धावेतेज्थोः 
सिद्धयन्ति । न तैर्बिना सोडर्थः सम्भवतीति ॥ ३० || 


अपराक्षिताभ्युपगमात्तद्विशेषपरीक्षणमम्युपगमप्तिद्वान्तः ॥ ३१ ॥ 


डदाहरण दिया दे बह द्वेतू का अनुसंधान सिद्ध होता हुआ उसके सम्बन्धी दूसरे अ्थों से सिद्ध 
होता दै अतः अविकरणसिद्धान्त है ऐसा जानना चाहिये ॥ ३० ॥ 

(३०वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जिस अथे ( विषय की ) सिद्धि 
होने में दूसरे अर्थ ( विषय ) सम्बद्ध होते हैं, अर्थांद उस सम्बद्ध अर्थों के बिना वइ ( प्रस्तुत ): 
अर्थ सिद्ध नहीं होता, वे सम्बद अथ्थ जिस प्रस्तुत अर्थ को आअय करते हैं, वह अधिकरण- 
सिद्धान्त कद्दाता है। जिस प्रकार शरीर इन्द्रियादिकों से भिन्न, जानने वाला एक नित्य तथा: 
ज्यापक जोवात्मा है, दर्शन तथा स्पर्शन दोनों इन्द्रियों से सत्र अर्थ के अहृण होने ले, अर्थाद 
जिसे मैंने पूर्वकाल में देखा था वही मैं स्पशे कर रद्या हूँ इस प्रकार देखना तथा स्पर्श करना इन 
दोनों का एक कोई कर्ता दै। ( इस अनुमान से आत्मा कौ सिद्धिरूप श्रस्तुत विषय में सम्बन्ध 
रखने वाले अर्थ--इन्द्रियों का अनेक होना तथा चक्लुरादि इन्द्रियों का अपने-अपने नियत 
विषयों दो अहण करना, जिनका अपने-अपने विषयों दो अदण करना ही डिक ( साधक हेतू,) है, 
डर जो इन्द्रिय ज्ञाता (जानने वाले ) के रूपादि ज्ञान के साधन हैं तथा गन्ध मादि गुणों से 
मिन्न उनके आअय प्रथिवी आदि द्रम्य उन युर्णों से भिन्न हैं, तथा जानने वाछे ने तनआत्मा 
नियमित विषय वाले नहीं हैं, यह सम्पूर्ण हैं। पू्व अर्थ अर्थाव जो साक्षाव सिड करने योग्य 
आरीरादिकों से भिन्न आत्मारूप अथ्थ है उसके सिद्ध होने में ये सम्पूर्ण इन्द्रियनानात्वादि रूप से 
बद्ध अर्थ भी सिद्ध होते हैं क्योंकि इसके बिना मुख्य अस्घुत झरीरादि मिन्न आत्मा सिद 
नहीं हो,सकता । 

( किन्त॒ यहाँ पर परिझुड्िकार ने ऐसा विचार किया है कि भूषणादि विदान्‌ ऐसी यहाँ 
अ्रकार से व्याख्या करते ैं--( ६ ) जिस अथ की अर्थात्‌ स्वशत्वादि विशिष्ट बुद्धिमत्कतृकल्व की 
सिद्धि होने पर प्रस्तुत सक्षित्यादि कार्यों में सकरतुकता को सिद्धि होती है, वह सर्बश्ञता आदि 
विशेष अधिकरण ल्ड्ान्त होता है। अथवा (२) जिस सकतेकता की सिद्भी में अन्तर्भृत दूसरे 
अभिप्रेत स्वृक्षता आदि विशेष सिद्ध होते हैं, बद अधिकरणसिद्धान्त दोता है। किन्तु वास्तविक 
विचार से इन दोनों पक्षों में कोई विशेष नहीं है। इन दोनों में से प्रथम दोनों सिद्धान्त शब्द से 
कहे हैं और अन्तिम दोनों अभिप्राय को लेकर हैं यह भेद है ) ॥ ३०॥ 

( क्रमप्राप्त चत॒र्थ अभ्युपगमसिद्धान्त का सूचकार ऐसा लक्षण करते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--अपराक्षिताभ्युपगमाव 5 सूत्र में न कद्दें हुए शास्त्र में सामान्यरूप से माने हुए. 
पदार्थ के स्वीकार से, तद्विशेषपरीक्षणम्‌ » उसके विशेष की परीक्षा करना, अभ्युपगमसिद्धान्तर 
अभ्युपगमसिर्।न्‍त नामक चतु्य॑ सिद्धान्त कह्दा जाता है॥ ३१॥ 


ड़ क्‍्यायदुजनम्‌ [ श्र० १, आ० १, स्‌० ३१ 


अत्र किब्िदर्थजातमपरीक्षितमभ्युपगम्यतें अस्ति द्वव्यं शब्दः स तु 
नित्योडथानित्य इति ?? द्रव्यस्य सतो नित्यताउनित्यता वा तद्ठिशेषः परी- 
चयते सोउभ्युपगमसिद्धान्तः स्वबुद्धयतिशयचिख्यापयिषया परबुद्ध-यवज्ञानाब 
अबतते इति॥ ३१॥ 


इति षड़मिः सूत्रैन्यीयाभ्रयसिद्धान्तलक्षणप्रकरणप्‌ ॥| 


आवाधं--सूत्र में उक्त पदार्थ को प्रायः परीक्षा दोने के कारण, जो अथे सूत्र में उक्त नहीं हो 
तथा शास्त्र में सामान्यरूप से स्वोकृत हों उसके विशेष पर्म को 'यह युक्त हे अथवा नहीं? ऐसी 
परीक्षा को अभ्युपगम नामक सिद्धान्त कहते हैं। ( जो थर्य सूत्रों में कथित न दो और शास्त्र मे 
स्व्रीझृत हो उसे अभ्युपगम सिद्धान्त कहते हैं? ऐसा बातिंक में कहा है। जिसकी तात्यय॑टीका में 
सूत्र में न कहें हुए अथे को मानने के कारण उस अर्थ के विशेष पर्म की परीक्षा की जाती है, उस 
विश्लेष परीक्षा से सूत्र में न कहा हुआ भी वह अर्थ सूत्रकार को अभिमत है! ऐसी व्याख्या स्पष्ट 
को है ) किन्त॒ बिना परीक्षा ( विचार ) के ही जो स्पष्ट पक्ष स्वीकार किया जाता है, वहीं सूत्र में 
“अपरी चित” शब्द से विवक्षित दै ऐसा अर्थ करना प्रशस्त प्रतीत होता दै। क्योंकि जिस शा में 
सूत्र नहीं हैं उसमें “असृत्रितस्व? सूत्र में न होना अप्रस्तिद्ध है, तथा उनमें अन्युपगम सिद्धान्त तो 
माना गया है ) ॥ ११॥ 
(सूत्र ३२वें की व्याख्या करते हुए भाष्यकार क्तते दें कि )--जिसमें कोई भी अर्थ समूह 
"बिना परीक्षा किया हुआ माना जाता हैं-जिस प्रकार झब्दरूप द्वब्य तो अवश्य है किन्तु बह 
नित्य है अथवा अनित्य, इस प्रकार शब्द को द्वव्य मानकर उसके नित्यता अथवा अनित्यता की 
परीक्षा की ज्ञाती हैं। वह यह अभ्युपगम नामक सिद्धान्त कह्दाता है, जो परीक्षा करने वाले के 
जुड़ी के अतिशय ( उत्कष ) के प्रसिद्ध करने की इच्छा तथा शब्द को द्व्य मानने वाले बादी 
को बुद्दी के अपमान करने से मी श्रवृत्त होता है। ( किन्द यद वार्तिककार को 'परडुद्धी का 
अपमान संगत नहीं माछुम पढ़ता, क्योंकि उन्होंने पर ( दूसरे ) का अपमान करना अयुक्त 
होने के कारण भाध्यकार का 'परबुध्यवज्ञानाथव प्रवर्तते' ऐसा कहना अयुक्त है, ऐसा वार्तिक में 
स्पष्ट कह्दा है । ( कुछ विद्वानों का ऐसा मत है कि अथ॑पत्ति तथा अधिकरणस्तिद्धान्त का परस्पर 
में कोई भेद नहीं है? किन्तु यह अयुक्त है क्योंकि वाक्यार्थ प्रतिपत्ति में उसके विपरीत वाक्‍्याथे का 
ड्ान होता है वह अर्थापत्ति होती दे, जैसे 'शरीर से मोटा देवदत्त नामक पुरुष दिन को भोजन 
नहीं करता” इस वाक्य का दिन क्रो भोजनन करना यह अर्थ है, उससे विपरीत ( उलटा ) 
रात्रि में भोजन करने कौ विधिरूप जो “आर्थापत्ति! हैं, वद वाक्य में सम्बद्ध (न कि उसके 
विरुद्ध ) अर्थ है वह अभिकरणसिद्धान्त दें इस प्रकार दै अर्थापत्ति तथा अधिकरणसिद्धान्त का 
परस्पर भेद स्पष्ट दी है। (और ये पूर्वोक्त चारों प्रकार के सिद्धान्त साक्षाव्‌ अपने से अथबा 
अर्थापत्ति के द्वारा कह्दे जाते हैं, इस कारण इन संपूर्ण सिद्धान्तों के भेदों के विचार का कोई 
अयोजन नहीं है! ऐसा दिछ्नाग न|मक बौद्धाचाये का मी आक्षेप सिद्धान्तों के विषय में यहाँ पर 
ड्ोत। है जिसका खण्डन वातिक में बिस्तारपूवंक किया है जिसे पाठकों को उसी में देखना 


चाहिये ) ॥ ३१ ॥ 


स्यायस्वरूपपदार्थ ० ] सभास्यहिन्दोब्याख्योयेनस ० 
अथावयबा:-- 
प्रतिज्ञाहेतदाइरणो पनयनिगमनान्यवयवाः ॥ ३२ ॥ ध 


(२३ ) न्‍्यायस्वरूप सप्तम पदार्थ का निरूपण प्रकरण । 


( ३२वें सूत्र का अवतरण देते हुए माध्यकार कहते हैं कि )--सिड्धा्त नामक पष्ठ पदार्थ के 
बर्णन के पश्चात्‌ सप्तम न्‍्यायस्वरूप अवयब पदार्थ सूष 


इस प्रकार है कि-- न्‍ 

पदपदार्थ--अतिश्षाहेतृदाहरणोपनयनिगमनानि + प्रति, हेतु, उदाहरण, उपनय त्तबा 

निगमन नाम के, अवयवाः & अनुमानप्रयोगरूप न्याय के पाँच अवयव हैं ॥ ३२ ॥ 
भावाथ--जिस स्वार्थ अथवा परार्थालुमानरूप न्याय से किसी ( साध्य ) विषय कौ सिद्धि 
की जाती है उसके प्रतिज्ञा ९ द्ेत ९ उदाहरण दे उपनय, » तथा निगमन, ५ नाम के पोच 
अबयब कह्दाते है । ( इस सूत्र में विना अवयर्वों के सामान्य लक्षण किये उनके विभागरूप बद्देश 

तथा उनके विशेष लक्षणों का अवसर ही नहीं है! ऐसा कुछ विद्ान्‌ आक्षेप करते हैं, जिसका 
तात्पयँटोक। में ऐसा परिद्वार किया है कि--विभाग बोधक भी यह सूत्र आबयवों के सामान्य 
रक्षण को भी सूचित करता ही है, क्‍योंकि 'अवयब! इस पद से ही सामान्यरक्षण जाना जाता 
हैं । क्योंकि अवयवत्वधर्म से एक वाक्यता दिखाई है, जो पदों के अत्यन्त असानिध्य दूर करने 
से अपेक्षित द्वोती हुई सम्बन्ध योग्य अर्थ के बोध से सिद्ध होती है, इस कारण परस्पर सम्बन्ध 
यओम्य अर्थ को बोध करना हो प्रतिशादि पाँचों अक्‍यवों का सामान्य क्षण 'अवयब' इस पद से 
ही सूत में सूचित हो जाता है। मौमांसक तीन हो भवयव प्रथम के या अन्त के माचते हैं। 
तथा एकदेशी कुछ नैयायिक वं भद्गबाहु नामक जैन मत के आचार्य ने भी दस अवयव माने हैं। 
जो (१) प्रतिश्ा, जैसे जहिंसा परमोधमः । (२) प्रतिज्ञा विभक्ति ( जैसे जैनशात्र के अनुसार 
अद्दिंसा नामक परम )। (३) हेतु ( अददिसकों के देवताओं को प्रिय होने से )। ( ४ ) हेतु- 
विभादि (अद्दिलकों को छोड़कर दूसरे व्योक धमिकल्ोक में वास नहों कर सकते)। (५) विपक्, 
जैसे यश में को हुई हविंसा करने बाले भी स्वगंलोक में बास करते हैं ऐेसा कइना । ( ६ ) विपक्ष- 
निषेध, जैसे अहिंसक कभी भी देवताओं को प्रिय नहीं होते । (७) दृष्टान्त, जैसे जेन द्विसा 
के भय से अन्न नहों पकाते। ( < ) आशंका, जैसे दूसरे मनुष्य जो अन्न पकाते हैं उसे जैनी भी 
खाते हैं, इस कारण वे भी द्विसा दोष के भागी होते दी हैं। ( ६) आशंका प्रतियेध, जैसे 
जैनियों के लिये हो जो अन्न, पकाया नहीं जाता है उसके दोषों से जैनियों को दोष नहीं दोता। 
(१० ) निगमन ( उपसंदार ) जैसे, इस कारण अहिंसा परम ओए्ठ पमे है। भाष्यकार ने के 
हुए इन दस अवधर्वों में से संशव तथा संशवध्युदास के स्थान में मद्रचन्द्र के मत से ऊबर देखाये 
जुए आशंका तथा प्रतिषेष हैं यह यहाँ पर सादृश्य संख्या का हैं यद्द जान लेना चाहिये। 

( इन सम्पूर्ण अनेक मतों का खण्डन करने के लिये ही यद गौतम महृषि का सूत्र है। इसमें 
'दूसरे को बोध कराने वाछे जो शब्द परस्पर में मिलकर परस्पर से कहे हुए अर्थ से सार्थक होते 
हुए प्रधान अथ॑ के सिद्धि करने में वाक्य्समूह के अंग द्वोते हैं उन्हें अवयव कहते हैं, क्योंकि ये 
अतिक्षादि पाँच मिलकर वाक्य के विषय को सिद्ध करते हैं इस कारण इन प्रतिश्ञादिकों को 
अबयब कह्दा जाता है। भाष्य में दस प्रकार के अबयव्ों में जो पौँच जिज्ञासा आदि अधिक अवयब 
कहे हैं वे दूसरे को बोध नहीं कराते, इस कारण वे अनुमान वाक्यरूप न्याय के अबयब नहीं हो 
सकते । तथा जिसका निश्चय दो वही साथक होता है, जिज्ञासा तथा संशब ये दोनों निश्चित नहीं 


० स्यायदर्शनस [० १, आ* १, स्‌० ३२ 


दशाबयबानेके नेयायिका वाक्ये स्क्षते जिज्ञासा संशयः शक्पयप्रा| 
अय्योज्न संशयव्युदास इति, ते कस्मान्नोच्यन्त इति ?। तत्राग्रतीमानेउर्ये 
अल्ययार्थस्य अ्वतिका जिज्ञाता | अप्रतीयमानमर्थ कस्माजिज्ञासते ? त॑ तत्त्वतो 
ज्ञातं दास्यामि बोपादास्य उपेक्षिष्ये वेति। ता एता हानोपानोपेक्षाबुद्धयस्त- 
क्वज्ञानस्यार्थस्तदर्थमयं जिज्ञासते। सा खल्वियमसाधनमर्थस्येतिः | जिज्ञासा- 
घिट्ठानं संग्यश्व व्याहतधर्मोपसद्वातात्‌ तक्तजज्ञान प्रत्यासन्नः व्याच्तयोर्हि 
धर्मयोरन्यतरत्तत्त्तं भवितुमहतीति | स॒प्रथगुपदिष्टोप्यसाधनमर्थस्वेति । 
अ्रमातुः प्रमाणानि प्रमेयाधिगमाथौनि, सा शक्यप्राप्तिन साधकस्य वाक्यस्य 
भागेन युज्यते प्रतिज्ञादिवदिति | अयोजन तत्त्वावधारणमर्थसाथकस्य वाक्यस्य 


होते । प्रयोजन तथा शक़््यप्राप्ति को सिद्धि करने से दी वोधित होता (जाना जाता ) है। इस 
कारण प्रयोजन तथा शक््यप्राप्ति ये दोनों भी अनुमान वाक्यसमूह के अबयब नहीं हैं ) ऐसी 
खथोतकार ने यहाँ समालोचना को है । 

(३२वें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार जैन मत के पूर्वोक्त दस अबयवों का वर्णन 
करते हुए आगे कहते हैं कि )-प्रश्च--'कुछ जैन नैयायिक अनुमान वाक्य में ऐसे दस अबयब 
कहते हैं कि-जिज्ञासा १, संशय २, शक््यप्राप्ति ३, प्रयोजन ४, संशयल्युदास ऐसे प्रतिशादिः 
पाँच अवयवों से भिन्न पाँच अवयव और हैं, उनको सूत्रकार ने क्यों नहीं कद्दा है! | -उत्तर-- 
उपरोक्त जैनियों कै पाँच अवयवों में से सामान्वरूप से जाने हुए, विशेषरूप से न जाने हुए, अर्थ- 
पर्व॑तपक्षरूप ( धर्मों ) में विशेष रूप से (बह्तिमेत्ता आदि रूप से) जो पक्ष सम्दिग्ध हैं. 
उसमें 'बहिमान्‌ है! ऐसा 'प्रत्यय! है निश्चय, करना, जिसका, भदृण, त्वाग अथवा अपेक्षाब्ानरूप 
जो प्रयोजन है उस प्रयोज को प्रशृत्त करने बालो मिशासा दोती है )। 

पक्ष--न निश्चित किये विषय को आ्रणी क्यों जानने की इच्छा कसता है ! पु 

उत्तर--उस सन्दिग्ध विषय को बास्तविकरूप से जानकर उसका मैं त्याग या प्रदण, कहूंगा," 
या उसकी उपेक्षा करूंगा इसलिये । वह यदद त्याग, अदश तथा उपैक्षा करने का ज्ञान, वास्तविक: 
निश्चयरूप शात्त का प्रयोजन है, इस कारण यह, प्राणी विषयक निश्चय करने के लिये जिशासा 
|. करता है। किस्तु यद जिशासा अर्थ ( विषय ) की साधक नहीं है ( इस कारण गौतम मह॒पि ने 
८ इसका अवयव नही माना है )। ( संशय में विरुद्ध दो पर्मो की प्राप्ति होने के कारण उन दोनों। 
मो में है एक हो धर्मे वास्तविक दोगा इस प्रकार तस्वशान के समीर में बतंमान दोता है। 
उपरोक्त निशासा का आधार संझय भी है क्योंकि संशव ये प्रतीत डोने वाले दो विरुद्ध धर्मों में से. 
'। इक ही वास्तविक हो सकता है। ऐसा संशय न्याय का पूर्वाक्ष दोने के कारण शोडष पदार्थों में 
!््णै मअहाँप गौतम ने यद्यपि सूत्र में कहा है, किम्तु वह अथं का साधक नहीं होता ( अतः संशय भी 
ह अवयव नहीं हों सकता )। तथा प्रमाण ( जानने बाले ज्ञाता पुरुष के प्रमेथ विषय पदार्थों के... 
जानने के साधक प्रत्यक्ष भादि प्रमाण द्ौते हैं. यह झक्य प्राप्ती कदाती है, वह भी साधक वाक्य ्य्त्ु 
रूप पाँच अवयवों की प्रतिज्ञा देतू आदिकों के समान भाग (अंश ) नहीं हो सकती इस कारण , 
अवयव नहीं है )। एवं प्रयोजन जो तत्व (वास्तविकता ) को अवधारण ( निश्चय) रूप दे. 
बह भी अर्श्साधक अवयवों का युक्त है नक्ति उसका एक देश (एक भाग ) है, इस कारण बदः 
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फलं नैकदेश इति। संझयब्युदासर द्रतिपक्षोपबर्णन॑ तत्म्रतिषेधेन तत्त्वाभ्यनु- 
ज्ञानाथंम्‌ , न त्वयं साधकवाक्यैकदेश इति | प्रकरणे तु जिज्ञासादयः समथों 
अवधारणीयार्थोपकारात्‌ | तक्त्वार्थशाधकभावासु श्रतिज्ञादयः साधकवाक्यस्य 
भागा एकदेशा अवयबा इति ॥ ३२॥। 
तेषां तु यथाब्रिभक्तानामु- 
साध्यनिदशः ग्रतिज्ञा ॥ ३२३ ॥ 

भ्रज्ञापनीयेन धर्मेण धर्मिणो विशिष्टस्य परिग्रहबचन प्रतिज्ञा, अतिज्ञा 

साध्यनिद्देशः | अनित्यः शब्द इति ॥ ३३ ॥ 


भी अवयब नहीं हो सकता तथा पाँचवां “संद्ायव्युदास! जो विरुद्ध पक्ष में उपवर्णन ( कथन) 
रूप है जिससे विरुद्ध पक्ष का निषेध द्ोफर तत्त्व ( वास्तविक विषय ) की अभ्यनुशा ( स्वीकृति ) का 
ज्ञान होता है ( जिस प्रकार “शब्द, अनित्य है, कार्य होने से! इस अनुमान में यदि शब्द नित्य 
हो तो कार्य न द्ोगा इस “विरुद्धपक्ष! अनित्यता के विरुद्ध नित्यता का कथन--पही संशय- 
ब्युदाप है। और तबरूथ वहाँ दूसरे प्रमाण को उठाता है, न क्ति प्रमागहूप अमुमान वाक्य का 
अंगरूप अवयब है ) [ भाष्यकार कहते हैं कि] ऐसा यद संशयच्युदास साधक अवयवसमूद का 
एकदेश न होने से अलग अवयव नहीं हो सकता किन्तु प्रकरण ( कथा की प्रवृत्ति होने ) में, 
उक्त पाँच जिज्ञासादि जैनियों के माने हुए अवयव समर्थ होते हैं, क्योंकि अवधारण ( निम्मय ) 
करने योग्य अर्थ ( विषय ) में उपकारी होते हैं। और प्रतिज्ञा आदि गौतम-मतानुसार नैयाबिरकों 
के माने हुए पाँच अवयव, साधक न्‍्वायरूप अनुमानवाक््य के भाग अर्थाद एकरेञ् हैं, क्योंकि वे 
बास्तनिक अर्थ ( विषय ) के साधक होते हैं ( अर्थाद जिज्ञासा आदि पाँच अवयब कथा को बढाते 
हैं अतः कथा के अंग हैं वे स्वरूप से प्रकरण को उठाते हैं, न कि उनके ज्ञान की अपेक्षा कथा में 
होती दै जिससे ये अपने शब्द से कढ्दे हुऐ प्रकरण में भी अंग होते हैं जिस प्रकार प्रतिज्ञा आदि 
पाँच अवयब अपने ज्ञान से अपने अर्थों को प्रतिपादन करते हुए अंग इस कारण जिशासा 
आदि के कइने वाले पदों का प्रयोग करना साथक वाक्यों में सबंधा स्व है। जिज्ञासा आदि: 
उत्पन्न होते ही कथा प्रवृत्ति में अंग होते हैं, न कि अपने शान की अपेक्षा रखते हैं, और प्रतिशा- 
डिके जो ज्ञान होते हैं वे न्याय का उपकार करते हुए फलसिद्धि में उपयोगी होते हैं, इस कारण 
इनके जनाने वार्लों का विचार किया जाता है यह गूढ़ आशय यहाँ पर जानना चाहिए )॥ ३२ ॥ 

3३ में सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार आगे बहते हैं कि--जिस प्रकार उनमप्रतिश्ा 
आदि पाँच अवयवों का विभाग कहा गया है उनमें से सूत्र ( साध्यनिर्देशः प्रतिज्ञा )॥ ३३ ॥# 

पदपदायथ--साध्यनिर्देशः ० सिद्ध करने योग्य अय॑व्े निर्देश विचारके बचन में प्रतिवां 
नाम के प्रथम अवयव कहते हैं ॥ ३३ ॥ 

आवाथथ--जिस प्रथम अवयव में सिद्ध करने योग्य अथे का कथन होता है उत्ते प्रतिशा नामक 
थम अवयब कहते हैं । जैसे झब्द अनित्य दै यह प्रतिज्ञा का उदाहरण है ॥ ३१॥ 

(३३ बें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि ) जानने वोग्य (सिद करने बोग्य) 
अनित्वता इत्यादि धर्म से विशिष्ट ( युक्त ) ध्म ( पक्ष ) झब्द भादि के परिगद्द ( स्वीकार ) 
झूप बचन को प्रतिशा कहते हैं ( भर्थाद्‌ साध्यरूप से स्वीकार किये हुए अर्थ का बचन प्रतिशा 


8४2 $4547»80 5५ 


डर न्यायदर्शनस्‌ [० ४ आण० १, स्‌० शेड 


उदाहरणसाधम्यत्साध्यसाधन हेतु ॥ ३४ ॥ 
उदाहरणेन सामान्यात्साध्यस्य धर्मस्य साधन प्रज्ञापनं हेतु:, साध्ये प्रति- 
सन्धाय धर्ममुदाहरणे च भ्रतिसन्‍्धाय तस्य साधनताबचनं द्ेतु:। उत्पत्ति 
र्मकत्वादिति | उत्पत्तिधर्मकमनित्यं दृष्टभिति ॥ ३४ ॥ 


किमेतावद्धेंतुलक्षणमिति ? नेत्युच्यते | कि तहिं ? 


कह्दाती दे, यह सूत्र का अर्थ है) डिस प्रकार झच्द अनित्य है इस प्रकार सिद्ध करने योग्य 
अनित्यता युक्त झब्द है यद साध्य-निर्देश प्रतिज्ञा नामक प्रथम अवयब है ॥ ३३ ॥ 
ऋमग्राप्त द्वितीय अवयव हेतु का छक्षण सूत्रकार इस प्रकार करते हैं कि-- 
पदपदार्थ--उदादरणसाधर्स्याद 5 दृष्टन्त विशेषकूप उदाइरण के ( सादुश्य ) समान धर्म 
होने से, साध्यलाधन ० सिद्ध करने योग्य अर्थ को सिद्ध करने बाछा, द्वेतुः ७ द्वेतु नामक द्वितोय 
अवयव कह्दाता है ॥ ३४॥ 

आवार्थ-जिस अवयव नाम से झब्द में अनित्यता के सिर करने में इष्टान्तविशेषरूप 
उदाहरण नामक त्तीय अबयव की समानता से ( अनित्यता रूप साध्य ) सिद्ध होता है उसे देव 
जामक द्वितोय अवयव कहते हैं। ( इस सूत्र में यह लक्ष्पपद है, और 'साध्यसाधन? यह देतु का 
साधारण छक्षण है और उदाहरण साधर्म्य से यद जिससे सिद्ध किया जाय जिससे इस स्युत्पत्ति से 
4कृतकस्बात्‌! यद अनित्यता का साथन ( सावम्यंदेतुक विशेष छक्षण है) बचन सूचित होता 
है। आगे कद्दे जाने वाले द्वेश्वाभास ( दुष्ट देतु) साधन नहीं द्ोते श्स कारण उनकी इस पद 
से ब्यावृत्ति हो जाती है ॥ ३४ ॥ 

(३४ बें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि-- ) उदाहरण के साथ समानता 
दोने के कारण सिद्ध करने योग्य अनित्यता आदि पर्म के साधन करने वाले अर्थात्‌ जनाने याछे 
अवयब का नाम दै देत अववव । अर्थाव साधन करने योग्य पक्ष में साध्य धर्म को जानकर तथा 
उदाहरण में भी उसी धर्म को जानकर भी उसको सिद्धि करने वाके वचन का नाम है द्वेतुनामक 
द्वितोय अवयव । जैसे शब्द अनित्य है इस पूर्वोक्त प्रतिश्ञा का साथक बचन है उत्पत्ति वाला होने 
से यह वचन, क्योंकि उत्पत्ति धर्म वाले संसार के घट आदि पदार्थ अनित्य देखे जाते हैं । 
६ इस भाष्य में सूत्र के 'साधर्म्यात्‌! इस पद को 'सामान्यात! ऐसी व्याख्या की गई है, क्‍योंकि 
जो धर्म साध्य ( साधन योग्य पक्ष ) में होता है वह वैसा ही उदाहरण में भी द्वोता है । तथा 
“साध्यस्य! इत्यादि साध्य-साधन पद की व्याख्या है केवलपमों पक्ष में दी शान दो इस कारण 
रस॑स्य! यह पद दिया है। जिससे धर्म सदित धर्मों लिया जाता है। इसी उक्त बात का 'प्रति* 
संधाय' इस पद से स्पष्टीकरण किया है । सूत्र में 'उदाहरणसाधर्म्यात्‌ खाध्यस्य” इस उक्ति से 
अन्बय तथा पक्षपर्मता ( पक्ष में रहना ), एवं अन्यय, व्यतिरेक तथ पक्षपमेता इन तोनों की मी 
हेतु में सूचना होती है, एवं 'साध्यसाधन! इस पद में साध्यपद के म्रदण से अवाधित-विषयता 
(विषय का वाध ) न होना । तथा असत्प्रतिपक्षता ( विरोधी देतु का न द्योना ये दोनों भी 
सूचित द्वोते हैं। ) ॥ १४॥ 

(३५ वें सूत्र का मवतरण देते हुए भाष्यकार प्रइनपूवंक समाधान करते हुए द्वितीय “वैधर्यँ 
देह के रक्षण को देखाते हैं कि )--प्रशन--क्या इतना ही देत अवयव-लक्षण दै १ (उत्तर-नहीं)। 


293428 प 


अवयबप्रकरणम्‌ ]| सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतस ८३ 


तथा बैधर्म्यात्‌ ॥ ३५ ॥ 
हि उदाहरणवैधम्यौच्च साध्यताषन हेतुः। कथम ? अनित्यः शब्दः उत्पत्ति- 
घर्मकत्वात्‌ अनुत्पत्तिधर्मक नित्यं यथा आत्मादि द्रव्यमिति ॥ ३५ ॥ 


अधि 
साध्यसाधम्याचड्धमंभावी च्ष्टान्त उदाहरणम्‌ ॥ ३६ ॥ 
साध्येन साधर्स्य समानधर्मता। साध्यताधम्यात्कारणात्तदर्ममावी इष्टान्त 


अइन--तो दूसरा क्या रक्षग है इस प्रइन के उत्तर में सूत्रकार ने द्वितोय देतु नामक अवयव का 
रक्षण ऐसा कहा है। 

पदपदार्थ + तथा 5 उसी प्रकार, वैषर्म्याद 5 साध्य के विरुद्ध धर्म होने से भी हेतु नामक 
द्वितीय अवयब द्वोता है ॥ ३५ ॥ 

आवार्थ + जिस प्रकार उदाहरण के समान धर्म होने से देतु नामक अवयब पक्ष में साध्य का 
साथक द्वोता है, उसी प्रकार उदाहरण के साथ वैधर्न्य ( विरुद्ध धर्म ) होने से भी देव साध्य का 
साधक होता है। इस सूत्र में पूर्व सूत्र के 'साध्यसाधनं! इस पद के साथ सम्बन्ध का उदाइरण 
के विरुद्ध धर्म के होने से भी हेतु नामक अवयब साध्य की सिद्धि करता है यही दूसरा वैधस्यें 
'नामक द्ेतु अबयब है॥ ३५॥ 

सूत्र की व्याख्या कइते हुए भाष्यकार कहते हैं कि -“उदाइरण के विरुद्ध धर्म होने से भो 
प्रस्तुत साध्य के साधक वचन को भी द्ेतु नाम के अवयव कहते हैं । प्रस्त--कैसे ! उत्तर--शब्द 
अनित्य है, उत्पत्तिरूप धर्म से रद्वित होने के कारण--क्योंक्ि उत्पत्ति धर्म से रहित पदार्थ नित्य 
होते हैं, जैले आत्मा, आकाश झ्यादि द्रव्य । ( इस प्रकार, साध्य की सिद्धि करने वाला अ्वैपब 
देतु होता है, यह दोनों विशेष लक्षणों में रहने वाछा देव का सामान्य लक्षण, तथा उदाइरण के 
समान परम दोने से साध्य का साधक एवं व्दाइरण के विरुद्ध धर्म होने से साध्य-साधक ऐसे 
साधम्य॑ देतु एवं वैधम्य॑ देतु ऐसे दो विशेष लक्षण देतु अवयव के सिद्ध होते हैं ॥ ३५॥ 

कमप्राप्त तीसरे उदाहरण नामक अवयब का सूत्रकार छक्षण करते है कि-- 

पद्पदार्थ ः साध्वसाधम्याँद 5 साध्य के समान पर्म दोने के कारण, तड्मंभावी « साध्य के 
धर्म को रखने बाला, इष्टान्त, उदादरणम्‌ 5 साधन्य नाम का उदाहरण अवयव कइ्दाता दै ॥३६॥ 

आवार्थ ल्‍ देत के समान साध्य ( साधनवोग्य ) झब्दादिकों के साथ समानषम कायंता 
<( अनित्यता ) आदि थाली द्वोने से उसे शब्द में थालो रूप इश्टान्त शब्द में अनित्यता को 
सिद्ध करता है, अतः झब्द के अनित्य होने में थाछो में रहने वाला कायता साधर्म्य दृष्टान्त रूप 
उदाहरण होता है । इस सूत्र में मो हेतु के समान पक्ष के समानधम बाछा इृष्ठान्त जदाइरण होता 
है, देसा सामान्य छक्षण ८वं साथ्य ( पक्ष ) के समान धर्म वाल होने से उसके धर्म रखने वाला 
डृष्टान्त साधम्य॑ उदाहरण एवं 'तद्विपर्ययाद्वा विपरीतस” इस अश्रिम सूत्र में कद्दा हुआ पक्ष के 
विरुद्ध धर्म वाला धोने से उसके धर्म को न रखने बाल। दृष्टाम्त वैषम्यं नामक उदाहरण द्वोता हैं 
ऐसे दो विशेष उदाइरण नामक अवयवों के लक्षण जान लेना चाहिये। 

(३६ दे सूत्र की व्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--साध्य ( धर्म ) शब्द के साथ 
जो थाली रूप इष्टान्त का काय॑ता धम है बह अभित्यता को लेकर साध्य (पक्ष) झब्द एवं थाली रूप 
इशन्त में समान है, इस कारण दृष्टान्त में समानघर्मता है, इस साध्य साधम्ये से उसो साध्य 
'( पक्ष शब्द का जो धर्म अर्थात्‌ दूसरा धर्म ( जिससे युक्त शब्द साधन करने के इच्छाका विषय दो 


. 
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इति ।_तस्थ घर्मस्तदर्मः | तस्य--साध्यस्य | साध्य॑ च दिबिधं धर्मिविशिष्टो 
बा धर्म: शब्दस्यानित्यस्बं, धर्मविशिष्टो वा धर्मी अनित्यः शब्द इति | इहो- 
त्तर॑_तद्पहणेन गह्यत इति। कस्मात्‌ ? प्रथस्वर्मतचनात्‌ । तस्थ धर्म- 
स्तद्धर्मस्तस्य भावस्तद्धमंभावः स यस्मिन्‌ दृशान्ते बतंते स हृष्टान्तः स्राध्य- 
साधरस्यदित्पत्तिधर्मकत्वात्तदर्ममावी भवति, स चोदाहरणमिच्यते | तत्र यदु- 
त्पद्यते तदुत्पत्तिथमंकम्‌। तब्च भूत्या न भवति आत्मानं जहाति निरुध्यत 
इत्यनित्यम्‌ । एवमुत्पत्तिधमंकत्व॑ साधनमनित्यत्व॑ साध्यम्‌। सोड्यमेकस्मि- 
न्दयो्धमंयों: साध्यसाधनभावः साधम्यौव्यवस्थित उपलभ्यते, त॑ दृष्टान्त उप- 


रहद्दा है ) अनित्यता वह है जिसमें उसे (थाली ) को साधम्य उदाहरण जानना। इस सूत्र के 
तद्धमंभावी” इस पद में 'तस्य? उसका, घर्मः धर्म ऐसा पष्ठी तत्पुरुप समास करना । जिसमें 
'ततस्य” उसका अर्थात्‌ साध्य का और बद साध्य थर्मी से युक्त धर्म, जैसे शब्द की अनित्यता, अथवा 
धर्म से युक्त धर्मी जैसे शब्द अनित्य हैं। इंस दो पक्षों में से सूत्र के 'तद्धमंभाव! इस पद के- 
'तत! इस पद से द्वितीय धर्मविशिष्ट धर्मी यद छिया जाता हैं। प्रइन--क्यों ! उत्तर-धर्म 
है की प्रथक्‌ उक्ति होने से । उस धर्म उक्त थर्मी ( झच्द ) का जो (अनित्वता ) वह हुआ तदमे 
+ उसका जो भाव ( रइना ) बह हुआ तडमेमाव, बह जिस दृष्टान्त ( थाली ) में रहता दे । वह 
'इृषटन्त ( थाली ) साध्य ( पक्ष ) के समान ( अनित्वता ) धर्म वाली होने के कारण तड़मंभावी 
( इस पक्ष झब्द के समान अनित्यता धर्म बाला होता है, और वह झब्द में अनित्यता सिद् करने 
मेँ साधर््य उदाइहण माना जाता हैं। उसमें जो उत्पन्न होता है बह उत्पत्ति रूप धर्म दोता है 
और वह पूवे में न रहता हुआ उत्पन्न होकर पुनः नहीं रहता, अर्थात्‌ अपने को छोड़ देता दै-- 
( नष्ट हो जाता है ) इस कारण अनित्य होता है। इस प्रकार उत्पत्ति धर्म वाला दोना बद साधन 
( हेठ ) तथा अनित्यता ( अनित्य द्वोना) यहाँ शब्द, अनित्य है, उत्पत्ति बाछा होने सेइस अनुमान 
में सध्य अनित्यता का ( साधन करने के योग्य ) दै। वद यह एक ( शब्द ) में अनित्यता तथा 
इलत्ति धर्मबान्‌ इन दोनों धर्मों का साध्य साधन भाव ( साध्य तथा साधन होना पूर्वोक्त साधम्व 
से व्यवस्थित ( व्यवस्था युक्त ) उपलब्ध होता है ( मिलता है ) उसको थाली रूप इष्टान्त में जानने 
बाला प्राणी झब्द रूप पक्ष में मी अनुमान से सिरू करता है कि--शब्द भो उ्ल्नक्ति घर्म बाला 
होने के कारण थाली के समान अनित्य ऐसा। इसमें जिससे उदाइरण दिया आता है दो धर्मो 
का पररुपर में साध्य तथा साधन का भाव ( धर्म ) उसे उदाइरण कहते हैं ऐसा सूत्र के उदाहरण 
शब्द का अर्थ दै। (यहाँ पर उदाहरण इस पद में उपरोक्त उदाहरण शब्द करण कारक 
में होने से वाक्य रूप बचन उदाहरण है और इष्टान्त अर्थ है, “अर्थ तथा वचन इन दोनों की 
समान आधारता नहीं हो सकती क्योंकि सींग वाली दे ऐसा कहना गौ के आश्रय में नहीं दोताए 
दैसा आक्षिप बातिक में देखा कर डसका ऐसा समाधान भी किया है कि--इं्टान्त के वचन 
विश्ेषण होने से स्वतन्त्र दशन्त उदाइरण नहीं दोंता। किन साध्य के साधम्यं से तडमभावी, 
( उसके धर्म को रखता दुआ ) जो कहा जाता है बच इशन्त होता है। बचन रूप उदाइरण का 
दष्टान्त के झमुरूप स्वरूप से क्षण नहीं हो सकता, अतः अपने कइने वाले बचन ( कम )ैका 
सूचक होने से लक्षण समानाधिकरण हो सकता है ऐेसा यदद उत्तर ( समाधान ) अमिप्राय हैं। 
_. योख्या भाष्य, बार्तिक तथा तास्प्य टीका के अनुसार दे। दूसरी ऐसी भी व्यास्या हो सम 
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लभमानः शब्देडप्यनुभिनोति--शब्दोडप्युत्पत्तिधमंकत्यादनित्य: स्थाल्यादिवः 
दिति, उदाहियतेडनेन धर्मयोः साध्यसाधनभाष इत्युदाहरणम्‌॥ ३६॥ 


तड़िपर्ययाद्ा बिपरीतम्‌ ॥ ३७ ॥ 


इृशन्त उदाहरणमित्ति प्रकृतम्‌ | साध्यवैधर्यादतद्र्मगावी दृष्टान्त उदाहर- 


कि--“अनित्यता रूप साधन्ये के साथ समानाधिकरणता ( एकाश्रयता ) होने से साध्य के आअब में 
बेमान उत्पत्ति धमश्रियता रूप दूसरे पर्म को लेकर साध्य पर्मं का आश्रय इृष्टान्त साथर्म्य उदाइरण 
होता है? किन्तु धर्म रूप इृष्ठान्त का धर्म रूप साध्य के साथ साधम्यं न दो सकने के कारण इस 
आ्याज्या को आचार्यों ने छोड़ दिया है ऐसा प्रतीत होता है। किन्तु भाष्य में ही यहाँ पर आगे 
इसा मिलता है कि साधम्यं पद से पक में दो धर्मों को व्ययस्था करने वाले का अहण किया है न 
कि साइश्व का इस प्रकार के कायंता तथा अनित्यता पर थाली रूप दशन्त में समानाबिकरण दौना 
आवश्यक है यद्द सिद्ध होता है ऐसी खघोतकार ने यहाँ आलोचना को है) ॥ 

( तथा यहाँ पर आचार्बों के एकदैशी मतों के अनुसार श्स डदाइरण के सूत्र में अनेक प्रकार 
के पाों की कल्पना कर ऋषि गौतम-कथित ही लक्षण को स्थापना वातिक में कौ गई है जो 
या्षिक में स्वयं पाठकों को देख लेनी चाहिये )॥ ३६ ॥ 

( वूकअदक्षित दो श्रकार के डदाहरणों में से प्रथम साथर्ये उदाइरण का स्वरूप वर्णन कर 
द्वितीय वैपम्थं तामक उदादरण का स्वरूप सूत्रकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ <तद्िपवंवात वा 5 अथवा उस ( साध्य ) के विपरीत धर्म से, विपरीतम्‌ ८ साध्यर्म 
को न रखने बाक्ा, ( वैधम्य॑ उदाहरण द्वोता है) ॥ ३७॥ 

भावार्थ ८ जिस प्रकार साध्य ( पक्ष शब्दादिक ) के समान उत्पत्ति रूप धर्म वाले अनित्य 
थाली आदि के उदाहरण से शब्द में अनित्यता सिद्ध धोतो है, उसी प्रकार उत्पत्तिरदित नित्य 
आत्मा आदि रूप उदाहरण के वछ से भी झब्द में अनित्यता सिद्ध होती है।(इस सूत्र में वा का अथे 
है समुश्यय ( सस॒ुदाव ) | इसी कारण भाष्यकार ने सूत्र की न्याख्या में “अनित्यः झाब्दः यह पूबं 
सत्र में दिखाया हुआ अन्वय तथा ब्यतिरेक रखने वाछा उदाइण इस सूत्र में भी दिखाया दै, तथा 
साधन ( देव ) के धर्म के न रइने के कारण साध्य वा धर्म नहीं रहता यद भी कहा है, किन्तु यह 
अयुक्त दे क्योंकि अन्वय तथा व्यतिरेक व्याप्ति वाले देत में वैध्यं रहने पर भी साधम्यं का डदादरण 
देना दो डचित होता है क्योंकि उस हेतु में साधन्यें होने से दो विरुद्ध धर्म की प्रतोति मो दो 
जाती है तथा सरल मार्ग से सिद्ध दोने वाले विषय को वक्र ( ठेंढे ) मार्ग से सिझ करना ठीक 
हीं इत्यादि रूप से भाष्यों के उदाहरण में अअद्धा प्रकट कर तासय्य डीकाकार ने ( जीवयुक्त शरीर 
आत्मा से रहित नहीं होते हैं, प्राणादि रहित दो जाने की आपत्ति से घट के समान ऐसा दूसरा 

>्दाइरण भी दिया है ) ॥ ३७॥ 

(३७ वें सूत्र की व्याख्या भाष्यकार करते हैं कि )-इस सूत्र में पूर्व सूत्र के समान इछान्त 
डदाहरण यह दोनों पद प्रस्व॒त दै ( अर्थात साध्य धर्मे से विपरोत धर्म होने वाला इष्लान्त उदाहरण 
-दोता है, ऐसा पू्व सूत्र से सम्बन्ध करना चाहिये) साध्य पक्ष झब्दादिकों के) विरुद धर्म 
ने के कारण उसके अनित्यतादि धर्मा को न रखने वाला इष्टान्त वैधम्यें नामक उदाइरण होता 
है। कैसे झब्द, अनित्य है उत्पत्ति घमे बाय होने से। आत्मा आकाशादि द्रव्य उत्पन्न न होने 
-बाले नित्य दोते है। वह यह आत्मा आदि 'इृष्ठास्त्र है, जो साध्य ( पक्ष शब्द ) के उत्पत्ति धर्म से 
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णमिति | अनित्यः शब्द उत्पत्तिधर्मकत्वात्‌ अनुत्पत्तिधमंक नित्यमात्मादि, 
सोडयमात्मादिदंश्न्तः साध्यवैधस्यौदनुत्पत्तिधर्मकत्वादतद्धमंभावी-यो सौ सा- 
ध्यस्य धर्मोडनित्यत्वं स तस्मिनू न भवतीति। अत्रात्मादों दृष्टान्त उत्पत्ति- 
धर्मकत्वस्याउभावादनित्यत्वं न भवतीति उपलभमानः विपर्ययमनमि- 
नोंति उत्पत्तिधमंकत्वस्य भावादनित्यः शब्द इति । साथधर्म्यरोक्तस्य छेतो: 
साध्यसाधम्यीत्तद्धमंभावी दृष्टन्त उदाहरणम्‌ | वैधर्म्योक्तस्य हेतोः साध्यवै- 
धम्योदतद्धमंभावी दृष्टान्त उदाहरणम्‌। पूर्बस्मिन्‌ दृष्टान्ते 
ध्यसाधनभूतौ पश्यति खाध्येडपि तयोः साध्यसाधनभावमनुमिनोति | उच्तर- 
स्मिन्‌ हृष्टान्ते तयोधंर्मयोरेकस्याभाबादितरस्याभाव॑ पश्यति तयोरेकस्थाभा- 
बाद्तिरस्थाभाव॑ साध्येडनुमिनोतीति | तदेतद्धेत्वाभासेषु न सम्भवतीत्यद्ेतबो 
हेत्वाभासाः। तदिदं देतूदाहरणयो: सामथ्य परमसूच्षमं दुःखबोघं पण्डितरू- 
पवेदनीयमिति॥ ३७॥ 


विपरीत उत्पत्ति धर्म बाला न होने के कारण पक्ष झब्द के अनित्यता धम को रखता अर्थाद्‌ 
जो साध्य ( पक्ष शब्द ) का अनित्यता रूप धर्म है वह उस आत्मादि इृष्टान्त में नहीं है। इस 
कारण इस आत्मा आदि दृशन्त में उत्पत्ति धम न रइने के कारण अनित्यता भी नहीं है, ऐसा 
जानने बाला झब्द रूप पक्ष में उसके विपर्यय ( विपरीत धर्म ) को ऐसी अमुमान द्वारा सिद्धि 
करता है कि--उत्प्ति रूप धर्म शब्द रूप ( साध्य-पक्ष ) में होने से शब्द अनित्य है। ( पूबे में” 
अदर्शित दो प्रकार के उदाइरणों का पृथक पृथक्‌ लक्षण दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-- 
स।धम्बं उदाइरण से दिये हुए देत॒ के साध्य धर को समान-धर्मता के कारण साध्य ( पक्ष ) के धमे 
कौ रखने वाछा इशन्‍्त उदाइरण प्रथम साधरम्य नामक उदाहरण होता हैं। इसी प्रकार वैधरम्य॑ 
डदाइरण से दिये हुए देतु के साध्य के वैधर्य॑ के कारण साध्य (पक्ष ) के धमे को न रखने वाल्ग 
इृष्टान्त दूसरा उदाहरण वैधम्थ उदाहरण क्दाता है। अर्थात साथम्य॑ इृष्टान्त में जिन उत्पत्तिधमंता 
तथा अनित्यता इ दोनों धर्मों में से उत्पत्ति धर्म दोना साधन है -तथा अनित्य होना साध्य है 
देसा जो देखता है, पक्ष रूप साध्य ( शब्दादि को ) में भी उन दोनों धर्मों का साध्य-साधन भाव 
है, अर्थात्‌ थाली के समान झब्द उत्पत्ति धमंवाला दोने के कारण अनित्य है ऐसा अनुमान साधम्ये 
डदाइरण के वक से होता है और उत्तर ( दूसरे ) आत्मा रूप इष्टन्त में उन दोनों ( अनित्यता 
तथा उत्पत्तिषरमता ) में से एक ( उत्पत्ति रूप ) धर्म के न द्वोने के कारण दूसरे अनित्यता रूप 
अर्म का अभाव ऐसा दिखाता है, उन दोनों ( अनुत्पत्तिषमंता एबं नित्यता ) में से अनुत्पत्ति धरम 
आब्द में न होने के कारण उसमें दूसरा नित्यता रूप धर्म भी नहीं है, ऐसा विरुद्ध धमवाले आत्मा 
आदि के द्ृष्टन्त के बछ से अनुमान होता है किन्तु वद यद्द साधम्वें एवं वैधम्यं उदाइरण का स्वरूप 
दुष्ट हेतुओं में नदी दो सकत' अतः वे सद्वेत नहीं हो सकते इसलिये देलामाल ( दुष्ट बेतु )- 
होते हैं । पूर्व प्रदर्शित यह दोनों प्रकार के द्ेत तथा उदादरणों का साथस्वें, तथा वैधस्ये अत्यन्त 
सूक्ष्म ( गृढ़ ) होने के कारण कष्ट से ( बढ़े परिश्रम से ) जानने योग्य हैं, अतः इसे प्रशस्त ( पूर्ण 
व्युलनत्ति रखने वाले ) पण्डित जान सकते हैं न कि सामान्य पण्डित ॥ ३७॥ 

( अदाहरणो के नाम के तृतीय अवयब के पश्चात चतुर्थ अथयब उपनय का सूना क रे ऐसह 


क्षण कहते हैँ कि )-7 


अवयबवर्णनम्‌, ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ७ 


उदाहरणापेक्षस्तथेत्युपसंहारो न तथेति वा साध्यस्योपनय:॥॥३८॥ 


जदाहरणापेक्षः डदाहरणतन्त्रः उदाहरणबशः ।_ बशः--सामथ्येम्‌ । 
साध्यसाधर्म्ययुक्ते उदाहरणे स्थाल्यादि द्रव्यमुत्पत्तिधर्मकमनित्य॑ दृष्ट तथा 
शब्द उत्पत्तिधमंक इति साध्यस्य शब्दस्योत्पत्तिधर्मकत्वमुपसंडियते | साध्य- 
वैधम्यैयुक्ते पुनरवाहरणे आत्मादि द्रव्यमनुत्पत्तिधर्मक नित्य दृष्ट न तथा 
शब्द इति, अनुत्पत्तिधर्मकत्वस्योपसंहारप्रतिपेघेनोत्पत्तिधमंकत्वमुपसंहियते । 
तदिदमुपसंहारद्दैतमुदाहरणद्रैताड्बबति | उपसंडियतेडनेनेति चोपसंहारों बेदि- 
तब्य इति ॥ ३े८॥ 


पदपदार्थ ८ उदाहरणापेक्षः >ःपूर्वोक्त दो प्रकार के उदाइरण के अपेक्षा रखने वाला, तथारः 
बैसा है, इति ७ इस प्रकार, उपसंदारः रू उपसंद्वार करना ( ले आना ), न तथा » बैसा नहीं है । 
इति 5 इसप्रकार, वा 5 अथवा, साध्यस्य 5 साध्यकर्म का, उपनय, » उपनय नाम का चत॒र्थ अबयब 
द्वोता है ॥ ३८ ॥ 

आवार्थ 5 पूर्वश्रदर्शित झब्दादि रूप पर्मों में थाली, अथवा आत्मादय उदाइरण के वल क्रमसे 
साधम्य॑ एबं बैधम्यं साधक कार्यत्व देतु से साध्य ( अनित्यता को देखाने के पश्चाव उन उदाइरणों 
के अधीन शब्द रूप धर्म में थाली के समान यह शब्द काय॑ ( उत्पत्ति धर्म ) वाला होने के कारण 
अनित्य वैसा ही है इस प्रकार साधम्यें नामक उपसंद्ार करना, अथवा आत्मा के समान यह झब्द 
उत्पत्ति धमंद्रीन न होने के कारण वैसा नित्य नहों दै इस प्रकार वैषम्यँ नाम का उपसंहार 
करना ( झब्द में ले आना ) उपनय नामक चतुर्थ अवयव कद्दाता हैं। ( इसमें भी उदाहरण को 
अपेक्षा रखने वाला साध्य का उपसंद्वार उपनय कद्दाता है यद्द उपनय का सामान्य लक्षण, तथा 
उदाहरण के साधस्वे से, एवं वैधम्यं से सान्ध्य का उपसंदार-कम से साथर्म्य नामक एव वैधस्थ- 
नामक उपसंद्ार का विशेष लक्षण जान लेना चाहिये ) ॥ १८ ॥ 


( ३८वें सूत्र को भाष्यकार स्याख्या करते हैं कि )--सूत्र के 'उदाहरणापेक्ष/ इस पद का 
उदाहरण के तन्त्र उदाहरण के बश ( अधीन होने वाला ) यह अर्थ है। जिसमें “वश” झब्द का 
अर्थ है सामर्थ्य । जैसे सापम्वेचुक्त उदाइरणमें थाली आदि पार्थिव द्वव्य उत्पत्ति धर्म वाला होने से 
अनित्य देखने में आता है उसी प्रकार शब्द भी उत्पत्ति धर्म वाला है इस प्रकार साधन करने 
योग्य शब्द रूप दर्म में उत्पत्ति धर्म का उपसंदार किया जाता है। और साध्य ( झब्द ) के 
विरुद्ध धमं बाले उदोहरण में आत्मा, आकाश इत्यादि द्रब्ध उत्पत्ति धर्म से रद्दित नित्य देखने में 
आते हैं, वैसा ( अलुत्पत्ति धर्मयुक्त नित्य ) झब्द रूप धर्म नहीं है, इस प्रकार अनुसत्ति षम॑ के 
उपसंददार के निषेध द्वारा शब्द में उत्पत्ति धर्म का उपसंद्वार किया जाता है । वद यद॒ साधर्ग्व तबा 
वैधम्थ रूप दो प्रकार के पूर्बोक्त उदाइरणों के दोने से उपसंद्वार भी झापर्म्य तथा वेषम्ये दो प्रकार 
से होता है । इस सूत्र में जिससे उपसंदार किया जाता द उसे उपसंद्वार कद्दते दैं ऐसा उपसंहार 
झब्द का अर्थ जानना चाहिये। ( डिसे चतुर्थ उपनयनामक अवयव कहते हैं ) क्योंकि वचन रूप 
डपनयन में लक्षण का समन्‍्वव करना है ॥ ३८ ॥ 


ड्ड स्यायदर्शनस [ श्र० १, झा० १, स॒० रे६ 


५ छविविधस्य पुनर्देतोर्टिविधस्य चोदाहरणस्योपसंहारदैते चं समानम-- 
हेल्वपदेशास्प्रतिज्ञायाः पुनर्वचन॑ निगमनम्र्‌ ॥ ३९ ॥ 
. साधम्येक्ति वा वैधस्येक्ति बा यथोदादरणसुपसंडियते तस्मादुत्पत्तिधमंक- 
स्वादनित्यः शब्द इति निगमनप्र्‌। निगम्यन्ते अनेनेति प्रतिज्ञाहेतूदाहरणो- 


.. (३९वें सूत्रका अवतरण देते हुए भाध्यकार कदते हैं कि )--पूबोक्त स्मधम्यं तथा वैषस्ये 
नामक हेतु तथा साधर्म्य एवं वैधर्न्य नामक दो प्रकार के उदाइरण तथा उच्त प्रकार के दोनों 
उपनय ( उपसंहार ) के दो प्रकार के होने पर भी समान है-- 

पदपदार्थ > दवेत्वपदेशाव 5 हेतु के कथन से, प्रतिज्ञायाः 5 साध्यनिर्देश रूप प्रतिज्ञा नामक 
अथम अवयव का, पुनः 5 पुनः, बचने ७ वचन को, मिगमनम्‌ > मिगमन नाम का पंचम अवयब 
हुददते हैं ॥ ३९ ॥ 
आावा्थ > जिस झब्द आदि धर्म में अनित्यतादि साध्य को पूर्वोक्त सिद्धि करने में दिये हुए 
ाय॑त्वादि रूप हेतु तथा थाली आत्मा आदि साधस्ये एवं वैधन्य से उदाइरण तथा उपनय नामक 
चार्रो अवयवों का हेतु के कथनपूर्षक साध्य निर्देश अतः ( शब्द अभित्य है कार्य दोने से ) ऐसा 
उन प्रतिज्ञा का कहना स्वरूप पंचम अन्तिम बाघ ज्ञान विरोधी अनुमान से रहित मिगमन 
€ सिद्धान्त ) नामक अबयब कद्दाता है, यदइ निगमन का उक्त और देत॒ आदि अबयवों का समान 
लक्षण दे । ( यथ्वपि सिद्ध के कबन दी से निगमन द्वोता है और साध्य का कपनर प्रतिज्ञा दचती है, 
जथापि जो प्रतिज्ञा में ( अनित्यतादि ) साध्य था बद्दी सिगमन अवयब में सिद्ध होता है, इस 
क्लारण एक ही को लेकर समान विषय होने के कारण प्रतिज्ञा ऐसा व्यवहार किया जाता. 
हैं, इस कारण पुनः देसा सूत्र में कइना संगत है )॥ ( यहाँ कुछ विद्वानों का देखा आक्षेप है कि- 
अठिज्षा से गतार्थ होने के कारण निगमन नामक अवयव किसी साध्य के सिद्धि का अंग नहीं हो 
सकता इसका उत्तर यद है कि प्रतिज्ञा से लेकर उपनय पयेन्‍्त चार अवयवों में से १-हेत॒ का पक्ष में 
रइना, २-सपक्ष में रहना तथा ३-विपक्ष में न रहना ऐेए अथवा केवल्ान्वयों हेतु में केबल 
पंक्षसत्व तथा सपक्ष में रहना इस प्रकार केबल ब्यतिरेकी द्वेत में पक्षसत्व तथा विपक्ष में न रहना ये 
दो रूप साधक होते हैं, यह सिहर दो सकता दे किन्तु विषय का वाघ न द्वोना रूप देतु की 'अवाधि- 
जता! तथा विरोधी अनुमान का न दोना रूप 'असत्मतिपद्चितस्व” ये दो रूप [सिद्ध नहीं होते । 
प्रक्षतत्र से लेकर असत्पतिपक्षतापयेन्त पांच या चार हेतु के रूयों में से हो देतु तथा साध्य की व्याप्ति 
सिड्ध दोती है इस कारण देत का अवाधितत्र तथा असस्प्रतिपक्षितत्व इन दोनों रूपों को सूचित 
करने के छिये निगमन नामक पंचम अवयव की भी आवश्यकता है, नहीं तो विषय का बाघ अथवा 
खिरोधी अनुमान द्वोने से साध्य के न होने की विपरीत आपत्ति द्वो जाथगी । यद् आपत्ति प्रतिज्ञा के 
३5४४ अभेके प्रत्वक्षादि प्रमाण समूद रूप मूछ कारण वाले प्रतिशादि अवयबों की सिद्धि होने 
कारण प्रतिज्ञा के विषय ( झब्दादिकों की अनित्वता ) के सिद् होने से प्रतिज्ञा के पुनः कथन रूप 
सिग्रमन से खण्डित हो जाती हैं। केवल प्रतिशा से यद आपत्ति नहीं दट सकती, क्‍योंकि बह साध्य 
० ( झब्द अन्त्यि नहीं है) को सिद्धि करती है, अतः मिवमन आवश्यक है यह सिद्ध 
्वोता है )॥ १५९ ॥ 
2] इद लें सूत्र की भाष्यकार ल्याख्या करते हैं कि )--साधम्य॑ उदादरण के अनुसार अबबा 
उदाहरण के अनुसार हेतु के कइने पर उदाइरण के अनुरूप उपसंडार ( उपनय ) अवयब 
५ ध 
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पनया एकत्रेति निगमनम्‌ | निगम्यन्ते--समथ्येन्ते--सम्बध्यन्ते । तत्र 
सामथ्येक्ति ताबद्धेती बाक््यमनित्यः शब्द इति प्रतिज्ञा | उत्पत्तिधर्मकत्वादिति 
द्ेतुः। उत्पत्तिधर्मक स्थाल्यादि द्रव्यमनित्यमित्युदाहरणम्‌। तथा चोत्पत्ति- 
धर्मकः शब्द इत्युपनयः। तस्मादुत्पत्तिधर्मकत्वादनित्यः शब्द इति निगम- 
नम | वैधरम्येक्तिडपि, अनित्यः शब्द उत्पत्तिधर्मकत्बात्‌ अनुत्पत्तिधर्मकमात्मादि 
द्रव्यं नित्य दृ४्टं, न च तथाउनुत्पत्तिधर्मकः शब्दः तस्मादुत्पत्तिधर्मकत्वाद- 
नित्यः शब्द इति | 

अवयवसमुदाये च॑ वाक्ये सम्भूयेतरेतरासिसम्बन्धात्यमाणान्यर्थान्‌ साधय- 
न्तीति | सम्भवस्तावत्‌--शव्दबिषया श्रतिज्ञा, आत्रोपदेशस्य प्रस्यक्षाजुमा- 
नाभ्यां प्रतिसन्‍्धानादनपेश्व स्वातन्त्यानुपपत्तेः | अनुमान हेतु:, उदाहरणे साह- 


के प्रयोग के पश्चाव सिद्धान्त किया जाता है कि इस कारण उत्पत्ति थम का आधार दोने से झब्द 
अनित्य है, ऐसा निगमन नामक अबयब का प्रयोग क्रिया जाता है। इसे जिससे प्रतिज्ञा, देत॒+ 
उदाहरण, तथा उपनय इन चारों अवयर्यो का एक ( शब्द अनित्य है ) इत्यादि विषय में मिगमन 
फिया जाता है इस ब्युधत्ति से इसे निगमन कहते हैं। यहाँ निगमन का अर्थ दे समर्थन अर्थात्‌ 
सम्बन्ध । उसमें साधम्य॑ उदाहरण के बक से दिये हुए साध्य-साथक हेतु में देसे पाँच अवयबों के 
बाक्‍्य दोते हैं--'शब्द अनित्य है? यह प्रथम प्रतिक्षा वाक्य रूप अवयब दोता है उलत्ति धर्म का 
आधार होने से ऐसा दूसरा देठ॒नामक अवयव तथा उल्त्ति धर्म वाके थाली आदि द्वस्य अनित्य 
डौते हैं, ऐसा उदाइरण नामक अबयब में द्वितीय तथा तृतीय अबयव हैं | थाली के समान झब्द 
ओ उल्लत्ति घर्म का आधार है देसा चतुर्थ उपनय नामक अवयब पव॑ इस कारण उद्लत्ति धम्त का 
आश्रय होने से शब्द रूप धर्मी अनिश्य दे इस प्रकार पंचम निगमन नामक अवयब हैं। इसी प्रकार 
जैधम्बं उदाहरण के बल से दिये हुए साध्य-साधक देतु में झब्द अनित्य दवै ऐसी प्रतिज्ञा १. डत्यत्ति 
मे का आधार दोने से, २. ऐसा देतु उत्तत्ति धर्मरहित आत्मादि द्ब्य निल्‍्य देखे जाते हैं, ऐसा 
दैधस्यें उदाइरण ३- तथा आह्मादि के समान शब्द उसत्तिरदित नहीं है ऐसा ४-छपनय, एबं 
अन्त में इस कारण उसत्ति धर्म का आय दोने से झच्द अनित्य है ऐसा ५- निगमन अवयब 
का प्रयोग द्वोता है । 

तथा प्रतिज्ञा आदि पूर्व प्रदर्शित पांच अबयवों के अनुमान वाक्ष्य में अनेक प्रस्वक्षादि प्रमाण 
उमेल कर परस्पर सम्बन्ध से शब्दादि रूप धर्मों में अनिल्यतादि साध्य की पूर्वोक्त रीति से सिद्धि 
करते हैं. ( और परस्पर में सम्बद्ध भी दोते हें) ( इन दोनों ( सम्भव तथा परस्पर सम्बन्ध) 
में से सम्भव शब्द का अर्थ भाभ्यकार दिखाते देँ कि )--वइ सम्भब ( सम्मिअण-मिछना 2 है, 
जैसे शब्द के अभित्व होने को प्रतिशञा ( झब्द को विषय करने बाली )। ( जर्थात्‌ प्रतिशा बाक्व 
झब्द अमाण स्वभाव है? किन्तु “यदि प्रतिशा झब्द प्रमाण रूप दो तो अजुमान वाक्य से झब्द में 
अनित्वता की सिद्धि करने की क्‍या आवश्यकता है” ऐसो दाक्न के समाधानार्थ भाध्यकार आगे 
कहते दैं कि )--ऋषियों से भिन्न आप्त पुरुषों का उपदेश स्व॒तन्त्र प्रमाण नहों हो सकता इस 
कारण प्रत्यक्ष तथा अनुमान पमाण द्वारा दी बह प्रमाण द्वोगा। अर्थात.जो क्प्त का डपरेश 
उक्षाव ऋषियों के सुख से झुता नहीं जाता बद् स्व॒तन्त्र रूप से प्रमाण नहीं दोता इस कारण 


० न्यायदुर्शनस्‌ [ञअ० १, आ० १, सू० ३६ 


श्यप्रतिपत्तेः। तच्चोदाहरणभाष्ये व्याख्यातम्‌ | श्रत्यक्षबिपयमुदाहरणं, हृष्टे- 
नाइष्टसिड्धे:। उपमानमुपनयः, तथेत्युपसंहारात्‌ न च॑ तथेति बोपसानधर्म- 
_ प्रतिषेघे बिपरीतर्मोपहारसिद्धेः | सर्वेपामेकार्थश्रतिपत्ती सामर्ध्य्रदर्शनं 
निगसनमिति | 
इतरेतरामिसम्बन्धोडपि--असत्यां प्रतिज्ञायामनाश्रया हेल्थाइयो न प्रब- 
त्तेरन्‌ू। असति हेती कस्य साधनभाष: श्रदर्शत, उदाहरण साध्ये च कस्यो- 
पसंहारः स्यात्‌ , कस्य चापदेशात्प्रतिज्ञायाः पुन्नंचन॑ निगमन॑ स्यादिति । 
असत्युदाहरणे केन साधर्म्य॑ वैधम्य॑ वा साध्यसाधनमुपादीयेत कस्य वा साथ- 
म्यंबशादुपसंहार: प्रवर्तेत | उपनये चान्तरेण साध्येडनुपसं्त: साधको धर्मो 


हैसे उपदेश रूप शब्द के साधक दोने से प्रत्यक्ष तथा अनुमान की अपेक्षा आवश्यक हैं ) तथा 
उदाहरण में साइइ्य ज्ञान होने के कारण देतु अनुमान प्रमाण है (अर्थाव्‌ साध्य एवं कान की 
ज्याप्ति के उदाहरण में देखने से ही देतुत्व का निश्चय द्वोता है ) जिसकी उदादरण के ३६वें सूत्र 
के भाष्य में व्याख्या हो चुकी है जो यह एक में दो धर्मों का साथम्यं के बल से साध्य-साधनमाव 
की व्यवस्था सहित उपलब्धि होती है उसे दृष्टान्त में जान कर पक्ष में अनुमान करता है। और 
उदाहरण नामक अवयब थाली आदि प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय है, क्योंकि प्रत्यक्ष थाली रूप 
उदाहरण से अंदृष्ट न देखी हुई झब्द की अनित्यता कौ सिद्धि होती है। और उपनय नामक. 
आ्त्॒थ अवयब वह है उपमान नामक प्रमाण, क्योंकि उसी साधम्ये उदाहरण ( थाली ) के ऐसा 
उत्त्ति घर्म का आशय झबच्द भी दै ऐसा अन्बयी अनुमान में उपसंदार किया जाता है, तथा 
आत्मादि वैषम्य॑ उदाइरण के अनुत्पत्ति धर्म का आअय झच्द नहीं है इस प्रकार आत्मादिकों के- 
अम का निवेध करने पर शब्द में नित्यता धर्म के विपरीत अनित्यता रूप धर्म का उपसंहार 
व्यतिरेकी अनुमान से सिद्ध दोता है। इसके पश्चाव प्रतिज्ञा आदि चार अबयबों में उपरोक्त 
प्रकार से दिखाये हुए प्रत्यक्षादि संपूर्ण प्रमाणों का एक “बाब्द अनित्य है? इस अथे ( बिषय ) की 
सिद्धि होने में निगमन नामक पांचवां अवयव सांमथ्वे रखता है (अर्थात्‌ इस कारण उत्पत्ति थर्मः 
का आधार होने से 'शब्द अनित्ण है? यह बाक्य संपूर्ण प्रत्यक्षादि प्रमाणों के सम्प्लब ( संकर ) से 
सिड किये झब्द को अनित्वता रूप विषय को कहता हैं) [ इस प्रकार प्रभाणों का संभव देखाकर 
परस्पर सम्बन्ध कैसे हैं? यह दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि ]|-बिना 'शब्द अनित्व है? 
इस प्रतिश्ञा के उत्पत्ति धर्म का आधार होने से यद्द देत तथा थाली आत्मादि रूप उदाहरण एवं 
उपनय नामक अबयव भी किसको लेकर प्रदृत्त होंगे । एवं बिना उलत्ति धर्म का आश्रय रूप देव के 
झब्द के अनित्य होने में किंसमें साथनभाव ( साधकता ) दिखाई जायगी। तथा थाली आत्मादिः 
साधम्ये एवं वैधस्य के उदाइरण तथा झब्द रूप धर्म में किसका उपरोक्त उपसंद्ार रूप उपनय 
अबयव होगा । तथा किसके पुनः कथन से प्रतिकज्षा क। कहना मनिगमन नामक पाँचबाँ अवयब 
होगा । तथा विना साधम्व तथा वैधम्य॑ रूप उदाइरण के किसे लेकर साथर्म्य अथवा वैषम्यी 
साध्यसाधक ( भनित्यतारूप साध्य की शब्द में सिद्धि करने वाला ) छिया जायगा, अथवा किसके 
साथम्बे को लेकर पक्ष में उपसंदार ( उपनय ) प्रवृत्त होगा । और बिना उपरोक्त उपनय अवबब 
के पक्ष में उपसंदार न किये हुए साधक ( उत्पत्तिषमंता ) से शब्द में अनित्यता की सिद्धि न 


अवयवकबनम्‌ ] सभा्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ बर 


नार्थ साधयेत्‌। निगमनाभावे चानभिव्यक्तसम्बन्धानां |प्रतिज्ञादीनामेकार्थेन 
प्रबर्तनं तथेति प्रतिपादनं कस्येति । 

अशथावयवार्थ:। साध्यस्य धर्मस्य धर्मिणा संबन्धोपादानं प्रतिज्ञार्थः । 
डदाहरणेन समानस्य विपरीतस्य वा साध्यस्य धर्मस्य साधकभावबचन 
हेल्वर्थ:। धर्मयोः साध्यसाधनभावश्रदर्शनमेकत्रोदाहरणार्थः | साधनभूतस्य 
धर्मस्य साध्येन धर्मण सामानाधिकरण्योपपादनमुपनयार्थ: | उदाहरणस्थ- 
योद्धमेयोः साध्यसाधनभाबोपपत्तौ साध्ये विपरीतप्रसन्ञम्नतिषेंघा्थ निगम- 
नम्‌। न चैतस्थां हेतुदाहरणपरिशुद्धी सत्यां साधर्म्यंबैधम्योभ्यां प्रत्यवस्था- 


हो सकेमी | और निगमन नामक अन्तिम अवयब के विना परस्पर जिनका सम्बन्ध बोधित नहीं 
है, ऐस्ते प्रतिशादि चारों अबयव एक द्वी झब्द की अनित्यता सिद्ध करने में प्रदत्त है, यद किस 
अवयब से कहा जाथगा । यहाँ पर पंचावयबरूप अनुमान वाक्य का अवान्तर फल है खाध्य तथा 
साधन के व्याप्तिरूप सम्बन्ध का ज्ञान होना, और साध्य की सिद्धि होना मुख्य प्रवोजन है, 
यह भी जान लेना चाहिये ) [ इस प्रकार प्रतिशादि पांचों अवयबों का मिलकर कार्य करना तथा 
परस्पर सम्बन्ध इन दोनों का वर्णन करने के पश्चात शिष्यों के स्पष्ट ज्ञान होने के डछिये प्रतिशञादि 
पाँचो अवयबों का पुनः प्रयोजन कहते हैं कि ]--सिद्ध करने योग्य अनित्यत्वादि धर्म का धर्मों 
( पक्ष ) के सम्बन्ध का कइना ही प्रतिज्ञा नामक प्रथम अवयव का प्रयोजन है। तथा थाली भादि 
उदाहरण के समान अथवा अ/त्मादि उदाहरण के विपरीत सिद्ध करने योग्य अनित्यता रूप 
धर्म के साधक के स्वरूप को कददना हेतु नामक अवयव का प्रयोजन है। ( एवं थालो आत्मा 
ज्यदि इृष्टान्तों में उत्पत्तिषमंता और अनित्वता का उत्पत्तिषमता साधन है, एवं अनित्यता साध्यः 
है, यद साध्य-्साधक स्वभाव एक में देखाना यह उदाहरण का प्रयोजन है। तथा साधनरूप 
इतत्तिषमावारता धर्म का साधने योग्य अन्त्विता धर्म के साथ सामानाधिकरण्य ( एक आधार में| 
रहना ) को सिद्ध करना उपनय का प्रयोजन दे । ५बं थाली रूप साधम्यं के उदाइरण में बत॑मान 
ड्लक्तिषमंता तथा अनित्यता इन दोनों धर्मो के परस्पर उत्पक्तिधमंता साधक दै और अभित्यता: 
उसका साध्य दै इस प्रकार साध्य-साधन स्व॒भावसिद्ध होने के कारण उस अनित्यता के विपरीत 
नित्यता को आपत्ति का निवारण करना प्रयोजन है। ( अर्थावउत्पत्तिषमंतारूप साथत में: 
अनित्कता के विपरीत नित्वता की आपत्ती के वारण के लिये 'झब्द अनित्य है? इस श्रतिश्ञा के- 

विषय अनित्यता के पूर्वोक्त प्रकार से प्रस्वक्षादि प्रमाण द्वारा सिद्धि द्वोने के कारण अनित्यतारूप 

अमेय विषय के सिद्ध धोने के पश्चात्‌ पुनः प्तिशाकथन रूप निगमव अवयन से उपरोक्त आपत्ति 
नहीं हो सकती । केवल “शब्द अनित्य है” ऐसी प्रतिशा करने से उक्त आपत्ति नहीं हट सकती, 

क्योंकि शब्द अनित्व है ऐसी हेतु आदि दूसरे अवयवों की अपेक्षा रखने के कारण संदेहयुक्त दी 
शब्द में अनित्यता को कद्ठतो है, और अन्तिम मिगमनरूप पांचवा अवयव तो संपूर्ण अबब्ों से 

सिड्मये छब्द को अनित्यता को संदेदरदिित निश्चित सिद्ध कर देती है, यह प्रतिज्ञा और निगमन 

में मद्रान्‌ भेद है )। ( आगे अनुमान में उक्त प्रतिशादि अवयवों का मुख्य प्रयोजन दिखाते हुए 

कहते हैं कि |--इस प्रकार से पांच अबयबों के सामथ्यं से अनुमान में साध्य के साधक देव पर्व 
डदादरण को परिशुद्धि ( यथार्थता ) सिद्ध होने पर केवक साधर्म्य तथा वैधस्यं से प्रतिषध रूए- 
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नसख्य बिकल्पाज्जातिनिप्रहस्थानबहुत्य॑ प्रक्मते। अव्यबस्थाप्य खल्ु॒धर्मः 
साध्यसाधनभावसुदाहरणे जातिबादी ग्रत्यवति्ठते | व्यवस्थिते तु 
साध्यसाधनभावे दृष्टान्तस्थे ग्ह्ममाणें साधनभूतस्य धर्मस्य हेतुस 
साधर्म्य॑मात्रस्य न वैधर्म्यमात्रस्य वेति ॥ ३६ ॥ 


इत्यट्टमिः संत्रे््यायस्वरूपप्रकरणप्‌ | 


इत ऊर्ध्व॑ तर्को लक्षणीय इति-अयेदमुच्यते-- 2 सील 
अपवावतजेल्ते 
अविज्ञाततच्ेडर्थ कारणोपपत्ितस्तचज्ञानाथथमूहस्तकेः ॥ ४० ॥ 


आगे पंचमाध्याय में वर्णन किये हुए जातिरूप असदुत्तरों के कारण तथा अश्ञान एवं विपरीत क्षान 
रूप निम्रहस्थानों के विकल्प ( भेदों ) के कारण भी जाति तथा निद्रदस्थानों का मो सद देत , एवं 
उदाइरण पर आक्रमण नहीं हो सकता, क्योंकि जाति रूप असव उत्तर देने बाला बादी साथकऋ 
तथा साध्यधर्मों के साध्य-साधनहूप की व्यवस्था न कर केवल साधर्म्य आदि से सब दवेतु एबं 
उदाहरण का खण्डन करने जाता है। जबकि सद हेतु में साथ्य एवं साथक धम को व्याप्ति के 
बल से न्यवस्था सिद्ध हो गई, जिसका दृष्टान्त में परहण भी हो गया हैं ऐसे साधक रूव ( उत्पत्ति 
अमृता ) आदिधर्म को देत माना जाता है, न कि कैवछ समान धम होना, अथवा कैबक विरुद्ध धर्म 
डोना ही साध्यसाधक होता है ॥ ३६ ॥ 
(२३) ( न्याय के उत्तर अक्न अष्टम पदार्थ तर्क प्रकरण ) 

( इस प्रकार अवयवों के वण्न के पश्चात्‌ न्‍्वाव ( अजुमान ) के उत्तर अक्ञ के प्रकरण में कम 
आते < बें तक पदार्थ के वर्णन के किए ४० वें सूत्र का भाष्यकार अबतरण देते हैं. कि )--इससे 
आगे ( अववब वर्णन के पश्चाद ) करमप्राप्त तक नामक अंष्टम पदार्थ का लक्षण करना योग्य है। 
इसके लिए सूत्र में यह लक्षण कई्दा जाता दैं-- 

पदपदार्थे 5 अगिज्ञाततस्वे > जिसका वास्तविक रूप ज्ञात नहीँ है, अर्थ > ऐसे अर्थ में, कारणो- 
अपत्तितः प्रमाण की संगति से, तत्वशञानाय॑म्‌ > वास्तविक कान ऐने के लिए, ऊददः > विचार को, 
कील कहते हैं ॥ ४० ॥ 

आवार्थ-जिस विषय के वास्तविक स्वरूप का ज्ञान न हो ऐसे विषय को मैं “जानू? देसी 
आनने की श्थ्छा दोती है, पश्चाव उस जानने की इच्छ। के विपय के विरुद्ध दो धर्मों को देखकर 
यद जिज्ञासु पुरुष सन्देद में पढ़ता है कि--'वह ऐसा दे अथवा नहीं पश्चात्‌ उन दोनों विरुद्ध धर्मों ढ 
में से एक थम को प्रमाण द्वारा स्वीकार करता हैं-कि श्स एक पं के होने में प्रमाण ( साथक 
डेत ) के द्वारा बह ऐसा ही है दूसरे प्रकार का नहीं ऐसा विचार ( ऊद ) करता है यहा तबी नामक भा 
अष्टम पदार्थ हैं जो भ्यायरूप अनुमान का उत्तर अन्न हैं। (इस सूत्र में 'मिस पअतिज्ञा में [( 
अमाण की प्रवृत्ति” तब तक नहीं दोती जब तक उस प्रतिज्ञा के विपरोत विषय की शंका दोती... | 
दो, अतः उस विपरोत शंका के हटा देने से प्रमाण अपने विषय में समर्थ पवो सकता हैं यह उत्पत्ति है 

झब्द का अर्थ है । तथा यदि तत्व धान के लिए ऊद को तक कहते हैं इतना ही तके का लक्षण 

किया जायतों ज्ञान विषय में भी पूर्व ज्ञान रूप ऊद्द भी तके हो जावगा इस भा 
निरास के लिए “अविज्ञाततस्थे! ऐसा विशेषण अर्थ में सूत्रकार ने दिया है। एबं इस छक्षण से ६ 
समान जाति के संशवादि तथा असमान जाति के इच्छादिकों की व्यावृत्ति द्ोने के कारण यद तके ५ 
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अविज्ञायमान तत्त्वेडर्थे जिज्ञासा ताबज्जायते जानीयेममर्थमिति| अथ 
जिज्ञासितस्य वस्तुनों व्याहतों धर्मों विभागेन विस्शशति कि स्विदित्त्थमाहो- 
स्विन्नेत्थमिति । विमृश्यमानयोधरर्मयोरेक॑ कारणोपपत्त्याउनुजानाति सम्भब- 
स्यस्मिन्‌ कारण॑ प्रमाणं हेतुरिति कारणो पप्ष्या स्थादेबमेतन्नेतरद्ति | 

तत्र निदर्शनं--योडय्य॑ ज्ञाता ज्ञातब्यमर्थ जानीते तं तत्त्वतों (भो) 
जानीयेति जिज्ञासते । स॒ किमुत्पत्तिधर्मकोउनुत्पत्तिघर्मक इति बविमर्शः | विम्र- 
श्यमानेडविज्ञाततक्तवेडर्थ यस्य धर्मस्याभ्यनुज्ञाकारणमुपप्थ्ते तमनुजानाति | 


का लक्षण दोपरदित है यह सिद्ध दोता दे । यथप्रि संशय तथा जिश्चासा भी न जाने &ुए वास्तविक 

स्वरूप के विषय में ही होते हैं, किन्तु उनमें कारणोपपत्ति प्रमाण ( देत ) की सदायता नहीं होती 
अतः उक्त लक्षण से उन दोनों का भी निरास हो जाता है। यहाँ अविशातत्व का अर्थ है जो विशेष 

रूप से न जाना गया है किस्त॒ केवल जिसका सामान्य रूप से ज्ञान हुआ दो। अतएव वातिक में 
जिस कारण सूत्र तथा भाष्यकार ने कहा है कि “अविज्ञाततस्व है? इसी से सूतित होता दे कि 

सामान्‍य रूप से जिस विषय का ज्ञान हो । यदि सामान्य रूप से भी अर्थ का क्ञान न दो तो 
“अज्ञाततच्वे” ऐसा न कहते किन्तु केवल “अविज्ञाले? ऐसा ही कहते। ) ॥ ४० ॥। 

(४० वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कद्दते हैं कि )-जिस विषय का वास्तविक 
स्वरूप विशेष रूप से ज्ञात नहीं हैं ऐसे विषय की मनुष्य क्यो “मैं इस अर्थ को जानू! ऐसी प्रथम 
जिशासा (जानने की इच्छा) होती है। इसके पश्चात्‌ उस जिज्ञासा के विषय अर्थ के विरुद्ध दो धर्मो 
के विवेचन से उसे क्‍या यद ऐसा दै अथवा ऐसा नहीं है इस प्रकार सन्देह के विषय दोनों विरुद्ध 
थर्मों में से किसी एक धर्म को वद मनुष्य कारण की उपपत्ति से पश्चाद स्वीकार कर छेता है कि-“इस 
एक धर्म को मानने में कारण प्रमाण साधक देतु दो सकता दै इस कारण ( प्रमाण ) की सत्ता से 
यह देसा ( इस एक धर्मवाले ) दो सकता है इससे भिन्न धमंवाला नहीं हो सकता । ( यहाँ भाष्य 
में 'बिस्रशति? इस पद से जिशासा के अनन्तर होने वाला संशय विवक्षित है । क्योंकि तक द्वारा 
दो धर्मों ( पक्षों ) में से किसो एक के निषेध से दूसरा पक्ष प्रमाण का विषय होने के कारण स्वीकार: 
योग्य है यह कद्दा जायगा, इस कारण विषय के संदिग्ध ऐने से तों की प्रवृत्ति में संशय साक्षात 
अज्ञ है यद्‌ सूचित द्वोता है। तथा “कारणों पपक्ष्या? इस पद से प्रमाणरूप कारण कौ उपपत्ति से 
अर्थात्‌ इति कतंब्यता से झुद् किये विषय में प्रमाण की बिना वाध के प्रदृत्ति होती है और यह 
उपपत्ति स्वतस्त्ररूप से आश्रयासिद्धि होने के कारण निश्चय रूप नहीं दो सकती दे यह सूचित 
द्ोता दै । 

( आगे भाष्यकार तर्क का उदाहरण देते हैं कि )--उस तके में यह निदर्शन ( डदाइरण ) 
है--जो यह शाता ( जानने बाला ) आत्मा जानने योग्य अर्थ ( विषय ) को जानना है, उस अर्थ 
को मैं वास्तविक रूप से जान जाऊं इस प्रकार प्रथम जिशासा करता है इसके पश्चात्‌ बद यह 
ज्ञात आत्मा उत्पत्ति धर्मावार है, अथवा उत्पत्ति पे से रहित है ऐसा विमर्श ( विरुद उक्त दो धमे 
ज्ञान बाला सन्दिस्ध ज्ञान ) होता है। इस कार सन्दिब्ध होने कै कारण डस आत्मा रूप अर्थ के 
वास्तविक स्वरूप का छान न होने पर वक्त दोनों विरुझू पर्मों में से जिस एक भर्म के स्वीकार 
करने में कारण ( प्रमाण ) दो सकता दै उसे इस प्रकार स्वीकार करता हैं कि--यदि यह जाता 
आत्मा उत्पत्तिरद्धित दो तभी अपने किये पाप-पुण्य रूप कम का झख-दुस्ख फछ का भोग कर 
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॥ अवयगनुयत्तिपमक! ततः सकतस्य कर्मगः फ़ल्मनुभवतति ज्ञाता, ढुःखजन्मग्र- 
| अृत्तिदोषमिध्याज्ञानानामुत्तर्‌ुत्तरं पूर्वस्य पूर्वस्य कारणमुत्तरोत्तरापायं तदन- 
; स्तराभावादपवर्ग इति स्थातां संसारापवर्गों | उत्पत्तिधर्मके जञातरि पुनर्न 
; स्वाताम्‌ | उत्पन्नः खलु ज्ञाता देहेन्द्रियबुद्धिवेदनाभिः सम्बध्यत इति नारू 
| स्वक्॒तस्य कर्मणः फलमुत्पन्नश्च भूत्वा न भवतीति तस्याब्रिद्यमानस्य निरू- 
|| <द्धस्य वा स्वकृतकर्मण: फलोपभोगो नास्ति, तदेवमेकस्यानेकशरीरयोगः शरीर- 
| 'बियोगओआत्यन्त न स्थादिति यत्र कारणमनुपपद्ममान॑ पश्यति तन्नानुजानाति । 
द -सोड्यमेबंलक्षण ऊहदस्तक इत्युच्यते | 


कर्थं पुनरयं तत्त्वज्ञानार्थों न तत्त्नज्ञानमेवेति ? अनव्रधारणात्‌ । कर्थ॑ 
अनुजानात्ययमेकतरं धर्म कारणोपपत्त्या, न व्ववधारयति न व्यवस्यति न 
निश्चिनोति एवमेवेदमिति | तत्त्वज्ञानार्थ इति ? तत्त्वज्ञानविषयाभ्यनुज्ञालक्ष- 


.... सकता है। तथा दुः्खजस्मप्रवृत्तिदोषमिध्याज्ञानानामुत्तरमुत्तरं पूर्वपूर्वस्थ कारणमुत्तरोत्तरा- 

. पाये तदनस्तराभावादुपवर्ग:! इस ( १ अ०, १ आ० २ सूत्र में ) दुःख, जन्म, प्रद्नत्ति” दोष 

तथा मिथ्या शानों में सें आंगे-आगे के मिथ्या शानादि 'पूरव॑ूर्व दोषादिकों के कारण हैं, अतः 

.. आगे के मिच्या श्ानादिकों का नाश डोने पर पूव पूर्व दोषादिकों के न रहने से मोक्ष होता है? इस 

'य में कहे हुए संसार तथा अपर दोनों आत्मा को हो सक्ेंगे। यदि ज्ञाता आत्मा उत्पत्ति धर्म 

का आधार ( अनित्य ) दो तो ये दोनों संसार और मोक्ष आत्मा को न दो सकेंगे क्योंकि उत्पन्न 
हुआ यह श्ञाता आत्मा, शरौर; इन्द्रिय, बुद्धि तथा ६॒प॑-शोकादि रूप वेदना से सम्बन्ध कर 

है (जनमता) है। यह इसके अपने धूव॑ में किए हुए कर्म का फल नहीं दे और उत्पन्न द्वोकर ( जन्म 

कर ) वह संसार में नहीं रहता, इस कारण संसार में न रहने वाले अथवा नष्ट हुए ( मरे हुए ) 

उस आत्मा को अपने किए हुए कर्मे के सुख तथा दुःख के अनुभव रूप फल का उपभोग भी नहीं 

हो सकता और ऐसा होने के कारण एक दी आत्मा को अनेक शरीरों का सम्बन्ध ( जन्म तथा 

उनका अत्यन्त वियोग (विछुड़) रूप मोक्ष भी न दो अतः इन दोनों उत्पत्ति धर्म का आधार 

तथा अनावार होना इन दोनों धर्मों में से जिस पक्ष में कारण (प्रमाण ) को संगत नहीं देखता 

जिश्ासु पुरुष उस पक्ष क्रो स्वीकार नहीं करता । वह यह इस प्रकार के सूत्रोक्त लक्षण बाला (कह) 

विचार हो तक नामक आठवां पदार्थ न्याय का उत्तर अज्ञ है। ( उक्त तक के लक्षण में प्रमाण होने 

जी इंछा दिखाकर निराकरण करते हुए भाष्यकार कहते दै-( शंका ) यह पूर्-प्रदर्शित स्वरूप 

स्व शान रूप प्रमाण हो न क्यों माना जाय, तत्व श्ञान को उत्पन्न करने में सहायक क्यों माना 

जब ( अर्थाव्‌ बदि तक का यह ऐसा अन्य रूप नहीं है ऐसा स्वरूप हो तो वह प्रमाण रूप तस्‍्व- 

डान हों हुआ न कि तत्ववान की उत्पत्ति का सहायक । ( उत्तर )--तर्क से निश्चय न होने के 

+. आरण ( वह तत्वशान नहीं हों सकता ) अर्थात यह तब प्रमाण के धोने से दो विरुद्ध धर्मों में से 

किसी एक थम के सहायक होने के रूप से कहता है न कि अवधारण-ध्यवसाय-निश्चय को करता 

है कि वह देसा ही है। ( वहाँ पर “निश्विनोति! इस पर्याय पद से भाष्यकार ने यह सूचित किया 

है कि तक्नशान निश्चित दो होता है, तथा अवधारण, व्यवसाय, निश्चय इन पर्याय पदों से तको का 

निश्चय से अत्यन्त भेद है यह कह्दा है )। ( प्रइन )-तो यद्द तक तत्वशञान का सद्वायक कैसे दोता 


निर्णयकथनम्‌ ] समाध्यहिन्दीव्याध्योपेतस्‌ ड् 
णान॒प्रहभावितात्मसन्नादनन्तरप्रमाणसामथ्यौत्तत्त्नज्ञानमुत्पद्यत इत्येब॑ तत्त्व- 
ज्ञानार्थ इति । 
स्रोड्यं तक: प्रमाणानि प्रतिसन्द्धानः प्रमाणाभ्यनुज्ञानात्‌ प्रमाणसहितों 
आदेड पदिष्ट इति अविज्ञाततत्त्यमनुजानाति | यथा सोउर्थों भवति तस्य यथा- 
भावस्त्त्यमिषयंयो याथातथ्यम्‌ ॥ ४० ॥ 
एतस्मिश्व तरकंविषये-- 
श्यि कै 29% «32 
विम्ृश्य पक्षग्रतिपक्षाभ्यामथावधारणं निणयः ॥ ४१ ॥ 
स्थापना साधनं, प्रतिषेध उपालम्भ:। सौ साधनोपालम्भौ पक्षप्रति- 


है ( क्योंकि 'कारण की उत्पत्ति से! वद पश्नमी विभक्ति प्रयोजक अर्थ में है, अर्थात्‌ कारण का 
( प्रमाण का ) होना प्रयोजक है न कि कारण, यदि प्रमाण ( कारण ) हो तो तक प्रमाण रूप हो - 
हो जायगा ) ( उत्तर )--वास्तविक श्ञान के विषय के स्वीकार करने का संज्ञा स्वरूप ऊद्द ( तक ) 
से डिन्तन किये बाघ रहित होने के कारण प्रसक्ष देसे प्रमाण के सामथ्वं से पश्माव तत्वशान उत्पन्न 
होता है, इस कारण पूर्वोक्त रूप तर्क पदार्थ में तत्वशान के लिए अर्थांद्‌ वास्तविक अर्थ के ज्ञान 
सहायक होता है । ( यहाँ 'प्रमाणसामर्थ्यात! इस पद से तय में स्वतम्त्र ज्ञान ही है यह सूचित 
होता है ) । 'वदि तत्वशान का साथक प्रमाण डी होते है तक नहीं होता तो 'प्रमाणतकंसाघनो- 
चालम्मः' प्रमाण तथा तर से जिस कथा में अपने पक्ष को स्थापना एवं दूसरे के पक्ष का खण्डन 
होता है उसे बाद कथा कहते हैं, इस सूत्र में वाद कथा में तथर का संग्रह क्यों किया है! ऐसी शंका 
के समाधानार्थ भाध्यकार कहते हैं कि )--कह वह पूर्वोक्त पदार्भ प्रमाणों का अनुसंधान करता हुआ 
अमाण विषयक अन्यनुशा ( स्वीकृत ) कराने से प्रमाण के साथ वाद कथा में सूत्रकार ने ग्रहण 
किया है। ( अर्थात्‌ प्रमाण-विषयक विरुद्ध झंका से दूषित भये प्रमाणों को यह ततें पुनः अग्रसर 
करता है इसी कारण वादकथा में तक का प्रमाणों के साथ संग्रह किया है) यह तक न जाने हुए 
आास्तविक रूप के इस प्रकार अनुज्ञा करता है कि--वद अर्थ ( विषय ) जैसा होता दै, उसका वैसा 
होना उसका तस्व है, विपरीतता नहीं हैं--अर्थाद याथातथ्य ( यथार्यता है ) ॥ ४० ॥ 

(इस प्रकार तक के वर्णन के पश्चात क्रम प्राप्त न्याव के उत्तराज्ञ नवम निर्णय नामक पदार्थ 
करने वाले ४९ दें सूत्र का अवतरण भाष्यकार रहते हैं कि )--झसी उत्त 


का स्वरूप 
तक के विषय में-- 

पद॒पदार्थ 5 विद्वरव 5 संदेइकर, पक्षप्रतिपक्षाभ्यां> ( पक्ष का स्थापन ) साधन तथा उसके 
खण्डन रूप प्रतिपक्ष इन दोनों से, अर्थावधारण रू अधे के निश्चय करने को, निर्ण4:- निर्णय पदार्थ 
कहते हैं ॥ ४१॥ 

आवार्थ- एक पक्ष की स्थापना ( सापन ), तथा उसका खण्डन रूप प्रतिपक्ष मिलकर जिस 
विषय का विच्तार करने पर उन दोनों में से किसो एक पक्ष कौ निवृत्ति द्वो जाती है और कोई एक 
दूसरा पक्ष रद्द जाता है यह आवश्यक दो ने के कारण, जो एक पक्ष विचार से स्थिर हो जाता है 
उसके निश्चय को निर्णव कहते हैं। ( इसमें 'निर्णय में स्थापना साक्षात, और खण्डन-परस्परा से 
कारण होता है? ऐसी बातिककार ने समालोचना की है )॥ ४१॥ 

(४धवें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार सूत्र के पक्ष तथा प्रतिपक्ष शब्द का अथ॑ 


चशऊ- 


हू ० १, आ० 3, सू० ४% 
+ दब न्यायदर्शनस्‌ [अ्र' 


व्यतिपक्तावलुबन्वेन अ्रवर्त्तमानी पक्षप्रतिपक्षावित्युच्येते। तयोरन्य- 


[ प 
तरस्य निवृत्तिः एकतरस्यावस्थानमवश्यम्भावि | यस्याबस्थानं तस्यावधारणं 


निर्णयः | 
नेद॑ पक्षप्रतिपक्षाभ्याम्याविधारणण सम्मबतीति एको हि प्रतिज्ञातमर्थ हेतुत- 
स्थापयति प्रतिपिद्ध॑ चोद्धरति द्वितीयस्थ | द्वितीयेन स्थापनाहेतु: प्रतिषि- 
उयते तस्वैब प्रतिपेषददेतुश्नोद्ध्रियते स निवत्तेते तस्य निव्त्ती योजवतिछते 
तेनार्थावधारणं निर्णयः। 

उस्राम्यामेत्रार्थावधारणमित्याह | कया युक्‍त्या ? एकस्य सम्भवों द्वितीय- 
स्यासम्भवः | तावेतों सम्भवासम्भवी विमर्श सह निवत्तेयत उभचसम्भवे। 
उभयासम्भवे त्वनिवत्तो विमर्श इति। विम्नृश्येति विमर्श ऋूत्वा। सोड्य॑ 


करते है कि )- किसी पक्ष के स्थापन करने को साथन तथा नियेष करने को उपालंभ ( खण्डन ) 
कहते है, वे दोनों साधन तथा उपारंम जिस वादकथा में उपरोक्त पक्ष तथा अतिपक्ष के आश्रय से 
#यतिपक्त ( सम्बद् ) (अर्थात्‌ साथ-सांब चलते हुए ) पक्ष-प्रतिपक्ष ऐसे कह्दे जाते हैं। उन दोनों में: 
जे किसी एक की अन्त में निवृत्ति दो जाठी है (अर्थात्‌ एक पक्ष दृट जाता है) और कोई एक. 
पक्ष स्थिर रहता है ( रइ जाता दे ) यह अवश्य होता हैं। जिसका अवस्थान ( स्थिर दोना ) होता 
है उसके अगभारण ( निश्चय ) को निर्मेय नाम का न्याय का उत्तराह् पदार्थ कहते हैं। ( यहाँ. 
वर 'यक्ष तथा प्रतिपक्ष दोनों पदों का कथन दोने के कारण वादकथा में संदेह होता है निर्णय 
नहीं होता! ऐसी जम से पूर॑क्षी को रैक को देखाते हुए भाष्वकार कहते हैं कि )--( शंका )-- 
उपरोक्त "पक्ष तथा प्रतिपक्षा दोनों से मिलकर अर्थ का अवपारण (निश्चय ) नहीं हो सकता 
योंकि एक ( वादों ) प्रतिशा किये साध्व अर्थ की हे त से स्थापना करता है, तथा दूसरे अतिवादी 
के निबेब ( दोपों ) का उद्धार करता है। और दूसरा पतिवादी बादी के पक्ष को स्थापन। के हेतु 
को निदेष करता है, और वादी के निषेष के हेतु का उद्धार ( निराकरण ) भो करता है। जिससे 
बह पूर॑ादी अथा उत्तर प्रतिवादी इन दोनों में से एक निदच दो जाता हे, उसके निद॒त्त दोने- 
पर जो उन दोनों में से स्थिर ऐता है, उससे अर्थ का निश्चयरूप शान निर्णय कहाता देः। 
(का का स्वोकारपूर्क समाधान करके भाष्यकार-वर्गन ऐसा करते हैं कि)-दोनों पक्षों से ही अर्थ 
का निश्चय होता है।( प्रश्ष)-किस युक्ति से! (उत्तर )-एक पक्ष के होने का संभव 
( हो सकना ) तथा द्वितीय पक्ष का असंभव (न द्दों सकना ), रहते बे ये संभव तथा असंभव 
सांध मिड हुए ( दोनों पश्षों का संभव हो सकना ) दोनों ही संशय को दूर करते हैं। दोनों पक्षों 
का वदि असंभव हो तब तो संशय की निवृत्ति नहीं दो सकती । ( अर्थात्‌ वादी के पक्ष के साधक 
हेत॒ का संभव ( हो सकना ) तथा प्रतिवादि-पक्ष के खण्डन का असंभव ( न दो सकना ) ये दोनों 
मिलकर दी संशव ब्ये निदृत्त करते हैं, न कि एक-एक पक्ष के संशय को निदृत्त कर सकते हैं 
( सूत्र के 'विस्वश्य' इस पद का अध करते हुए उसका भाष्यकार प्रयोजन वर्णन करते हैं कि )-- 
के 'विसृश्य” इस पद का अथ॑ है विमश (संशय ) को कर | बढ यद्द विमशे ( रुंशय ) 
उपरोक्त पक्ष तथा प्रतिपक्ष इन दोनों को न्याय ( अनुमान ) विषय रूप से प्रकाशित करते छुए 
ज्याय ( अनुमान ) को उत्पन्न करते हैं, इस कारण निर्णय का उपादान कारण दोने के कारण 


निर्णेयनिरूपणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस ९७. 
2232 ककेय 


बिमर्शः पक्षप्रतिपक्षाववद्योत्य न्याय॑ प्रवर्तयतीत्युपादीयत इति | एतच्च विरुद- 
योरेकपर्भिस्थयोबोंजव्यम्‌ | यत्र तु धर्मिलामान्यगतौ बिरुद्धौ धर्मों हेतुतः 
सम्भवतः तत्र समुच्चयः, हेतुतो3र्थस्य तथा भावोपपत्तेः। यथा क्रियाबदू 


द्रव्यमिति लक्षणबचने यस्य द्रव्यस्य क्रियायोगो हेतुतः सम्भवति तत्‌ क्रिया- 
बत्‌ , यस्य न सम्भवति तदक्रियमिति | एकपर्मिस्थयोश्व विरुद्ध यो्ड॑योरयुग- 


पद्भाविनो: कालविकल्पः, यथा तदेव द्रब्य॑ क्रियायुक्त क्रियावत्‌ , अनुत्पन्नोपरत- 
क्रियं पुनरक्रियमिति | 

न चाय निर्णये नियमः विमृश्यैव पक्षप्रतिपक्षाभ्यामथौबधारणं निर्णय 
इति, कि ल्विन्द्रियार्थसन्निकर्षोत्पन्नप्रत्यक्षेथथोंबघारणं निर्णय इति, परीक्षा" 


निर्णय के पूर्व में लिया जाता हैं। ( यहाँ माष्य में 'अवधोस्य” इस पद का अर्थ है नियम से 
विषय करना ) किन्तु यह ( संशयपूर्वक निर्णय होना एक धर्मों में दों परस्पर विरुद्ध धर्मों में होता 
है ऐसा जानना । किन्तु जिस स्थर में सामान्य रूप से धर्मों में दो परस्पर विरुद्ध पर्म कारण के 
बल से हो सकते हैं वह समुच्व होता है, क्योंकि वास्तविक में वह पदार्थ वैसा ( दो विरुद्ध धर्म का 
आशय द्वो सकता है। जैसे क्रिया के आअथ को द्रन्य कहते हैं, इस प्रकार द्रव्य के लक्षण के 
कद्दनेपर जिस घटादि द्रश्यों में क्रिया की आअ्रयत्रा कारण ( प्रमाण ) के बल से हो सकती है, 
बह किया का आशय होता है, और जो आकाश्ादि द्रव्य कारण ( प्रमाण ) के बल के न होने से 
क्रिया का आधार नहीं हों सकता बह क्रियारद्वित होता है (इस प्रकार वक्त दोनों क्रिया की 
आधारता तथा अताधारता रूप विरुद्ध धमं द्रव्यों में रहने से इन दोनों धर्मों का समुचय ( मिलकर 
रहना ) हो सकता है ) और एक ही धर्मों में एक काल में न होने वाले दो गिरुद धर्मों के रहने 
में काछ के भेद से व्यवस्था द्ोने के कारण काल का विकल्प होता है। जैसे वही षटादिक द्रन्य 
क्रिया से सम्बन्ध रहने पर क्रिवा का आधार तथा उत्पत्ति के पूर्व एवं क्रिया के झान्त होने पर सौ 
अथवा भविष्य में नष्ट कर्म बाला द्वन्‍्य क्रिवारहिित द्वोता है (अर्थात्‌ काछ के भेद से क्रिया की 
आधारता एवं अनाधारता दोनों विरुद्ध धर्म एक धर्मों में रहते हैं )। किन्त॒ यह सूत्र में कहा हुआ 
निर्णय का रक्षण संपूर्ण निर्णयों का नहीं है, इस आशय से भाध्यकार आगे कहते हैं कि )--पक्ष 
तथा प्रतिपक्ष दोनों से भिलकर संशयपू्वंक दी निर्णय ( निश्चय ) होता है ऐसा नियम नहीं है । 
किन्तु इन्द्रिय तथा पदार्थ के संयोग आदि सम्बन्ध रूप में संनिकर्प से उतन्न प्रत्यक्ष में केवल 
( संशय रद्दिति ) अर्थ के निश्चय को निर्णय कहते हैं। और जो परीक्षा करने के विषय पदाय॑ हैं 
उनका संशय पूबं अनुसार बढ़े पक्ष तथा प्रतिपक्ष से मिलकर अर्थ का निश्चय रूप निर्णय होता है। 
ज्ञाख और वाद नामक कथा में विना संशय के ही निर्णय होता दै। ( अर्थात्‌ प्रत्यक्ष के विषय 
पदार्थ में अर्थ का निश्यय रूप ही निर्णय होता है। तथा पूबंभौमांसादिशास्त्र से ज्योतिष्टोमादि- 
यज्ञों का स्वर्गादि रूप फछ के साथ सम्बन्ध का निर्णय कर ने में भी संशयधूबंक निर्णय नहीं होता। 
तथा अपने-अपने पक्ष का निश्चय रखने वाले दी वादी शव प्रतिबादी की वाद, जल्प तथा वितण्डा 
कथा में प्रवृत्ति होने के कारण उक्त कथाओं से होने बाछे निर्णय में भी संशयधूवंक निर्णय दोने की 


७ न्‍्या० 


्ढ ्यायदर्शनख [झ० १, आ० १, सू० ४१ 


बिषये तु बिरूश्य पक्षप्रतिपक्षाभ्यामथोबधारणं निर्णय: | शास्त्र बादे च विमशेर 
बर्जम्‌॥ ४१॥ 
; इति द्वाभ्यां सृत्राभ्यां न्यायोत्तराज्ञाम्रकरणप्‌ । 
«... इति बात्स्यायतीये न्‍्यायभाष्ये प्रथसाध्यायस्य प्रथमाहिकम्‌ । 
पार 5. | >>कप्न- 


आंवस्वकता नहीं दोती। और: इसौसे “अपने अजुभव से सिद्ध होने वाले विषय में भी 
संशयपूर्वक निर्णय नहीं होता' यद्द भो वहां पर सूचित द्वोता हैं) ॥ ४९ ॥ 


इस प्रकार वात्स्थायनमुनि से रचित न्‍्यायभाष्य में प्रथमाध्याय 
का प्रथम आहिक समाप्त हुआ॥ 


क 


ज-+३३ एक - 


अथ द्वितीयाहिकम्‌ 

तिख्रः कथा भवन्ति वादौ जल्पो बितण्डा चेति | तासाध्‌-- 
प्रमाणतकसाधनोपालम्भः सिद्धान्ताविरुद्धः पश्चावयवोवपन्नः 
यक्षप्रतिपक्षपरिग्रहों वादः ॥ १॥ दर 


( इस प्रकार प्रथमाध्याव के प्रथम आह्िक में षोडद पदार्थों में से प्रमाण से लेकर निर्णेव-पंयन्त 
पदार्थों का निरूपण कर दितीयाहिक में अवशिष्ट ७ पदार्थों का वर्णन करने में क्रम-आप्त तौन प्रकार 
की कथा में से अरथम बाद रूतकपा का वर्णन करने के लिए भाष्यकार प्रथम सूत्र के अवतरण में कहते 
हैं कि )--जाद-जल्प, तथा वितण्डा नामकी तीन कथा होती हैं, उनमें से वह सूत्र बाद का है (प्रमाण 
सर्कस्ताधनो पालम्भः सिद्धास्ताविरुद्धः पञ्नावयवो पपन्नः पक्षप्रतिपक्षपरिग्रहों ) बादः ॥ ६॥ 

पद॒पदार्थ 5 त्रमाणतर्वासाथनोपालम्भः > प्रमाण तथा तक से है पक्ष का साधन तथा पर 
पक्ष का खण्डन जिसमें । सिद्धान्ताविरुद्धः 5 स्वीकृत सिद्धान्त का विरोध न करने वाका, प्नावववो- 
पपन्न: > प्रतिज्ञा आदि पाँच अबयवों से युक्त, पक्षप्रतिपक्षपरिग्रदः > एक विषय में विरुद्ध दो 
अर्तों को झदण करने वाले पक्ष एवं प्रतिपक्ष का स्वीकार, वादः > वाद नामक प्रथम कथा होती है ॥ 

भआवार्थ 5 प्रथमाह्ि6 में प्रमाण से छेकर निरणयपय॑न्त नव पदार्थों के वर्णन के पश्चात द्वितीया- 
हिक में तीन प्रकार की वादादि कथाओं में से प्रथम वाद कथा का वर्णन करना उचित होने से 
उसका लक्षण सूत्रकार ने ऐसा किया है कि जिस कथा में प्रमाण एवं तके से स्त्रपक्ष को स्थापना 
तथा परपक्ष के साधक देत का खण्डन किया जाता है, एवं स्वीकृत सिद्धान्त का विरोध न होने से 
जिसमें विरोध नामक हेत्वामासवादी के खण्डनार्थ दिया जाता है, तथा जिसमें प्रतिशा आदि 
'पाँच अवयव भो होते हैं जिससे अवणवों में अधिकता तथा न्यूनता रू। मिग्नद स्थान भी बादी 
के खण्डन के लिये दिए जा सकते हैं, ऐसे पक्ष प्रतिपक्ष अर्थात्‌ ( एक विषय में विरुद्ध दो धर्मों ) का 
स्वीकार द्वोता है, उसे बाद नामक प्रथम कथा कहते हैं। यथपि निर्णय के भनुकूछ होने के कारण 
अ्रंथम आहिक में दी बादकथा का लक्षण करना युक्त था तथापि तीनप्रकार की कथाओं के अन्तर्गत 
होने से द्वितोयाह्िक में दी उसका भी वर्णन सूतकार कर रहे हैं। जिसमें अनेक वक्ताओं से युक्त 
विचार के पदार्थ को विषय करने वाले वाक्यों के सन्दर्भ को कथा कहते हैं, वह तीन ही प्रकार 
की द्ोती है ( ऐसा 'पहुप्रतिपक्षपरिप्रहः! इस सूत्र के पद से सूचित ह्वोता है |) जिसमें युरु आदि 
के साथ वाद कथा, एवं जब की इच्छा करने वाले के साथ जल्प, एवं वितण्डान|मक दो कवा दोती 
है यह विशेषता है ) इस सूत्र में “प्रसाणत्कसाधनोपालम्भ/ इस पद में 'प्रमाणतकंसाधन” 
तथा “प्रमाणतकंसाधनोपाछम्भः ऐसा मध्यम पद छोपीः समास जानना चाहिये । ( यथ्पि 
वितण्डाकथा में पक्ष तथा प्रतिपक्ष का परिग्रह दोता है, तथापि प्रतिपक्ष ( विरुद्धपक्ष ) कौ स्थापना 
नहीं होती, क्योंकि उसमें साथन नहीं द्ोता, और जल्प क॒था में य्यपि पक्षप्रतिपक्ष दोनों में साधन 
दोता है, फिन्तु प्रमाणमूछ वाले प्रतिशादि पाँच भवयब और तर्क से भी स्वपक्ष को स्थापना तथा 
परपक्ष का खण्डन होता है इस कारण “प्रमाणतर्कंसाधछोपालूस्भ/! इस विशेषण से जल्प तथा' 

कथा से बाद कथा में भेद सिद्ध दो जाता है )। 


पे न्यायदनस [श्र १, आ० २) सू० १ 

'एकाधिकरणस्थो बिरुद्धो धर्मों पक्षप्रतिपक्षों प्रत्यनोकभावाद्‌ , अस्त्यात्मा 
नास्त्यास्मेति। नानाधिकरणस्थौ विरुद्ध न पक्षप्रतिपक्षी, यथा नित्य आत्मा 
अनित्या बुद्धिरिति। परिग्रहोउभ्युपगमन्यबस्था। सोउयं पत्षग्रतिपक्षपरित्रहों 
वादः | तस्य विशेषण प्रमाणतर्कतताधनोपालम्भः--प्रमाणैस्तकेण च साधनमुपा- 
लम्भश्चास्मिन्‌ क्रियत इति। साधन॑ स्थापना। उपालम्भः ग्रतिषेघः। तौ 
साधनोपालम्भौ उभयोरपि पश्षयोव्य॑तिपक्ताबनुबद्धी च यावदेको निदृत्त एकतरों 
व्यवस्थित इति व्यवस्थितस्य साधनमिति । 

जल्पे तत्मतिषेधः | प्रतिषेघे कस्यचिदभ्यलुः 
ज्ञानाथ सिद्धान्ताविरद्ध इति बचनमू। 'सिद्धान्तमम्युप्रेत्य_तद्विरोधी विरुद 


( प्रथमसुन्र की भाष्यकार स्वास्या करते हैं कि )--एक आश्रय में रहनेवाले विरुद्ध धर्मों वो 
पर विरोध होने के कारण पक्ष तथा प्रतिपक्ष कहते है, जैसे आत्मा है तथा नहीं है ( वे पक 
प्रतिपक्ष है) अनेक भाव में, रहने वाले विरुद्ध पक्ष ठया प्रतिपक्ष नहों दोते, जैसे आता 
लिलल है भौर वृद्धि अनित्य है ( यह पक्ष प्रतिपक्ष नहीं है) सूत्र मं परि्ह शब्द का. स्वीकार पी 
अयकसथा यह अर्थ है। बह यह इस प्रकार का पक्ष तथा प्रतिपक्ष का सानना ही बह नामक प्र 
कक का रक्षण हैं। उसका 'प्रमाणतकंसाघनोपालस्भः? वह विशेषण है। जिसका प्रमाण तं 
कह से जिसमें पक्ष को स्थापना होतो है एवं प्रमाण तथा तर से दूसरे के पक्ष का खण्डन दोता 
' है क्योकि इस वाद काया में अत्कषादि प्रमाण और तर से भी स्पश्ञ का साधन, व 5 
डिरोकी पक्ष का स़ण्डन भी किया जाता है, इस कारण सूत्र के 'प्रमाणतर्कसाघनोपालस्भ' 
पद में साथनशब्द का अरथ| अपने पक्ष की स्थापना करना और उपालंभ झब्द का अर्थ हि 
कि पका निषेष ( सण्दन )। ये दोनों स्वपक्ष को स्थापना तथा विरोधि पक्ष का खण्टरट 
दोनो पक्ष में ( व्यतिष्तो जुड़े दर अजुबद परस्पर मे सम्बद तब तक होते हैं, जित ते. 
जय , निदृ्ति और दूसरे की स्थिति नहों डक होती। जिस पक्ष की निदृत्ति पोती 
हक काल)  सण्डन ) तथा जो पक्ष स्थिर हो जाता है उस पक्ष का साथन ( स्थापना ) पट 
3328 इस विशेषण की साथंकता दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं न 
१28३ ला नि स्थानों का उपयोग करना ( आगे कहेंगे ) जिससे बाद कथा में नि 
स्थान वी सो. भाष्त होता है। किन्तु उक्त निपेषहोले पर भी किसी विशेष है 
२२४ स्वीकृति के देखाने के के 'िदा्ताबिरद० ऐसा सूवकार ने विदेषण कक 
चिरुद्ध/ ( १-२-४७ ) किसी एक सिद्धान्त को नी ही 

5 बा य दुथ हे कहते है, इस सूत्र में कहे हुए हु देत रूप निमद सी 
क्बा निशह र उक्त होती है। ( 'तत्मतिचेषः इस पद से वादी या प्रतिबादी किला; 
स्सरवभूतानि! ( १ के ना चाहिये यह सूचित होता है। अर्थात्‌ जिस प्रकार पकिमाठमे डिक 
(व के पशु कं हिल करे)" ) वह सामान्य तथा 'अक्रपोमीर्य पथ 

हे) यह कर्मकाण्ड में ै उसी प्रकार वाद कथा में 2 हब 
निम्रह स्थान का प्रवोग करना न एम्ताविर्दु” इस पद से स्ट ता है || 
( किल्तु वातिककार ने अबुराग से समय » यह भाष्यकार का आशय स्पष्ट क्र 

"रे पंच तत्त बाल प्राणियों के भक्षुण के प्रापि 


चादकबनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतम ३०) 
( अ० १ आ० २ सू० ४७ ) इति हेत्वाभासस्य निम्रहस्थानस्याभ्यनुज्ञा बादे। 
पश्चावयवोपपत्र इति--ही नमन्यतमेनाप्यवयवेन न्यूनम्‌” हेतूदाहरणाधिकमपिकम! 
(अ०४ आ० २ सू० १२१३ ) इति चैतयोरन्यनुज्ञानार्थमिति। अवयवेधु 
अमाणतकौन्तभौवे प्रथक्‌ प्रमाणतर्कग्रहणं साधनोपालम्भव्यतिषज्ञज्ञापनाथम्‌ | 
अन्यथोभावपि पक्षौ स्थापनाहेतुना भ्रवृत्ती बाद इति स्यात्‌। अन्तरेणापि 


उपाहम्म के ग्रहण से सम्पूर्ण निअद स्थानों की प्राप्ति द्वोने पर पाँच दी पाँच तत्त्व वाछे प्राणियों 
में भक्षण के नियम के समान परिसंख्या के किये सिद्धान्त| विरुद्ः तथा पंचावयवोपपन्नः यह 
उत्तर पद दिये गये है, ऐसा कहा दै। जिससे वाद कथा में चार प्रकार से निम्रद स्थानों का 
सम्बन्ध प्रतोत होता है । ( १ ) प्रतिज्ञादानि, प्रतिश्ासंन्यास, निर्थंक, अर्थान्तर, अविश्ञताय तथा 
अपार्थक इन ६ निम्मइस्थानों का वाद कथा में सम्भव ही नहीं होता। ( २) कुछ ऐसे हैं जिनका 
सम्भव होने पर भो वाद कथा में वे उद्भावित ( कथा के विषय ) नहीं होते, जैसे >तिश्वान्तर 
देत्वन्तर अप्रतिभा, विक्षेप, मतानुज्ञा, निरनुवोज्योपेक्षण, ये सात निम्नह स्थान दोने पर भी बाद 
कथा में दिये नहीं जाते। (३) वे हैं जो इनसे भिन्न अवशिष्ट निम्रद स्थान वाद कक्षा में 
अतिवादी को पराजित करने के लिये दिये जाते हैं। ( ४ ) बे हैं मिलेमें बाद कथा समाप्त हो जाती 
जैसे सब्यभिचार आदि पाँच हेत्वाभास, तथा निरनुयोज्यानुयोग ये दोनों प्रकार के निग्रह स्थान । 
है ( आगे दूसरे 'पंचावयवो पपन्न/” इस सूत्र के विशेषण पद का प्रयोजन दिद्ाते हुए भाष्यकार 
“कहते हैं कि )-सूत्र के 'पंचावयवोषपन्‍्नः प्रतिश्ादि पाँच अवयवों से युक्त वाद होता है, 
इस पद से 'हीनमम्यतमेनाप्यवयवेन न्यूनस' प्तिशादि पाँच अवयबों में से कोई एक अवयव 
_चून (क्रम ) हो तो, न्‍्यून नामक, तथा 'हेतूदाहरणाधिकमघिकस' देतु, उदाहरणादि कोई 
अवयव अधिक हो तो अधिक नामक निम्रह स्थान द्ोता है (५-२. १२-१३) इन दो निम्रह स्थानों 
का प्रयोग बाद कथा में बादी को पराजित करने के लिये किया जा सकता है यह सूचित होता है । 
( इस प्रकार सूत्र के दोनों विश्ेषणों का प्रयोजन दिखाकर दूसरा और मो 'प्रमाणतकस्राघनो- 
'पाल्यभः? इस विशेषण का प्रयोजन दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--प्रतिशादि पाँच 
अवय॒ों में प्रमाण तथा तक का अन्तर्मांव होने पर भो प्रमाण तथा तक का परबक्‌ ग्रदण सूतरकार ने 
इसलिये किया है कि साधना ( स्वपक्षस्थापन ) तथ। उपालं भ॒॑( परपक्ष के खण्डन ) में प्रमाण तथा 
ते का सम्बन्ध होता दै, नहों तो अपने अपने पक्ष की स्थापना करने में प्रदत्त हुए दोनों स्वतन्त् 
पक्ष भी बाद का कहे जांव। अर्थात यद्यपि प्रमाण तथा उसके सहायक तक के विना पाँच 
अवययों से युक्त होना दीन दो सकता है, अतः 'पंचावयबोपपन्न” ऐसा कइने से ही प्रमाण तथा 
पक आल्षेत से प्राप्त दो जाता है, तथापि इन प्रमाण तकं के अपने पदों से कहने से यह 
'ोता है कि वादी तथा प्रतिवादी से कहे हुए स्थापना तथा खण्डन इन दोनों को परस्पर मिले डर 
होना चाहिए नहीं तो जिस स्थछ में वादी अपने स्थान में स्थित होता हुआ हा प्रतिवादी के 
अफ्ि की अपेक्षा न करता हुआ दाब्द की अनित्वता को सिद् करता है, ओर अ्रतिवादी, वादौ के 
उक्त की अपेक्षा न करता हुआ भी इब्द के गित्वता-साथक अतिशादि अवयव वाल्यों कामरयोग 
कक हैं बह भी वाद कथा कददी जायगो )। ( अ!गे और भौ दूसरे प्रकार से उक्त विशेषणों का 
 , दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-विना प्रतिशा आदि पॉँच सबयवों के सम्बन्ध के 
सलक्षादि >्ाणों से अथ की सिद्धि होतो है देसा देखने में आता है, इस प्रकार से भो वाद 


स्यायदर्षानस्‌ [अ० १, आ० २, स्‌० १ 


ज्यावयबसम्बन्धं प्रमाणान्यर्थ साधयन्तीति दृष्टं, तेनापि कल्पेन साधनों- 
'पालम्भौ वादे भवत इति ज्ञापपति | छलजातिनिग्रहस्थानसाघनोपालमों जल्प 
इति बचनाद्विनिप्नहो जल्प इति मा विज्ञायि, च्छलजातिनिप्रहस्थानसाधनो- 
पालम्भ एव जल्पः, प्रमाणतर्कसाघनोपालम्भो बाद एवेति मा विज्ञायीत्येब- 
सर्थ प्रथक्‌ प्रमाणतर्कप्रहणमिति ॥ १॥ 


यथोक्तोपपन्नःछलजातिनिग्रहस्थानसाधनोपालम्भो जर्पः ॥२॥ 


यथोक्तोपपक्ष इति--प्रमाणतकंसाधनो पालम्भ: सिद्धान्ताविरुद्धः पद्चाबय- 
बोपपन्नः पक्षप्रतिपक्षपरिप्रह: | छलजातिनिग्रहस्थानसाधनोपालभ्म इति छलजा- 
जिस्म मे बंबिशेषणो 
_तिनिग्रहस्थानेः साधनमुपालम्भश्वास्मिन्‌ क्रियत इति एबंविशेषणो जल्पः । 


कथा में परस्पर वादी तथा भ्राँ के स्वपक्ष का साधन तथा परपक्ष का खण्डन हुआ करता है. 
यह सिद्ध द्वोता है। ( इस प्रकार दो प्रयोजन दिखाने के पश्मात तोसरा 'प्रमाणतर्कसाघनो 
प्रपन्न/ ( इस विशेषण का प्रयोजन दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--'छुछजातिनिम्रह- 
स्थानसाधनोपलंभो जक्प्र/ जिसमें छल, जाति तथा निम्मद स्थानों से स्वपक्ष को स्थापना तथा: 
परंपक्ष क। खण्डन होता है उसे जत्प कहते हैं, इस सूत्रकार के जल्प के कक्षण के कथन से, बाद ._ 
केथा से जरुपकथा पूर्वोक्त निय्नह स्थानों से रद्दित दोतः दै ऐसा न- जानाबाय--अर्थाद छल, जाति; 
तथा निग्रद स्थानों से जिसमें स्वपक्ष को स्थापना एबं परपक्ष का खण्डन ही द्वोता हैं, वह जल्प 
नामक कथा होती है, और प्रमाण तथा तके से जिसमें स्वपक्ष की स्थापना, एवं परपक्ष का खण्डनः 
होता है ऐसी बोद नामक करों दी होती है, ऐसा न' समझा जाय-यह विषय दिखाने के लिये 
प्ृथक्‌ प्रमाण एवं तक का सूत्रकार ने ग्रहण किया है। अर्थात्‌ बाद कथा में होने बाले पूर्बोक्त 
निम्रदेस्थान का जल्‍्प कथा में नहीं होते, और जलूप कथा में उद्भावन करने योग्य निम्नदद स्थान 
जाद कथो में नहीं उद्भावना किये जाते, ऐसा न समझा जाय, क्योंकि वाद कथा में होने बाक्े- 
विरोध, अधिक तथा म्थून नामक निग्रह स्थान जल्प कथा में भी प्रतिवादी को पराजित करने के. 
डिये उद्भावन किये जाते हैं, ऐसा परथक्‌ प्रमाण तथा तक के प्रदण से सिद्ध द्वोता है ॥ ६॥ 
कऋमप्राप्त द्वितीय जल्प कथा का सूचकार छक्षण दिखाते दैं-- 
+ « बद॒पदार्थ--मशोक्तोपपन्नः 5 वादकथा के छक्षण में से युक्त, छलजातिनिम्रद स्थानसाथनो- 
चॉलंभः ०» ( जिससे आगे जिनका वर्णन होगा ऐसे ) छल, जाति तथा निम्नद स्थानों से स्वपक्ष की 
स्थापना तथा परपक्ष का खण्डन होता है, जल्पः - देसी कथा को जत्प कदते हैं ॥ २॥ 

आवार्थ--बादकवा में कथित 'प्रमाणतर्कसाधनों पालंभः? श्त्थादि विशेषण जिसमें दो 
तथा छठे, एवं पंचमाध्याय में कद्दी जाने वाले छछ, तथा निश्नह स्थानों से भी जिस कथा में 
स्वप्क्ष की स्थापना एवं परपश्ष का खण्डन होता दे उस कथा को जल्प कहते हैं । 

( इस सूत्र में 'यथोक्तोपपन्ञः! इस विशेषण से संधूर्ण वादकथा का लक्षण लेना चाहिये, ऐसा: 
हाँ साष्यकार का मत है किन्‍्त “प्रमाणतकंसाधनोपालंभः यहा विशेषण जल्प कथा में छेना 
आहिए देसा वार्तिककार का मत है। जिसते “सिद्धान्ताविरुद्धः तथा “पंचावय्रवोपपन्नः के 
दो पद वादकथा में नियम देखाने के छिये दी हैं, जल्पकथा में तो किसी का नियम करना नहीं है| 
छा उपरोक्त माध्यकार के मठ पर वातिककार की अभ्डादै यह सूचित दोता है) ॥ ९॥. 


जल्पतकषवर्णनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम १०३ 


न खलु बै छलजातिनिप्रहस्थानैः साधनं 'कस्यचिदर्थस्य सम्भवति, 
प्रतिषेधार्थतैबेषां सामान्यलक्षणे च विशेषलक्षणे च भ्रुयते बच्तनविघातों 5थैविक- 
ल्पोपपत्त्या छठमू? इति, साधम्येबैधम्योभ्यां अत्यवस्थानं जातिः? 'विग्नतिपत्तिर॒आ- 
तिपत्तिश्व निग्रहस्थानम्‌? ( अ० १ आ० २ सू० ५४१।५६।६० ) इति। विशेष 
क्षणेष्वपि यथास्त्रमिति | न_चैतद्िजानीयास्प्रतिपेधार्थतयैबार्थ साधयन्तीति+ 
छलजातिनिग्रहस्थानोपालस्भो जल्प इस्येवमप्युच्यमाने विज्ञायत एतदिति | 

अमाणैः साधनोप्ालम्भयोरछलजातिनिग्रहस्थानानामज्मावः स्वरपक्षरक्षार्थ- 
लात , न खतन्त्राणां साधनभावः। यत्तत्प्माणैरथस्य साधन तत्र छल्जजातिनि- 
अहस्थानानामज्जभाबो रक्षणार्थत्यात्‌ | तानि हि श्रयुज्यस्ानानि परपक्षबिघातेन 


( द्विततीव सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करंते हैं कि )--सूत्र के 'यथोक्तोपपन्नेः! बादकथा में कहे. 
विशेषों के अथ से युक्त, इस पद से प्रमाण और तक से जिसमें स्वपक्ष का स्थापन, तथा परपक्ष 
का खण्डन होता है, दवं माने हुए सिद्धान्त का विरोध न करने वाले; तथा प्रतिक्ादि पाँच 
अवयर्वों से युक्त पक्ष तथा प्रतिपक्ष का स्वीकार करना (यह संपूर्ण वादकथा का लक्षण ः्जल्प 
में भो होता है ) तथा सूत्र के छुकजातिनिग्रहस्थानसाधनोपालूंभः इस पद का अर्थेयद है 
कि जिस कथा में आगे कद्दे जाने वाले छल, तथा पंचम अध्याय में जिनका वर्णन होगा, ऐसे जाति 
( अस्त उत्तर ) पं प्रतिज्ञाहानि आदि निग्नद स्थानों ले जिसमें स्वपक्ष का साधन तथा परपक्ष 
का खण्डन भी किया जाता है ऐसे कथा को जल्प नामक द्वितीय कथा कहते हैं। ( उपरोक्त 
जल्पकथा के लक्षण में दोष दिखाते हुए भाध्यकार पूबंपक्षिमत से झंका दिखाते हैं कि )--छक, 
जाति तथा निम्नद्द स्थानों से किसी पक्ष का साधन ( स्थापना ), नहीं द्वो-.सकती, क्योंकि छछादिक 
परपक्ष के खण्डन करते हैं, यह उनके सांमान्य लक्षण तथा. विशेष लक्षणों से. सिद्र होता है । 
इसी कारण “बचनबविधातो<र्थविकल्पोपपत्त्या छुछम! वादी के वाक्य का अर्थ के विकल्प 
( दूसरा अर्थ करने ) से विधात ( दूषण देना ) इसे छल कहते हैं, तथा “साधस्यंवेधरस्यास्‍्यां 
अल्यवस्थानं जाति? समानधमे तथा विरुदवर्म से खण्डन करना जाति कहती है, पर्व, “विश्रति- 
पत्तिरप्रतिपत्तिश्न॒ निग्रहस्थानस्र! विरुदज्ञान तथा जअज्ञान (न समझना ) निम्रहस्थान 
( पराजय के स्थान ) दोते हैं ( १-२-५, १०५९-६० ) इन छल, जाति तथा निम्नदद स्थानों के 
सामान्य लक्षणों में छछ, जाति, निम्नहस्थान से परपक्ष का खण्डन हो किया जाता हैः ऐसा प्रतीत 
होता दै ) इसी प्रकार छल्लादिकों के विशेष लक्षणों में यथोचित ये परपक्ष का खण्डन द्वी करते हदें 
यद जानना चाहिये । इससे यद यदाँ न जानना चाहिये कि छलादिक परपक्ष का खण्डन करने 
से दी अपने पक्ष की स्थापना भी करते हैं क्योंकि कपा में छछ, जाति तथा निग्रद स्थानों से 
परपक्ष का खण्डन करने वालो बाद कथा होती है, ऐसा कहने से ही यह जाना जा सकता है। 
( श्स आशंका के समाधान में भाष्यकार कहते हैं कि )-स्वपक्ष का स्थापन तथा परपक्ष का 
खण्डन तो प्रमाणों से दी होता दै जिसमें अपने पक्ष ( मत ) की रक्षा करने के कारण छलादिक 
अंग ( सदायक ) होते &ै। ये छलादिक स्वतन्त्र रूप से स्वपक्ष की स्थापना नहीं करते | अर्थात्‌ 
जो श्रमार्णो से अपने पक्ष की स्थापना की जातो है, उसमें छू, जाति तथा भिम्नद्द स्थाम 
स्थापनापक्ष की रक्षा करने के कारण अंग ( सहायक ) दवोते हैं । क्योंकि छंछ, जाति तथा निम्न 
स्थानों का प्रयोग करने से परपक्ष के खण्डन द्वारा छकादि के अपने पक्ष ( स्थापनापक्ष ) को रक्षा 


है] न्यायदर्शनस्‌ [ भ्र० १, आ० २, सू० हे 


स्वपक्षे रक्षन्ति | यथा चोक्त तत्त्वाध्यवसायसंरक्षणार्थ जल्प्रवितण्डे बीजप्ररोह- 
संरक्षणार्थ कण्टकशाखावरणवत्‌! (अ० ४ आ० २ सु० ४ ) इति। यश्यासौ- 
अमाणे: प्रतिपक्षस्योपालस्भस्तस्य चैतानि प्रयुज्यमानानि प्रतिपेधविघाता- 
स्सहकारीणि भवन्ति | तदेबमज्जीभूतानां छलादीनामुपादानं जल्पे, न 
स्वतन्त्राणां साधनभावः | उपालम्भे तु स्वातन्त्यमप्यस्तीति ॥ २॥ 
स ग्रतिपक्षस्थापनाहीनो वितण्ड। ॥ ३ ॥ 

स॒ जल्पो वितण्डा भबति। किं विशेषणः ? प्रतिपक्षस्थापनया हीनः । यो तौ 
अमानांधिकरणौ विरुद्ध धर्मों पक्षप्रतिपक्षाबित्युक्त तयोरेकतरं बैतण्डिको न 
स्थापयतीति परपक्षप्रतिपेघेनैब भ्रवत्तत इति | 

अस्तु तर्हिं 'स अतिपक्षद्दीनो बितण्डा ?? 


करते हैं। इसो कारण “तत्वाध्यवसायरक्चणार्थ जल्पवितण्डे वीजप्ररोहसंरक्षणार्थं कण्टकदा- 
खावरणवत्‌! ( ४. २. ५) वास्तविक पक्ष को रक्षा कै लिये जल्प तथा वितण्डा दोनों कभायें होती 
हैं, निस प्रकार बौन के अंकुरों की रक्षा के डिये क्षेत्र ( खेत ) के चारो तरफ कार्यों के बक्षों की 
जाला से बेरा कर दिया जाता है, देसा भागे सूत्रकार कहेंगे। यह जो प्रमाणों से विरूद्ध पक्ष 
का खण्डन किया जाता है उसमें छादिकों का प्रयोग होने से ये विरुद पक्ष के खण्डन करने से 
अलछादि के सहायक होते हैं। इस प्रकार जल्पकथा में अंग ( गौण ) रूप से छलादिकों का ग्रदण 
होता है, स्वतन्त्र रूप से ये स्वपक्ष के साथक नहीं दोते। किन्तु परपक्ष का खण्डन करने में 
चादिक स्वतन्त्र भी होते हैं ॥ २ ॥ 

कमप्राप्त वितण्डा कथा का लक्षण सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ 5 सः 5 वह ( जल्प ), प्रतिपक्षस्थापनादीनः ० विरूद पक्ष को स्थापना से रहित हो 
सो वितंण्डा ७ बंद वितण्डा कथा होती है ॥ ३॥ 

आवार्थ > पूर्वोक्त लक्षण वाले जल्पकपा में विरुद्ध पक्ष को अनुमान प्रयोग द्वारा स्थापना 
जिसमें नहीं होती, केवल वादी का खण्डन किया जाता है, उसे वितण्डा कथा कहते हैं। ( अर्थात्‌ 
यूब॑ंबादी के पक्ष को अपेक्षा प्रतिवादो का अन्य पक्ष दी 'प्रतिपक्ष' कद्दाता है उसकी स्थापना 
से रहित कथा विठण्डा नामक कथा होती है ॥ ३ ॥ 

(इस सूत्र की माध्यकार व्याख्या करते हैँ कि )--बद ( पू्व॑सृत्र में कहो हुई ) जल्पनामक 
कथा वितण्डा कथा होती है । ( प्रइन ) :--कैसे विशेषण वाली ( अर्थात्‌ कैसी जल्प कथा वितण्डा 
कथा कहती है ! ( उत्तर )--जिसमें विरुद्ध पक्ष की स्थापना न दो उस जल्प कथा को दवी वितण्डा 
कथा कहते हैं । अर्थात्‌ ओो पूर्व में एक आधार में विरुद्ध दो ध्मं पक्ष तथा प्रतिपक्ष कद्दाते दें देखा 
कह्दा गया है उन दोनों में से वितण्डा कथा करने बाला ( वैतण्डिक ) एक अपने विरुद्ध पक्ष कौ 
स्थापना नहाँ करता किन्तु पूर्ववादी के पक्ष का खण्डन करते हुए दी जितण्डा कथा में प्रवत्त दोता 
है । ( शंका )--यदि ऐसा दे कि वितण्डा कथा में विरुद्ध पक्ष को स्थापना नहीं दे तो “प्रतिपक्ष- 
विरुद्वपक्त से रहित जल्पकथा' वितण्डाकधा कह्दाती है इतनाद लक्षण करना सूब्रकार को 
डचित था । ( कर्थाद ) वित्डा कथा में जब विरुद्ध पक्ष की स्थापना नहीं है तो उससे संस्थापन 
क्रियां जाने बाला पक्ष भौ नहीं है, क्योंकि'विना स्थापना के पक्ष दो नहीं सकता, जिससे “प्रतिपक्ष 


देत्वाभासवर्णनम्‌ ] स्भाष्यहि प्दीव्याख्योपेतस्‌ ब्र्ग्ष 


यह खल॒॒तत्परप्रतिषेघलक्षणं बाक्यं स बैतण्डिकस्य पक्षः न त्वसौ साध्य॑ 
क॑ चिदर्थ अ्रतिज्ञाय स्थापयतीति । तस्माद्यथान्यासमेबास्त्विति ॥ ३ ॥ 
इति त्रिभिः सूत्रैः कथालक्षणप्रकरणम्‌ । 
हेतुलक्षणाभावादद्ेतवो हेतुसामान्याद्धेतुबदाभासमानाः | त इमे-- 
सब्यभिचा रविरुद्धप्रकरणसमसाध्यसमकालातीता हेत्वाभासाः ॥ 
तेषामू-- 
अनेकान्तिकः सव्यभिचारः ॥ ५॥ 


को स्थापना से दौन इस उक्ति से प्रतिपक्ष रहित वितण्डाकथा होती है” यह शंका का तात्ययं है ) 
( उत्तर )--जो वह प्रतिवादी का पूर्ववादी के पक्ष के खण्डन करने वाल्म वाक्य है, वही वितण्डा 
कथा करने वाले का पक्ष है, किन्‍्त वह वितण्डा करने बाढछा किसो साधने योग्य ब्यं को 
अतिज्ञा कर उसकी सावन द्वार। स्थापना नहीं करता, अतः सूत्रकार ने जैसा रक्षण का उपस्यास 
युक्त होने से सही ( अर्थात्‌ बैतण्डिक ) वितण्डा करने बाला भो वादा 
अल, किला है नही बुक, शुर ले (मा लि होगी. सपने वह भी स्वापन न करता 
हुआ केवल पूरवादी के पक्ष का खण्डन करता है, इस कारण वैतण्डिक का यह खण्डन वाक्य ही 
इसका पक्ष है ऐसा गौण पक्ष शब्द का व्यवद्द/र होता है। ( अर्थात्‌ यह पक्ष होना केवल योग्यता 
है न कि स्थापना होने से यह तात्पये है ॥ ३ ॥ 
हेल्वाभासप्रकरण 

+ बोडश पढ़ा में क्रमप्राप्त चतुदंश द्वेत्वाभास नामक पदार्थ का निरूपण करते हुए चतुर्थ 
सूत्र का भाष्यकार छक्षण देखाते हुए अवतरण देते हैं कि--सद द्वेतुओं का छक्षण नहीं रहने 
से जो देत न दोने पर भी देतुओं के समान कुछ धर्मों के रहने के कारण द्वेतुओं के समान 
प्रतीत दवोने वाले देल्वामास कद्ाते हैँ वे ये हैं--अर्थाव देस्ताभास इस झब्द के च्युलत्ति के बक 
से देल्ताभासों का सामान्य लक्षण सूत्रकार करते है-- 

पद्पदार्थर तन्‍्यमिचारविरुडप्रकरणसमसाध्यसमकालातीताः<( १ ) स्यभिचार, (२) बिर्ड, 
(३) प्रकरण सम, सत्मतिपक्ष ( ४) साध्यसम ( असिद्ध ), तथा (५) काछातीत ( बाधित ) 
नामक, देल्वाभासः ० पांच प्रकार के दुष्ट हेतु द्वोते हैं ॥ ४ ॥ 

आवार्थ + (वन में व्याप्ति तथा पक्षपम॑ता विशिष्ट हेतु को सद्धेठ कहते हैं ऐसा प्रतिशादि 
पाँच अवयवों के निरूपण में सिद्ध दो चुका दै, अतः असव हेतु कौन से द्ोते हैं, इस शिष्यों की 
जिज्ञासा के निरास के किये सूतकार असव देतु ( देत्वाभासो ) का निरूपण करते हैं कि देत के 
कुछ पूर्वोक्त पक्षसत्ता आदि पाँच रूपों में से जिनमें कुछ धर्म रहने के कारण जो देतु के समान 
अतीत होते हैं, ऐसे दुष्हेत सम्यभिचार, विरुड, प्रकरण ( सत्मतिपक्ष ) साध्यसम ( असिद्ध ) 
तथा कालीतीत ( वाधित ), नाम के पाँच हेत्वाभास ( दुष्देतु ) दोते है ॥ ४ ॥ 

( अत॒र्थ सूत्र का अथ॑ स्पष्ट होने के कारण वक्त देत्वाभासविशेषों का क्रम से कर्गन करते हुए 
अथम सब्यमिचार नामक देत्वामास रक्षण के ५ वें सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हुए सूत्र की 
संगति देखाते हैं कि )--उन पाँच हेश्वाभासों में से-- 

पद॒पदार्थ ८ जो हेतु एक पक्ष में स्थिर न होने से पकान्तिक ( एक पक्ष में वर्तमान ) नहीं 
डोता बह ब्यमिचार दोषयुक्त दोने के कारण सब्यमिचार नामक दुष्टदेतु होता दै। ( साध्व अथवा 


बन्द स्थायदुर्शनस [ श्र० १, आ० २, सू० ५७ 
'>स्थ 
व्यमभिचार एकत्राव्यवस्थितिः | सह व्यमिचारेण वर्ततते 22892 सब्यमिचार/। 
निदशेनं-नित्यः शब्दोउस्पशत्वात्‌ , स्पर्शवान्‌ कुम्मोडनित्यो दो, न च तथा 
स्पर्शवान्‌ शब्दस्तस्मादस्पर्शत्वान्ित्यः शब्द इति | दृष्टान्ते स्पर्शवत्त्यमनित्यत्व॑_ 
च धर्मों न साध्यसाधनभूतौ दृश्येते स्पर्शांब्वाणुर्नित्यश्वेति। आत्मादी च 
इश्टन्ते 'उदाहरणसाधम्यात्साध्यताधन॑ हेतु (अ० १ आ १ सू० ३४ ) इति 
अस्पर्शत्वादिति “हेतुर्नित्यत्वं ब्यभिचरति अस्पशों बुद्धिरनित्या चेति। एबं 
वओ। इृष्टान्ते व्यभिचारात्साध्यसाधनभावो नास्तीति लक्षणाभावाद- 
] 

नित्यत्वमप्येकोडन्त:, अनित्यत्वमप्येकोउन्त:, एकस्मिन्नन्ते विद्यत इति 
'रेकान्तिको विपर्ययादनैकान्तिक: उभयान्तव्यापकत्वादिति ॥ ४ ॥ 


साध्यामाव इनके “अन्त” अर्थात्‌ आअय में वर्तमान हो उत्ते 'पुकास्तः और उससे मिन्नक्े 
अनैकान्तिक ऐसा कहते हैं ऐसी अनैकान्तिक झन्द की विवरण कारने को है। इस सूत्र 
में अनैकान्तिक तथा सब्यभिचार ये दोनों पर्यायश्ब्द पुरुषों के भेद की अपेक्षा से दोनों पदे 
रक्ष्य ( लक्षण करने योग्य ) तथा लक्षण रूप से स्थित है क्योंकि जिसके लिये सब्यभिचार” 
देसा विशेष दवेत्वाभास का नाम है उसके लिये सब्यमभिचार पद से लक्ष्य तथा तक पद से... 
छक्षणसूत्र में कहा राया दै। और जिस पुरुष के लिये “अनेकान्तिक' ऐसा देखाभास का नाम है 
उसके लिये '“अनेकान्तिक' पद से लक्ष्य तथा सब्यमिचार इस पद से छक्षण सूचित द्वोता है ऐसा 
सूत्रकार का आश्यय देखाता है ॥ ५ ॥ 
(सब्यमिचार” को रक्षण मानकर' भाध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-सूत्र में. 
ज्यभिचार झब्द का अं है एक पक्ष में व्यवस्था न होना, जो इस ब्यभिचार दोष के साथ 
रइता है उसे सब्यभिचार नामक दुष्ट: देत कहते हैं । ( अर्थाव जो साध्य ( पक्ष ) तथा उसके समाज 
जाति के सपक्ष तथा जिपक्ष में भी रहता है बह व्यभिचार द्ोता है ) जिस देतु का सब्यभिचार 
द्शाबदु? नित्य है; स्पर्यों रहित होने से, क्योंकि स्पशे गुण का आधार कलश अनिस्थ देखा जाता है... 
कैसा शब्द स्पशे का आपार नहीं है इस कारण स्पकशरदित होने से शब्द नित्य दे” यह निदर्शत 
( उदाहरण ) है। किम्द॒ स्पशे की आधारता और कनित्यता ये दोनों धर्म साध्य तथा साथनरूप 
नहीं देखते, क्योंकि परमाणु स्पर्श युण का आधार होने पर भी नित्य द्ोता दे इस कारण: स्पर्श 
का न होना नित्यता का साधक नहीं हो सकता । ( अर्थांद स्पशांधार और अनित्यता इन दोनों 
में साध्य साधन रूप सम्बन्ध नहीं है--क्योंकि स्पर्शाश्रयटा अनित्वता की, “तथा अनित्यता स्पर्श 
अयता को सिद्धि नदीं करता )। तथा आत्मा बुद्धि भादि दृषटान्त में भी 'डदाहरणसाधर्म्यात्‌.. 
/ उदाइरण के समान प्म के होने से साध्य को सिद्धि करने वाला साथस्यं सै 
हेत होता दे ( १. १. ४ ) इस सूत्र के अनुसार शब्द में अनित्यता का साधक ( “अत्यशता रूप ) 
देव नित्यता साध्व का व्यमिचारी भी है, क्योंकि वुद्धि स्प्नंयुण का आधार न होने परमी 
अनित्य है । इस प्रकार दोनों प्रकार के वैषस्ये तथा साधम्यें के इश्टन्तों ( उदादरणों ) में उपरोक्त 
अकार से ब्यभिचार दोष आने के कारण स्पर्लल्व साथन, तथा नित्वता साध्य इन दो्ोंका 
स्ाध्य साथनभाव न होने से सद॒ देत॒ का लक्षण अस्पशॉत्व देव में नहीं है, अतः यद सत॒ देत | 
जी किन्‍्द॒ दुशदेंठ समिचार ( देस्वामास है। (पूव॑प्रदर्शित 'अनैकान्तिक? इस पद को सूत्र में. 


विरुद्धप्रकरणम्‌ ] सभाष्य हिन्दीव्याख्योपेनस १०७ 


सिद्धान्तमभ्युपेत्य तड्िरोधी विरुद्ध ॥ ६ ॥ रब 

त॑ बिरुणद्धीति तद्रिरोधी अभ्युपेत॑ सिद्धान्तं व्याहन्तीति | यथा सोडय 
विकारो व्यक्तेरपैति नित्यत्वप्रतिपेधात्‌ , न नित्यो विकार उपपद्मते | अपेतो+ 
5पि बिकारोउस्ति विनाशप्रतिषेघात | सोड्य॑ नित्यत्वप्रतिषेधादिति हेतुव्यैक्ते- 
रपेतोडपि बिकारोउस्तीत्यनेन स्वसिद्धान्तेन विरुध्यते । कथम्‌ ? व्यक्तिरात्म- 
लाभः | अपायः भ्रच्युतिः। यद्यात्मलाभात्मच्युतो विकारोउस्ति ? नित्यत्व- 
प्रतिषेधो नोपपद्मयते। यह्वक्तेरपेतस्यापि विकारस्यास्तित्व॑तत्‌ खलु 


छक्षण मानकर भाष्यकार कहते हैं कि )--यहोँ पर नित्यता भी एक अन्त ( पक्ष ) है, तथा 
अनित्यता भी एक अन्त ( पक्ष ) है, एक अन्त ( पक्ष ) में रहें वह “देकान्तिक! देव द्ोता है, 
उसके विपयंय ( उलटे ) दोनों अन्तों ( पक्षों ) में रद वह दोनों पक्षों में ब्याप्ती से ( अवश्य ) 
रहने के कारण अनैकान्तिक होता है, इस श्रकार सब्यमिचार -दुश्देत का वर्णन समाप्त दैं। 
( अर्थात्‌ नित्यतासाध्य अथवा अनित्यतासाध्य बालों में से जो देत एक दी पक्ष.में रहता दे बह 
रेकान्तिक, और उसके विपरीत यदि दोनों साध्यवाले पदार्थों से रदै वह “अनेकान्तिक! एक पक्ष 
में अस्थिर दोता है, इस प्रकार अन्‍्बय अबवा ब्यतिरेक जो दोनों पक्षों में होता ढै, बह साध्य तथा 
साध्याभाव के आश्रय में वर्तमान द्वोता है देसा सब्यभिचार दुश्द्ेतू होता है, जोकि वह आग्रे 
के विरुद्ध आदि चार दुश्द्देतुओं से भिन्न है अतः 'अनकान्तिक' यह सब्यभिचार नामक प्रथम 
दुष्हेत लक्षण निदुंष्ट है यह सिद्ध होता है )॥ ५॥ 

अबम द्वेल्वाभा के पश्चात्‌ विरुद्ध नामक दितीत द्वेत्वाभास का सूत्रकार लक्षणकरते हैं-: ५ 

प्दपदार्थ सिद्धान्त 5 पूर्वोक्त किसो एक सिद्धान्त को अभ्युपेत्व 5 मानकर तदिरीबीत 
उसका विरोध फरनेवाला देत विरुद्ध नामक द्वितीय दवेल्वाभास होता है ॥ ६ ॥ 

भावार्थ ८ जो हेतु किसी एक सिद्धान्त को मानकर उस सिद्धान्त का विरोध करे तो बद विरुद्ध 
नामक द्वितीय हेंत्वाभास कहता है, जैसे सांख्य सिद्धान्त से साविर्भाव से रद्दवित होने पर भी 
विकाररूप कार्य कारणरूप से रहता है, यह मानने में विकार ( कार्य ), नित्य नहीं हों सकते, 
यह देत अपने ( सांख्य के ) हो सिद्धान्त का विरोधी होने के कारण विरुद्ध देल्वाभास दोता है ॥ 

(षष्ठ सूत्र की भाव्यकार व्याख्या करते हैं कि)--सूत्र के 'तहिरोधी” श्स शब्द का 
अथे है--उसका जो विरोध करता है--अर्थाद स्वरोकार किये हुए सिद्धान्त का जो विरोध करता है 
अर्थात/( दोने नहीं देता ) जिस प्रकार--'व६ यह विकार संपूर्ण ( कार्य ) व्यक्ति ( आविर्भाव ) से 
रहित होता हैं, क्‍योंकि नित्य नहीं है। कायंरूप से आविममांव से रद्दित होने पर भी कारण रूप से 
काये की सत्ता है, क्‍योंकि उसका नाश नहीं होता, यहाँ पर विकार ( कार्य ) नित्य नहीं होता 
यह दवेतु 'आविर्भाव से रहित होने पर भी विकार (कार्य) कारण रूप से बतंमान रहता है” 
इस अपने (सांख्य के), मत से विरुद्ध होता है। ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )-व्यक्ति 
( आविर्माब ) शब्द का अपनी उसत्ति होता यद्‌ अर्थ है। तथा अपाय ( नाश ) झब्द का अर्थ दैंदर 
( अपने स्वरूप से रद्दित होना )। इस कारण यदि विकार (कार्य ) अपने आविर्भाववश अष्ट 
दोने पर भी ( रदित द्वोने पर भी ) वर्तमान हैं तो सित्य नहीं दे ऐसा निषेध नहीं दो सकता 


क्योंकि आविर्भाव से रहित सी विकार (काये ) को जो संसार में वर्तमान है वही कार्ये को 


च्ण्ढ न्यायदर्शनस [अ० १, आ० ३, स्‌० ६ 


'जित्यल्वमिति | नित्यत्वप्रतिपेंघों नाम विकारस्थात्मलाभात्मच्युतेरुपपत्ति: | 
अदात्मलास्म्रच्यबते तदनित्यं दृष्ड, यद्स्ति न तदात्मलाभात्माच्यबते | अस्तित्व 
च्वात्मलाभास्थ्रच्युतिरिति च :विरुद्धावेती धर्मों न सह सम्भवत इति | सोड्य॑ 
डेतुय सिद्धान्तमाश्रित्य प्रवर््तते तमेब व्याहन्तोति ॥ ६ ॥ 


यस्मात्मकरणचिन्ता स निर्णयार्थमपदिष्टः अकरणसमः ॥ ७॥ 


निक्षय से नित्यता है। और का का आविर्भाव से रहित होना हाोंतो नित्यता का निषेष 
€ अनित्यता ) है। और जो संसा( में अपने छाम ( आविर्माव ) से च्युत ( नष्ट ) द्वोता है बह 
अनित्प देखने में आता है। और जो संसार में वर्तमान दोता है वह अपने आविर्भाव ( प्रकटता ) 
से अष्ृष्ट नहीं हो सकता। अर्थांद बतमानता तथा, अपने आविर्भाव से नष्ट द्ोना ये दोनों 
परस्पर विरुद्ध थर्मं एक पदार्थ में साथ में नहीं हो सकते। इस कारग जिस सांख्य सिद्धान्त कौ 
मानकर “कार्य नित्य नहीं हो सकते' यद्द देत नाश द्वोने पर भी कार्य की सत्ता को सिद्ध कर 
रहा है, उस सांख्यसिद्धान्त का ही उपरोक्त प्रकार से विरोध करता है, अतः विरुद्ध नामक द्वितीय 
ड्ेलामास है ॥ ( अर्णव्‌ यहाँ पर “अनित्यः इत्यादि भाष्य से “निस्यत्वप्रतिषेघात! इस देतु से 
सूचित है तथा “निश्यता' “बपेतोष्यस्ति! इस माध्य से सूचित दोती दे ) किम्त इस विरुद्ध 
डेल्ामास के स्वरूप के विषय में प्राचोन तथा नवीन नैयायिकों का परस्पर मतभेद प्रतीत दोता 
है क्‍योंकि जो देत किसी माने हुई मत का विरोध करता है, वह विरुद्ध होता है यह भाष्यकार 
का मत तो स्पष्ट है, अत एब नित्पता निषेध रूप देव नित्यता सिद्धान्त का विरोध करने के कारण 
विरुद्ध” है यह इश्टान्त से भाध्यकार ने सूचित किया है। और 'जो साध्य की सिद्धि करने के 
लिये दिया हुआ देव उसके विरुद्ध साध्य के अमाव को सिद्ध करता दै बह विरुद्ध देतु कद्ठाता हैः, 
सा नवौन नैयायिकों का मत है, इसी कारण 'साध्याभावच्याप्तो हेतुरविरुद्ध: साध्य के अभाव के 
साथ ब्याप्ति रखने वाला द्ेत विरुद कहाता है जैसे शब्द अनित्प है, कार्य होने से, ऐसा विरुद्ध का 
तकॉसंग्रह में अ्नभट्ट ने उदाहरण दिया दै। वार्तिककार ने भी भाष्योक्त उदाहरण देकर ब्याख्या 
करने के पश्चात “प्रतिज्ञाहेस्वोरविरोधो विरुद्ध हेस्वाभासः प्रतिज्षा या हेतु इन दोनों का 
विरोध द्ोना दी विरुड नामक हेस्‍्पाभास होता हे? ऐसी दूसरी भी व्याख्या को है, यहीं उपरोक्त 
लैयायिकों के मत का गू है ऐसा प्रतीत होता हैं। और परिशुद्धि में आचार्य उदयन ने इस 
खिरुद देलामास का अपने सिद्धान्त से ऐसा मेद देखाया दै कि--अपने मत में दूसरे प्रमाण से 
पसलिद्ध अर्थ का दूसरे प्रकार से कइना अक्रम सिद्धान्त नामक निग्नद स्थान होता है,और दो वाक्यों के 
अंशों ( भागों ) में यदि एक दी पदार्थ को सत्ता तथा असच्ा विषय हो तो विरोध दोता है ) ॥ ६ ॥ 
क्रम प्राप्त तीसरे प्रकरणसम ( रूट्यतिपक्ष का सूत्रकार छक्षण कहते हैं )-- 

# कस्मात्‌ » जिस हेतु से, प्रकरणचिन्ता * संशय के आधार पक्ष प्रतिपक्षरूप 
अकरण की चिन्ता दोती है, सः> बह, निर्णया्थ> निश्चय करने के लिये, अपदिष्ठः> कद्ा हुआ, 
अकरणसमः  प्रकरणसम ( सत्यतिपक्ष ) नामक तीसरा दुष्ट देतु होता है ॥ ७॥ 

भावार्थ 5 साध्य के निश्चय होने के लिये दिये इस जिस देव से संशय से लेकर निश्चय दोने 
अरव॑न्त निश्चित पक्ष तथा प्रतिपक्ष रूप प्रकरण को जिशासारूप चिन्ता दोती दे उस देत को 
उतीय प्रकशसम नामक देसाभास दुष्हेतु देसा कहते हैं, जैते शब्द, अभित्य के धर्म उपछब्धे 
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विमशाधिष्वानौ पक्षप्रतिपक्षा ( ठुभा ) वनवसितौ अ्रकरणम्‌ | तस्य चिन्ता 
बिमशॉस्मश्वति प्राइनिर्णयाद्यत्समीक्षणम्‌ | जिज्ञासा यत्कता स निर्णयार्थ 
प्रयुक्त उभयपक्षसाम्यात्‌ श्रकरणमनतिवर्तमानः प्रकरणसमों निर्णयाय 
न प्रकल्पते | 

प्रज्ञापनं त्वनित्यः शब्दों नित्यधर्मौनुपलब्घेरित्यनुपलभ्यमानानित्य- 
घर्मकमनित्य॑ दृष्ट स्थाल्यादि, नित्य: शब्दोडनित्यघर्मानुपलब्चे: अनुपलम्य- 
सानानित्यधर्मक नित्य॑ दृष्माकाशादि । 

यत्र समानों धर्मः संशयकारणं हेतुत्वेनोपादीयते स संशयसमः सव्य- 
भिचार एब | या तु विमर्शस्य विशेषापेक्षिता उभयपक्षविशेषानुपलब्धिश्व सा 


होने से जिसमें नित्य के धर्म उपलब्ध नहीं होते वह थाली आदि अनिट्य होते हैं यह प्रकरणसम 
नामक देल्वामास का उदाहरण है ॥ ७ ॥। 

(सूत्र के पदों का अर्थ देखाते हुए सप्तम सूत्र कौ भाध्यकार न्याख्या करते हैं कि )--संशय 
के आश्रय तथा जिनका निश्चय नहीं हुआ है ऐसे पक्ष तथा प्रतिपक्ष इन दोनों को 'प्रकरणसमः” 
इस पद में प्रकरण कहते हैं। संशय से लेकर निर्णय के द्वोने के पू्वें समय तक जो उसका 
विचार किया जाता है उसे “चिन्ता” कहते हैं । जिज्ञासा रूप वह चिन्ता जिस हेतु से की जाती है 
बह साध्य के निणंय के लिये दिया हुआ द्वेतु दोनों पक्षों में समान होने के कारण उपरोक्त प्रकरण 
कौ न छोड़ता हुआ 'प्रकरणसम! होता है । अर्थात्‌ साध्य के निणेय के लिये समर्थ नहीं दोता । 
( अर्थाद्‌ बादी तथा प्रतिबादी दोनों से जो साध्य किया जाता है उसे "प्रकरण! कहते हैं, उसके 
संशय से लेकर निश्चय के पूर्वकाल तक के विचार को जिज्ञासा कहते हैं, बह वास्तविक साध्य के- 
ज्ञान न होने से द्ोती है, क्‍योंकि वह नित्वता के साथ रहने वाकछे नित्य के पं तथा अनिस्वता के- 
साथ रहने वाले अनिश्प के धर्मो' को हटा कर उसमें संदेद को प्राप्त दोता है, तब उसे जिज्ञासा 
डोती है, वद्दी वादी के निश्चय होने के छिये कह्दी हुई नित्यधर्मों की अनुपलब्चि अथवा अनित्य- 
धर्मों की अजुपलब्धि (दोनों पक्षों में समान होने से जिज्ञासा प्रकरणसमनामक देत्वाभास 
होता दे । जिस प्रकार नित्यतापक्ष में अनित्यथर्मों' की अनुपरब्धि है, उसी प्रकार अनित्यता पक्ष 
में नित्दवर्मों की अनुपलब्धि है, वह यह यथा शान का न होना वैसे दी निर्णय का जनक नहीं 
है, जैसे प्रकरण । ( यदद केबल 'प्रकरणसम? इस पद की केवल ब्युत्पत्ति है, प्रदृत्ति का निमित्त तो 
ध्सत्प्रतिपच्तता' है नहीं तो 'अनेकान्तिक” भी प्रकरणसम हो जायगा, क्‍योंकि निर्णय न कराना 
यह दोनों में समान है )॥ ( उपरोक्त प्रकरणसम का उदाहरण दिखाते हुए भाष्यकार कहते 
है कि )--इस प्रकरणसम देत्वाभास का प्रज्ञापन ( उदादरण ) यह है जैसे शब्द, अनित्य है, 
नित्यपदार्थ के धर्म शब्द में उपलब्ध न द्ोने के कारण, क्योंकि जिसमें नित्यपदार्थ के धरम उपलब्ध 
नहीं होते ( नहीं मिलते ), वह थाली घट इत्यादि पदार्थ अनित्य देखाई देते हैं । ( “यह प्रकरणसम- 
नामक सत्मतिपक्ष देत्वाभास अनैकान्तिक ( सब्यनभिचार ) ही क्यों न माना जाय” इस झंका का 
निवारण करते हुए भाष्यकार भागे कहते हैं कि )--जिस देतु में समान धर्म संशय का कारण 
होता दै वद निश्चायक न होने के कारण संशाय नामक ब्यभिचार ही होता है। और जो 
संशय को विशेष पमृज्ञान को अपेक्षा करता है, तथा दोनों पक्षों में विशेष धम॑ की उपलब्धि नहीं 
दो तो वह पूर्वोक्त म्करण को प्रदत्त करती है, जिस प्रकार इब्द में नित्यों का पर्मे उपलब्ध नहीं 
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प्रकरण प्रवततेयति। यथा शब्दे नित्यधर्मों नोपलभ्यते एबमनित्यघर्मोडपि | 
सेयमुनयपक्षविशेषानुपलब्धि: प्रकरणचितां प्रबतंयति | कथम्‌ ? विपर्यये हि 
अकरणनिवृत्तेः। यदि नित्यधर्मः शब्दे ग्रृह्मेत ? न स्यात्मकरणम्‌ | यदि वा 
अनित्यघर्मो ग्रह्मेत ? एबरमपि निवर्त्तेत प्रकरणम्‌। सोड्य॑ द्ेतुरुभौ पक्षों 
अबर्तयन्नन्यतरस्य निर्णयाय न प्रकल्पते || ७ ॥ 

+  साध्याविशिष्ट; साध्यत्वात्साध्यसमः ॥ ८ ॥ 


होते, उसी प्रकोर अनित्यों का मो धर्म उपहब्ध नहीं होता | वह यह नित्य तथा अनित्य दोनों, 
पंशषों में से किसी एक के साधक विशेष धर्म की उपलब्धि न होना, उपरोक्त 'प्रकरणचिस्ता' 
_( जिडासा ) को प्रकृत्त करती है । ( प्रक्ष )--कैसे ! ( उत्तर )-वदि एक पक्ष सें कोई विशेष धर्म 
उपरष्ध हो जाय तो पूर्वोक्त प्रकरण फी निृत्ति हो जातो है । अर्थाद यदि शब्द में नित्यपदायों के 
धर्म का अहृण हो जाय तो उपरोक्त प्रकरण नहीं होगा । अथव| यदि शब्द में अनित्यपदार्थों के धर्म 
परवेन्त गहृण हो जाव तो भी प्रकरण ( जिज्ञास। ) निदृत्त हो जावगो। वह यह प्रकरणसम के देतु- 
निल्थि तथा अनित्य दोनो पक्षों को परृत्त करने के कारण शब्द में नित्यता तथा अनित्यता रूप, 
साध्य का निरंय नहीं करा सकता । ( अर्थात्‌ नित्य धर्मों की उपलब्धि नहीं होना दोनों पक्ष से 
सिद्ध नित्वपदार्थ में नहों द्वोती, जिसले वह सव्यभिचार होगा । तथा दोनों पक्षों से सिद्ध/ अनित्य 
पाये में अनित्य परम दी अनुपरब्धि भी नहीं द्ोतो, जिससे वह सब्यमिचार दुश्देतु दो किन्त 
अंरस्पर इन नित्यपर्म की अनुपलब्धि तथा अनित्यपम की -अनुपरूब्धि इन दोनों धर्मों की सत्प्रति 
अक्षरूप दी देत्वामासता ( दुश्देतुता ) होतों है यह सिद्ध होता है )॥ ७॥ 
ऋममप्राप्त चतुर्थ साध्यलम ( असिद् ) नामक द्वेत्वाभास का सूत्रकार छक्षण करते हैं-- 
परदुपदार्थ 5 साथ्याविशिष्ः साधन योग्यता से विशेष जिसमें न हो, साध्यत्वात्‌ साधन 
योग्य होंने के करण, साध्यस्मम ( असिद ) नामक चतुर्थ देत्वाभास दोता दे ॥ ८ ॥ 
आवार्थ- दि कई गति होने के कारण छावा ( परछांई ) द्रव्य है, देसा अनुमान से सिद्ध 
अर तो प्रधम छावा में गति सिद्ध न होने के कारण गति का छाया के भाधार होना द्वी सिद्ध करना 
होगा, अतः गति का आधार द्वोना यदद छाया में द्रव्वता का साधक हेतु साथन करने के योग्य 
होने से साध्यसम ( सिद्ध ) नामक चतुर्थ देत्वाभास ( दुष्टदेतु ) दै। ( अर्थात साथनंयोग्य में 
बैसा हो पक्ष में अनिश्चित देत साध्यक्षम ( असिद् ) दोता है। और इस ( असिद्ध ) से स्वरूपा- 
सिद्, एकदेशासिड, आअयासिड, तथा अन्यवासिद्ध ईन चार प्रकार के असिद्ध दुष्ट हेतुओं का. 
संग्रह होता है, क्योंकि ये सम्पूणे भसिद दोने के कारण साध्य के समान हैं। इस सूत्र में 
#असिद्वः साध्यसमः असिद्ध साध्यसम द्वोता हैं, ऐसा न कहकर 'साध्याविशिष्ट: देसा कहने से 
अन्यतरासिद्ध! ८क पक्ष में असिद दुश्देत भी सिद्धि के पूर्व में सत हेतु नहीं दो सकता यह 
सूचित होता है, ऐसा न माने तो “अत्यन्त असिद्ध दवी' साध्यसम होगा, अन्यतरासिद्ध साध्यसम 
नहीं हो सकेगा, क्योंकि उसको कमी सिद्धो होती है ऐसा भास द्ोगा । किन्तु साध्य के अवशिष्ट 
(समान ) होने से उसका मौ संग्रह होता दै। ऐसा होने से “अन्‍्यतरासिर्ध! दी का झरदण' 
होगा, दूसरे असिद्धों का न द्ोगा, क्योंकि वे अत्वन्त असिद्ध दोने के कारण साध्य के समान 
नहीं है, इसी कारण सूत्रकार ने सूत्र में 'साध्यस्वात! देसा कद्मा है। यदि साधन योग्य असिद्ध 
नौहो तो वह साध्य दो न होगा; क्योंकि सिद्ध का साथन नहीं दोगा । इस कारण साध्य दोने से 


सोध्यसमववर्णनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ जपक 

द्रव्यं छायेति साध्यं, गतिमत्त्यादिति देतु:--साध्येनाविश्रिष्टः साधनीयत्वा- 
त्साध्यतम/। अयमप्यसिद्धत्वात्साध्यवस्पज्ञापयितव्यः। साध्य॑ ताबदेतत्‌-- 
कि पुरुषबच्छायाउपि गच्छति आहो स्विदाबरकद्रग्ये संसपति आंबरण- 
सन्तानादसन्निधिसन्तानो5यं तेजसो ग्रूह्मत इति ?। सर्पता खलु द्रब्येण यो 
यस्तेजोभाग आत्रियते तस्य तस्यासन्निधिरेबाबिच्छिन्नो ग्ह्मत इति | आवरणं 
तु प्राप्तिप्रतिषेघः ॥ ८॥। 


ही देत॒ असिद्ध होता है। बह साध्यता किसी हेतु में सब॑ काल में रहती है, और किसी में किसी- 
किसी समय होती है, अतः सम्पूर्ण समान ( साध्य के अविशिष्ट ) होते हैं, इस कारण अन्यतरा 
सिद्ध में अथ्याप्ति दोष नहीं आ सकता । तथा साध्यता के अलक्ष्य में जाने रूप अति$-प्ति दोष भी 
न होगा, क्योंकि पूर्वोक्त सामान्य देत्वाभास के लक्षण को विशेष लक्षण में आवश्यकता द्वोती है 
यह सूत्र का आशय है )॥ 

( सूत्र का उदाहरण देखाते हुए भाष्यकांर ब्यार्स करते हैं कि )--जिस अजुमान में छाया 
द्ब्य है, ऐसा साध्य धोता है, और गतियुक्त दोने से, यह दवेतु हैं किन्तु यहगति का छाता।में 
रहना ही साध्य के समान है, ( अर्थात पहिले छाया में गतिरूप क्रिया दी सिद्ध करने योग्य 
होने से यह 'गतिमत्ता” रूप देतु साध्वसम ( जसिद्ध ) हैं ( अर्थात्‌ छाया में द्रव्यता के समान 
गति की आधारता भी असिद्ध होने के कारण जन्मा ने योग्य ( सिद्ध करने योग्य ) है ) क्योकि 
मलुष्य के समान छावा भी क्‍या चछती है, अथवा दौपादि प्रकाश के आवरण करने वाछे 
4 प्रकाश के पीछे चलने वाछे ) द्रव्य के चलने से उस आवरण करने वाले मनुध्यादि शरीर के 
गति के समूह से प्रदौषादि प्रकाश रूप तेज द्रल्य को समौप न होने का समूह देखने में आता है? 
देसा छाया में द्व्यता सिद्धि के ( पूर्व में ) सिझ करना है। चलने वाले मनुष्यादि शरीर के पीछे 
रहने के कारण जो-जों आये हाथ में छिये दौप का प्रकाश रूप तेज का भाग आवृत द्वोता है 
उस्-उस प्रदीप रूप तेज प्रकाश का समौप न होना द्वी अविच्छन्न ( निरन्तर ) ग्रहवौत होता है। 
अद्ीप प्रकाश का मनुष्य के शरीर के पीछे न पढ़ना आवरण शब्द का यहाँ अं है)। (यहाँ 
पर भाष्यकार ने “दब्यं छाया गतिमत्वात! छाया द्रब्य है गतिमान्‌ दोने से यह उदाहरण 
स्वरूपासिद्ध, आअयासिद्ध तथा अन्यथासिद इन तौनों असिद्धों का सामान्य उदादरण दिया है । 
जिसका वार्तिककार ने ऐसा प्रकार विवेचन किक दै कि--( ६ ) जिस प्रकार छाथा में द्रन्वता 
सिद्ध करने योग्य है, उसी प्रकार गति का आधार द्वोना भी साथ्य दै यह स्वरूपासिद्धि है। 
(२ ) और दूसरे देश में छाया के देखाने के कारण यदि कोई छाया में गति की सिद्धि करे तो 
यह देशास्तर में देखाना आअयासिद्ध द्वोगा, क्‍योंकि यदि छाया द्रन्य ध्वो तो बह दूसरे देश में 
देखाई देगी, किन्तु उसमें द्वव्यता दी असिद्ध है। (३ ) दूसरे देशका देखाना मानने पर भौ वह 
अस्वथासिद् है, क्‍योंकि छावा का दूसरे देश में देखाना, गति के आश्रय होने के बिना भी हो 
सकता है, अतः छाया के दूसरे देश में देखाना गति की आपारता का अवश्य साथक नहीं हो 
सकता । आवरण करने वाले मनुष्य के शरीर रूप द्रव्य के चलने के कारण दोपरूप तेजद्वन्व के 
समीप न रइने बा» जो द्रव्य देखने में आता दै वही छाया कहदी जाती है' इत्यादि इस बिषय में 
जआातिक में स्पष्ट विवेचन किया है। और उदयनाचाय॑ ने 'पक्ष का निश्चय न होने से आभ्वासिद्धि, 
भर देत॒ का भी निश्चय न होने से स्वरूपासिद्धि, तथा व्याप्ति का निश्चय न होने के कारण 
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कालात्ययापदिष्टः कालातीतः ॥ ९ ॥ 
काल़ात्ययेन युक्तो यस्यार्थेकदेशोडपदिश्यमानस्य स॒कालात्ययापदिष्टः 
कालातीत इल्युच्यते। निदर्शनं-नित्यः शब्दः संयोगव्यडग्यत्वाद्‌ रूपबत्‌ । 


ब्योप्यत्यासिडि भी यहाँ पर है, इनका संशय अथवा अभाव का निश्चय दोने के कारण निश्चय नहीं: 
है! देसी परिशुद्धी में समाकोचना की है )॥ ८ ॥ 
( ऋमप्राप्त वाषित नामक वाछे पंचम हेत्वाभास का सूत्रकार लक्षण दिखाते हैं )-- 
प्रदषदार्थ ८ कालात्यवापदिष्ट: > समय के अतिक्रमण ( उह्लंघन ) से कद्दा हुआ, वालतीत: व 
बाछातीत ( वधित ) नामक पंचम देत्वामास द्ोता है ॥ ९ ॥ 
आवाय॑ 5 जो देतु साध्य के उल्लंघन कर अथवा साध्य विषय का वाधकर साध्य की सिद्धि 
करने के ढिये दिया जाता है उसे कालातीत अथवा बाधित कहते हैं। ( इस देत्वामास के विषय में: 
भी प्राचौन तथा नवोन नैयाबिकों का मतभेद प्रतोत होता है। क्योंकि काल के अतिक्रमण से 
युक्त जिस द्ेतु के अनुकूछ एकरेश हेतु का विश्वेषण होता है बह कालात्ययापदिष्ट होता है ।« 
जैसे शब्द नित्य है, मेरी दण्ड आदि के संयोग से न्यंग्य ( प्रकट ) होने से, इस अनुमान में शब्द 
के अदृण के समय मेरी दण्ड आदि का संयोग नहीं रहता, अर्थात्‌ उपरोक्त देतु में विशेषण रूप- 
संयोग झब्द के ग्रहण के समय को छोड़ देता है, क्योंकि जिस समय में शब्द का अदण होता हैः 
उस समय मेरी दण्डादि संयोग नहीं रहता, इस कारण यह 'संयोग से प्रकट होना” देतु कालात्य- 
यापदिष्ट होने के कारण कावातोत कद्दाता है, ऐसा आाष्य तथा वातिक में स्पष्ट कटा है। किन्तु 
जबीन नैयायिकों के मत से तो जिसमें प्रत्यक्ष, अनुमान तथा झब्द प्रमाण का विरोध हो जैसे- 
अधि, उष्ण नहीं है, द्रम्य होने से तथा शब्द, भवनेन्द्रिय से प्रत्यक्ष नहीं होता गुण होने से, तथा- 
मनुष्य के मस्तक कपाछ ( खोपड़ी ) पवित्र है, प्राणी का अंग होने से, ये सब अनुमान क्रम से 
प्रत्यक्षादि तीनों प्रमाणों से बिरुद होने के कारण विपरीत मिश्षाय से संदेह युक्त काल को छोड़- 
देते है; अतः यद॒काछ के अतिकमण से कह्दे हुए देतु कालातीत होते दैं ऐेसा तात्पयंटीका में- 
स्पष्ट कह्दा हैं । इन प्राचीन तथा नवीन दोनों मतो में संगति नहों होती इस कारण तात्पयंटीका: 
कारने इस सूत्र के भाष्य की पंक्तियों को दूसरी प्रकार से ऐसी व्याख्या की है कि--भाध्यकार ने 
अपने तथा अन्य के मत से मिली हुई सूत्र की व्याख्या की दै--( १ ) संदेह के काछ को छोड़ना 
कावत्वव से युक्त जिस हेतु के अं का एक देश दो, अर्थात्‌ धमम विशिष्ट धर्मों कद्दे जाने वाले देतु- 
का अब होता है; वह दवेतु से चादा जाता है उसका एक देश होता है, साध्य धर्म उस बढ धर्मी- 
में बलवान्‌ प्रमाण के द्वारा उस धमे के विपरीत थर्मे का नि्णव करने वाले के संदेह के समय को 
छोड़ा देता है, ऐसे द्वेत॒ को कावतत्ययापदिष्ट ( काछातीत ) कहते हैं, यद अपने मत से अर्थ दै। 
जिसका पहले ही उदाइरण ऊपर दिया गया दं। (२) और अन्य मत में तो जिस सु का. 
अनुरूप प्कदेशरूप हेतु का विशेषण द्यो उसे कालात्ययापदिष्ट ऐसा कहते हैं। इसी प्रकार से: 
आध्यकार ने सूत्र की व्याख्या में उदादरण भी दिया है ॥ ९ ॥ 

( नवम सूत्र की व्याख्या माष्यकार ऐसी करते हैं कि )--जिस कहे जाने वाले साध्य के. 
बाधक दे: को अर्थ धर्मों का एक देश समय का उल्लंचन करता दो बद काछ के अत्यय (अतिक्रमण) 
से कद्दा इआ देत कालातौत नामक पंचम देत्वाभास होता दै। जिसमें झब्द, नित्य, दे संयोग से 
अकट होने के कारण, रूप के समान, इस अनुमान में इष्टान्त स्वरूप रूपनामक ग्रुण पूबंकाछ में 
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प्रायूक्ष् च॒ व्यक्तेरबस्थितं रूप॑ श्रदीषघटसंयोगेन व्यब्यते | तथा च शब्बोंड- 
ध्यबस्थितो भेरीदण्डसंयोगेन व्यज्यते, दारुपरश्ुसंयोगेन बा | तस्माव्संयोग- 
ड्यड््यत्वा चित्य: इत्ययमहेतुः काल्लात्ययापदेशात्‌ । व्यश्लकस्य 
संयोगस्य॒ काल न व्यक्श्यस्य रूपस्य व्यक्तिसत्ेति। सति श्रदीपसंयोगे 
रूपस्थ अहर्ण भब्ति, न निव्त्ते संयोगे रूपं ग्रह्मते। निव्नत्ते दारुपरशुसंयोगे 
दूरस्थेन शब्दः श्रुयते विभागकाले, सेय॑ शब्दस्य व्यक्ति: संयोगकालमस्येतीति 
न संयोगनिर्मिता भवति | कस्मात्‌ ? कारणाभाबाद्धि कार्योभाव इति | एब- 
मुदादरणसाधम्यंस्थाभावादसाधनमर्य हेतुर्देल्याभास इति । *( 
अवयबधिपयांसवचन न सूत्रार्थः | कस्मात्‌ ? | 
यस्य येनार्थसम्बन्धो दूरस्थस्यापि तस्य सः | 
अर्थतोहयसमर्थानामानन्तरयमकारणम 
इत्येतद्चनादिपयसिनोक्तो.. हेतुरुदाहरणसाधम्यौत्तथा . वैधम्योत्साध्य- 
साधन हेतुलक्षणं न जहयति | अजदद्धेतुलक्षणं न हेत्वाभासो भवतीति । 
“अव्यवविपर्यासकचनमप्रातकालम्‌! ( अ० ४ आः २ सू० ११ ) इति निम्रह- 
स्थानमुक्त तदेवेद॑ पुनरूच्यत इति, अतस्तन्न सत्रार्थ: ॥ ६ ॥ 
इति पड्मिः सुत्रैहत्वाभासलक्षणप्ररूरणम्‌ | 


तथा उत्तरकाल में वहां रहने वाल्‍ूम घटादिकों का रूप्ुण प्रदीष तथा घट के संयोग से व्यक्त होता 
है ( देखाई देता है )। उसी प्रकार शब्द भी रूप के समान स्विर होता हुआ मेरी ( नगाड़ा ) तथा 
दण्ड के संधोग से न्यक्त होता हैं भर्थाव सुनाई देता है, अथवा दारू ( लकड़ी ) तथा फरसे के 
संयोग से वहाँ रइने वाला ही नित्यशब्द सुनाई देता हैं। इस कारण रूप के समान शब्द मो 
संयोग से प्रगठ दोने के कारण स्थिर ( नित्य ) है, इस प्रकार से शब्द में नित्यता सिद्ध करने 
बाला यह संयोगव्यअ्नचता रूप देत॒ दुश्देतु है, क्योंकि इसमें काल का छोड़ना कहा गया है । क्योंकि 
इृषटान्त रूप में व्यंजक ( प्रगट करने वाले ) संयोग के समय को ्यंग्य ( प्रग दोने वाछय ) रूप नहीं 
छोड़ता, कारण यह कि दौप और घटका संयोग जबतक अन्धकार में रहता है, तभी तक घट के रूप 
का अदण होता है, और प्रदौप तवा घट का संयोग इटने पर घट के रूप का ग्रहण नहीं होता। 
प्रस्तुत झब्द के संयोग से व्यंग्य होने से नित्यता सिद्ध करने में तो लकड़ी तथा फरसे क। संवोग 
हट जाने पर भी उन दोनों के विभाग धोने के समय दूर रहने वाले प्राणी को शब्द सुनाई देता 
आता हैं, इस कारण यदद शब्द की व्यक्ति ( प्रगट होना ) उपरोक्त संयोग को छोड़ देती है अतः 
संयोग से उत्पन्न नहीं हुई है । ( प्रश्ष )--क्यों ! ( उत्तर )-क्योंकि कारणके न रहने पर कार्य 
नहीं होठा इस कारण इस प्रदार घट के रूप के संयोग के समय झद॒ण होगा इस उदाहरण का 
अब्द में साधम्य॑ न होने के कारण यह संयोग से व्यंग्य ( प्रगट होना ) रूप हेतु शब्द में नित्यता 
(सरिता ) का साथक नहीं हो सकता। ( यहां पर बौद्ध नैयायिक के मत से शंका दिखाकर 
आष्यकार समाधान करते हुए कदते हैं कि )--प्रति्षा आदि पाँच अवयवों का विपरौत ( विरुद्ध ) 
कदना “कालात्ययापदिष्टः काछातीतः? इस सूत्र का अर्थ नहीं दो सकता ( ग्रक्ष )--क्यों ! 
( उत्तर )--'जिस ( अवयव ) का जिस ( अवयथ ) के साथ अर्थ का सम्बन्ध द्वोता है, दूर दोने 


८ न्‍्या० 


३१७ स्थायदर्शनस [ञआ० १, आ० ३, सू० १० 


-अथे छलप- 
वचनविधातोडर्थविकल्पोपपच्या छलम्‌ ॥ १० ॥ 
न सामान्यलक्षणे छल॑ शक्यमुदाहर्तुय्‌ , बिभागे तूदाहरणानि ॥ १० ॥ 


पर भी उसका वह सम्बन्ध होता है, अर्थ से जो सम्बन्ध के बोध करने में असमर्थ ( अवयब ) 
होते हैं उनका इस अवयव के अनन्तर यह अवयव धोना चाहिये ऐसा अनन्त ( वाद में होना ) 
कारण नहीं है” इस अभियुक्तों कै वचन से विपरीत ( आगे-पीछे कहो भी कटा हुआ साध्य का 
सापक हेत॒ उदाहरण के साधम्ये तथा वैषम्थे के बल से साध्य दी सिद्धि करने से पूर्वोक्त सद हेतु 
के लक्षण के ) नहीं छोड़ सकता, और उक्षण के रहने के कारण बह हेत्वाभास ( दुष्देत ) नहों हो. 
सकता तथा आगे 'अवयबबिपर्यासवचनमप्राप्तकाछूम! प्रतिशादि पांच अबयबों का विपरोत 
( आगे-पौछे ) कहना यह अप्राप्तकार नामक निग्रदस्थान होता है, ( ५-२-६१ ) ये अप्राप्तकाछ 
नामक निय्नहस्थान होता हैं ऐसा कहेंगे वही यह पुनः कद्दा जाता है, इस कारण बौद्ध का कद्दा हुआ 
यह 'कालात्ययापदिष्टः काछातीतः? इस सूत्र का अर नहीं हैं। (अर्थाद बौद्ध नैयायिक ने 
अतिज्ञा के पश्चात देत॒ अवयब का काल द्वोता है उस काछ को छोड़कर उदाइरण अथवा उपनय के 
पश्चात्‌ हेतु का कहना कालातौत हो जाता है । जैसे शब्द, अनित्य है, घट के समान ऐसा कहने 
के पद्माद, क्‍यों ! देसा प्रश्न करने पर स्थापनाबादी "कार्यहोने से” ऐसा हेतु देता है इस 
कारण यह कालातीत हेत्वाभास हुआ |) इस प्रकार सूध के अर्थ का वर्णन कर उस पर ऐसा 
आश्षेप कियां है कि--क््यों! यह उपरोक्त प्रश्न वद क्‍या जिक्षासा न रखने वाले वादीको हो 
सकता है या जिज्ञासा रूप आकांक्षा रखने बाले को । यदि आकांक्षा रहित को द्वो तो न्‍्यूननामक 
मिम्रंद स्थान दोगा न कि दवेत्वाभास, क्‍योंकि हेतु का सर्वथा प्रयोग ही नहीं है । देतु का प्रयोग हो 
तो ही देल्वामास दोष होता दै नकि हेतु का प्रयोग न करने पर। यदि जिज्ञासा रूप 
बाले वादी को प्रतिबादी का प्रश्न हों तो उदाइरण के पश्चात्‌ प्रयोग करने पर भी बह हेत दी 
होता हैं, क्योंकि उस समय में वह देव साध्य की व्याप्ति नहीं रखता अथवा पक्ष में नहीं रहता 
यह नहीं हो सकता। इस कारण काछातोत नामक पांचवां हेत्वाभास नहीं है। इस प्रकार के 
काछूतीत देत्वाभास के खण्डन का परिहार भाष्यकार ने ऊपर कहे हुए प्रकार से किया है कि 
उदाइरण के पश्चात रहने वाल्म या सद्धेत साधर्म्य तथा वैधम्यं उदाइरण के बल से साध्य की 
सिद्धि कर सकता है, तथा भवयवों का आगे-पीछे कहना यह निम्न स्थान में अन्तगंत हो जाता है, 
इस कारण भी बौद्ध नैयायिक का उपरोक्त मत असंगत है ॥ ५॥ 


(३) छलप्रकरण 

( स्थापनाबादी अथवा प्रतिवादी प्रमाण से सद्‌ ( ठीक ) उत्तर की स्क्रूति ( सूझना ) न होने 
पर विजब की इच्छा से असद (वुष्ट ) देतु का भी प्रयोग करता है, इस कारण हेल्वाभासों का 
निरूपण करने के पश्चात. जय की इच्छा से असव उत्तर रूप जाति का वर्ेन भी करना डचित है, 
किस्तु बह अपने ही पक्ष का विरोध करने के कारण निकट है अतः छल में तात्पय के दूषित होने 
पर भी बचत में दोष न द्ोने के कारण उसी का प्रथम प्रयोग करना जय की इच्छा करने बाले 
बांदी तड्ा प्रतिवादो को उचित होने से पोडक्ष पदार्थों में से क्रमप्राप्त चतु्दश छडपदाथ्थे का 
लिरूपण कर ने के छिये भाष्यकार १० वें सूत्र का अवतरण देते हैं )--कि-- 

( सांप्रत करमप्राप्त छछ पदार्थ का सूत्रकार छक्षण करते हैं )-- रध् 

परदुपदार्थ--वचनविघातः ७ वादी के वाक्य का विरोध करना, अथ॑विकस्पोषपत्त्यान्ल्वादी 


पा 


छलकथनम्‌ ]| स्भाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस क9७ 


विभागश्च-- 
तत्त्रिविध बाकूछलं सामान्यच्छलम्॒ुपचारच्छल चेति ॥ ११ ॥ 
त्तेपाघ-- 
अविशेषाभिदितेड्यें बकतुरमिग्रायादर्धान्‍तरकल्पना बाकूछलम्‌ ॥ 
नवकम्बलोडयं माणबक इति प्रयोग: | अत्र नवः कम्बलोउस्येति बकतुर- 
भिप्रायः। विश्रद्दे तु विशेषो, न समासे | तत्रायं छलवादी वक्‍्तुरमिप्रायाद- 
विवक्षितमन्यसर्थ नव कम्बला अस्येति तावदमिहित भवतेति कल्पयति, 
कल्पयित्वा चासम्भवेन प्रतिषेधति एकोउस्य कम्बलः कुतों नब कम्बला इति | 
तदिद॑ सामान्यशब्दे वाचि छल॑ वाक्छलमिति । 
के अभिमत अथे को विकल्‍प ( विपरीत अर्थ ) को कल्पना से, छलम्‌ ७ छलनामक चौदहवाँ पदार्थ 
दोता है ॥ १० ॥ 

भआावार्थ-प्रथम वक्ता के अभिमत अर्थ के विरुद अथे को ( विकल्प ) कल्पना करना हो 
छल नामक पोडझ पदार्थों में चौदहवें पदार्थ का यह सामान्य लक्षण है, जिसका विशेष छलों के 
अ्दों के ही उदाहरण जानने चाहिये ॥ १० ॥ 

(१०वें सूत्र की भाष्यकार ऐसी ब्याख्या करते हुए कद़॒ते हैं कि )--सूत्र में करें हुए वादौ 
के अमिमत अथे के विपरीत अर्थ की कल्पना करना रूप छल के सामान्य रक्षण में पृथक उदाहरण 
नहीं हो सकता, अतः आगे कद्दे जानेवाले विभाग ( भेद ) में छल के उदाहरण कहे जायेंगे ॥| ६० ॥ 

( बह विभाग इस प्रकार है कि )-- 

पद्पदार्थ--तठ्‌ वह ( उपरोक्त छछ ) ( ५) बाक्छछ, (२) सामान्यछल, तथा (३) 
उपचारछक नाम से तीन प्रकार का है॥ ११॥ 

आवार्थ-दशर्वे सूत्र में जिसका सामान्य लक्षण क॒द्दा गया है वह छल वॉक्छल, सामान्यछलक 
तथा उपच।रछल ऐसा तीन प्रकार का है ॥ ११॥ 

( बरदवें सूत्र का अवतरण भाध्यकार कहते हैं कि )ग्यारहवें सूत्र में विभाग किये उक्त 
तौनों छलों में से-- 

पद॒पदार्थ-अविशेषामिहिते > किसी विशेष को न लेकर सामान्य रूप से कद्दे हुए, अर्थे 
ब्द के अं में, वक्तः 5 पूरववाक्य के कहने वाले के, अभिप्रायात्‌न आझय से, अ्ॉन्तरक्प्न 
दूसरे ( विरुद्ध ) अर्थ की कल्पना करना, वाक्थलम्‌ > प्रथम वाक्छल कहाता है॥ १२॥ 

भावार्थ--( नव ) नवे कम्बल वाला यह हक्षचारी दै इस अमिप्राय से पूव॑वक्ताबादी के कहे 
“नवफम्बलछो5यं माणबकः” इस वाक्य के “नव! शब्द का नौ संख्या अर्थ समझ कर उसका इस 
गरौव अक्मचारी के पास नव कम्बल कैसे हो सकते हैं, इसके पास तो एक दी कम्बछ है ऐसा वादी 
के 'नवकस्बक्ठ” इस वाक्य के विरोध करने के कारण यद्द वाक्‍्छ नामक प्रथम छल द्ता है ॥ 

( १२वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार समास आदिकृत्ति के विषय में दोनेवाले प्रश्म 
बाकल का उदाहरण देते हुए स्पष्टीकरण करते हैं कि )--किसी वादी ने “यह मक्चारी नव- 
कम्बल् वाला है? ऐसा शब्द ( वाक्य ) का प्रयोग जिया हो तो 'नवकस्बकल/”! इस समस्त पद मे 
जब ( नये ) कम्बलवाला यह जह्चारी है ऐसा प्रयोग करने वाछे बादी का आशय है, जिसमें 
उनवः कम्बको यस्य स/ ऐसे विग्रद वाक्य में विशेष है, क्‍योंकि इस समस्त पद का नव 
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अस्य प्रत्यबस्थानम--सामान्यभच्यस्यानेक्रार्थत्वेउन्यतरामिधानकल्पनायां 
विशेषत॒चनम्‌ | नवकम्बल इत्यनेकार्थोभिधानं नबः कम्बलोउस्यरेस्येतद्धबताउ- 
भिह्ितं तन्च न सम्भवतीति। एतस्यामन्यतराभिवानकल्पनायां बिशेषो 
ह बक्तव्यः। अस्माद्रिशेषोउथविशेषेषु विज्ञायतेडयमर्थोडनेनाभिहित इति | सच 
...... विशेषो नास्ति | तस्मान्मिथ्यामियोगमात्रमेंतदिति | 

प्सिद्श्व लोके शब्दा्यसम्बन्धोउमिधानामिधेयनियमनियोगः | (अस्यामि- 
घानस्यायमर्थो5भिवेय इति समान: सामान्यशब्दस्य, 


कम्बछा यस्य सः? नौ कम्बल जिसके पास हैं ऐसा भी विश्यद हो सकता है किन्‍्त 'नवकम्बछः/' 
इस समास में कोई विशेष नहीं है, क्योंकि दोनों पक्षों में यद “नवकम्बरूः ऐसा समस्तपद 
समान हो होता है। इस वादी के प्रयोग पर छल से बोलने बाला प्रतिवादों उपरोक्त 'नवकम्बलू/ 
दैसा कइने वाले वादी के 'नये कम्बछवाला” इस अमिप्राव से वादों को जो विवक्षित ( कहने के 
डिये इट ) अर्थ नहीं है देसे दूसरे 'नौ कम्बलवाला' ऐसे विरुद्ध ( असंभाव्य ) अर्थ को कल्पना 
कर “नौ कस्बछ जिसके पास हैं” इस आशय से तमने 'नवकम्बछ/ इस समस्त पद से कहा है 
ऐसी कल्पना कर, असंभव के द्वारा उस वादी के आशय का ख़ण्डन करता है कि--इस अह्मचारी 
के पास एक ही कम्बल है इसके पास नौ फम्ब्ल कैसे हो सकते हैं। बह यह छरू से बादी के: 
वाक्य का खण्डन करना “नव” इस (नये पव॑ं नौ) सामान्य शब्द रूप वाणी में छल होने के 
कारण 'वाब्छुल! कद्दाता है । 

(इस प्रकार के वाक्छल का प्रयोग करने वाले विजयेच्छु के छछ का स्व॒तन्त्र रूप से खण्डनः 
का प्रकार देखाते हैं कि )--इस वाक्छल का खण्डन ऐसा है--कि किसी सामान्य अथ को कहने 
बारे शब्द के अनेक अथ हो ने पर अनेक आर्थों में से किसी एक विशेष अर्थ की कल्पना करने में 
विशेष बचन दोना चाहिये। प्रस्तुत में 'नवकम्बलूः” यह समस्त पद अनेक ( एक भिन्न दो ) 

3 आर्थों को कहता दहै--कि “नव नया है कम्बल जिसका, तथा नव” नौ हैं कम्बल जिसके, इस 
प्रकार ( दो अर्थों को कहता है )। अतः इसे 'नवकम्बलू? देसे समस्तपद बादी ने प्रयोग करते पर 
अतिवादी की जो “आपने वादी ने इस अह्यचारी के पास नौ कम्बल् हैं? ऐसा कहा हैं जो 
जक़ाचारी के निर्धन होने के कारण नहीं दो सकता ऐसा ( कहा है )। इस प्रकार नया तथा नौ 
इन दोनों अर्थों में से एक किसी अर्थ की कप्पना करने में कोई विज्वेष हेतु कहना चाहिये, किस 
(बचन ) से दोनों अर्थों में से यही एक अर्थ छेना चादिये ऐसा विशेष जाना जाय कि वादी ने 

. “नौ कस्बल वाला! इस आशय से “नवकम्बछः” इस पद का प्रयोग किया है, किन्तु ऐसा कोई 
विशेष नहीं है जो “नवकम्बलूः! इस पद से 'नौ कम्बलबाला! ऐसा ही अर्थ लिया जाय, नये. 
कम्वलब|छा यह अर्थ न लिया जाय । इस कारण यद्द पूर्वोक्त वाक्‍्छछ करना मिंध्या ( असत्य ) 
केडछ अमियोग ( आक्रमण ) है देसा वाक्छरू का खण्डन है। 

तथा छोकब्यय्दार में यही इस ( अमिषान ) बाचक झब्द का अर्थ हैं, और इसी अमिवेय 

(अं) का यह वाचक ( कहने वाला ) झन्द है, इस प्रकार शब्द तथा अर्थ का वाच्यवाचक रूप 

. सम्बन्ध प्रसिद्ध हैं ।'जिसमें सामान्य भर्भ के वाचक झब्द का; इस झस्द से यह सामान्यरूप अंधे. 
. कहा जाता है इस प्रकार रामान अर्थ होता है और विशेष ( एक ) अर्थ के वाचक शब्द से विशेष 

_..._ (एक) ही अर्थ कद्दा जाता है। तथा जिन शब्दों का पूर्वका से बराबर जिस अर्थ में प्रयोग 

(व्यवहार) होता आया है, उन्हीं दस्दों का उल अधे में प्रयोग होता ऐ, जिन शा्दों का जिन 
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श्रयुक्तपूर्वाश्चेमे शब्दा अर्थ प्रयुब्यस्ते नाभ्रयुक्तपू्वो: | प्रयोगश्रार्थसम्प्रत्ययाथः। 
अथरप्रत्ययात्च व्यवहार इति | तत्रैवमर्थगत्यर्थे शब्दभ्रयोगे सामर्थ्यात्सामान्यः 
शब्दस्य प्रयोगनियमः। अजां आझार्म नय, सर्पिराहर, ब्राह्मणं भोजयेति 
: सन्तोडथोबयत्रेपु अयुब्यस्ते, सामध्योद्त्रार्थकियादेशना 
सम्भवति लत्र प्रब्तस्ते नार्थसामान्ये, क्रियादेशनाउसम्भवात्‌। एबमय 
सामान्यशब्दों नबकम्बल इति योउर्थः सम्भवति नबः कम्बलो5स्येति, तत्र 
अबतंते | चस्तु ल सम्भवति नव कम्बला अस्येति, तत्र न श्रवर्तते। सोडय- 
मनुपपथमसानार्थकल्पनया परबाक्योपालम्भस्ते न कल्पत इति ॥ १२॥ 


अ्थों में कमी प्रयोग नहों हुआ हो ऐसे अर्थ के बोध के लिये शब्दों का प्रयोग नई दोता । शब्द के 
प्रयोग से अर्थ का निश्चित श्वान होता है, और शब्द के अर्थ का सम्पक्‌ ज्ञान होने से संतार के 
सब ब्यवद्ार चलते हैं । इस प्रकार बर्थ के ज्ञान के लिये शब्दों का प्रयोग दोने के कारण डपरोक्त 
आब्द तथा अर्थ के थाच्य बाचक भावरूप सम्बन्ध के सामर्थ्य से सामान्य शब्दों के प्रयोग करने का 
जिवम है । जैसे 'अजां आम नय! 'लर्पिराहर” 'ब्राह्मणं भोजय! इन वालों में 'अजां, सर्विस 
आक्षा्ण' ये शब्द सांख्योक्त प्रकृति से बनाए घृत, सरकने वाले जोब॒ तथा आह्मण एवं सृष्टि का भौ 
हेसे क्रम से सामान्य रूप अर्थ के वोषक होने से स्तामान्य शब्द दोते हुए उपरोक्त सम्बन्ध के 
सामथ्य से अर्थ में दो सकते एँ, उन्दों अर्थों के वोषक हो सकते हैं। अर्थाद “अजां' इस शब्द से 
बकरी रूप अर्थ के लेने से दी उसकी अर्ध॑क्रिया (गाँव में के आना ) रूप क्रिया हो सकती है, 
नकि सांस्योक्त प्रकृति रूप अर्थ के छेने से उसका गाँव में ( छे आना ) रूप क्रिया के सम्बन्ध का 
+अजां नय! इस वाक्य से बोध हों सकता हैं, न कि सम्पूर्ण बकरी, तथा प्रकृति इन सब अर्थों' का, 
क्योंकि सब अर्थो' में उपरोक्त गाँव में न जाना इस क्रिया कि आडा उक्त वाक्य से कहीं जा सकती 
है। इसी प्रकार यह प्रस्तुत वाक्छछ में 'नवकम्बलूः' दस सामान्य शब्द का जो वादी ने प्रयोग 
किया है उसका जो ( नया कम्बलवाल्य ) ऐसा अर्थ हो सकता है उसी अर्थ को कहने में संगत हो 
सकता है न कि 'नौ कस्बछवाछा! देसा अर्थ हह्मचारा को निर्धनता के कारण नहीं हो सकता हैं, 
अत: 'नौ कम्बरवाछा! देसा अथ होने के लिये यह “नवकम्बछ/ ऐसा समस्त पद प्रवृत्त नहीं 
दो सकता, ( अर्थात्‌ श्स अक्षचारी के पास नौ कम्बल हैं यह अर्थ “नवकम्बूः इस समस्त पद का. 
नहीं हो सकता। ) इप्त कारण छछवादी का असंगत नौ कम्बल्वाला बक्षाचारी है ऐसे अथे की कल्पना 
से वादी के वाक्य का खण्डन करना आप ( अतिवादी ) को संमत नहीं हो सकता ऐसा भाष्यकार 
का बाक्यल का स्वतन्त्र उत्तर है। (अर्थात झन्द का अर्थ में संकेत करने को दशा में अथवा 
बूद्धों के ध्यवद्दार में यही अर्थ इस झब्द का है देसा विशेष रूप से झब्द अर्थ का बोध नहीं कराता, 
किल्तु सामान्य के द्वारा अर्थ के प्रकरणादिकों को सद्दायठा से किसी एक विशेष अथ का ही बोध 
कराता है, इस कारण शब्द को कहने वाछे का यह अपराध नहीं है जो वह सामान्य शब्दों से दूसरे 
किसी विशेष को प्रतिपादन करता है, किन्तु उस सामान्य झब्द को सामान्य अर्थ में संकेत का दी 
यह अपराध हैं जो वह सामान्य झब्द विशेष अधथे को छोढ़ कर सामान्य ( अनेक) मर्थ का 
ओोषक होता है, इस कारण संकेत के अनुसार सामान्य झब्द से अनेक अरों' को कइने वाला वदी 
सामान्य शब्द का प्रयोग करने के कारण अपराधी नहीं हो सकता” यह भाष्यकार का गूढ़ 
आशय है। )॥ १२॥ 


न न्यायदर्शनस्र [ झ० १, आ० २, स्‌० १३ 


सम्भवतोरर्थस्थातिसामान्ययोगादसम्भूताथंकल्पना . सामान्य- 


ड्छलम्‌ ॥ १३॥ 

अहो खल्वसौ ब्राह्मणों विद्या55चरणसम्पन्न इत्यक्ते कश्चिदाह सम्भवति 
जआह्यमणे विद्याउडचरणसम्पदिति | अस्य वचनस्य विघातोडर्थविकल्पो पपत्त्याउ- 
सम्भूतार्थवल्पनया--क्रियते यदि ब्राह्मणे विद्याचरणसम्पत्सम्भवति ज्रात्येडपि 
सम्भवेत , आ्रात्योउपि ब्राह्मणः, सोडप्वस्तु ब्रिद्याचरणसम्पन्नः यद्विबक्षितमथे- 
माप्नोति चात्येति च तदतिसामान्यम्‌ | यथा त्राह्मणत्व॑ विद्याचरणसम्पर्द क 
चिदाप्नोति क चिद्त्येति | सामान्यनिमित्तं छलं सामान्यच्छलमिति | 

अस्य च॒ श्रत्यवस्थानम-अविवक्षितहेतुकस्थ विषयानुवादः प्रश्न॑सार्थत्वाद 


( अमप्राप्त दितोय सामान्‍य छल का सूत्रकार रक्षण करते हैं )-- 

पदपदार्थ-संभवतः > हो सकने योग्य, अय॑स्य-अर्थ की, अतिसामान्यबोगात्‌ > विवक्षित 
अर्थ में रहनेवाले तथा उसको छोड़नेवाले समान धर्म के सम्बन्ध से. असम्भूतार्थ कल्पना न हो 
सकने योग्य अर्थ को कब्पना करना, सामान्यछलम्‌ « दूसरा सामान्य छल दोता हैं॥ १३॥ 

आवार्थ--'यह बाक्षण विद्वान्‌ है? इस प्रकार आ्ह्मण को केवल प्रजा करने के लिये बादी के 
कह्दे वाक्य का, यदि जाद्माण में विद्या दो तो आत्य ( संस्कार रद्वित ) आाद्वाण में भी होगो, क्योंकि. 
वह भी नाह्मण है, अतः वह भो विद्याचार युक्त दो, इस प्रकार वादी के वाक्य का आाह्मण होना 
बिदत्ता का कारण है इस प्रकार अर्थ छेकर ब्रात्य आह्मण भी माक्षण होने से विययाचार से युक्त 
होने के कारण पूजनीय होगा ऐसी आपत्ति देना हो ज्राह्मणता रूप सामान्य धर्म को लेकर (जो 
विद्वान्‌ तथा सूखे दोनों में है) छछ करना सामान्‍य छल नामक द्वितीय छल द्वोता है ॥ १३ ॥ 

( तेरे सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-“आ्षये है कि यह शराद्मण विद्याचार से 
युक्त है! ऐसा कहने पर कोई दूसरा इस वाक्य क्यो सुनकर कहता है कि हा जाक्षण में विद्या हो 
सकती है। अर्थात्‌ विद्वान्‌ ब्राह्मण प्रशंसनीय होता दै इस वाक्य को सुनकर प्रतिबादो अर्थ के 
विकल्प से असम्मव अथ की कल्पना कर उत्तवादौ के वाक्य का माह्मणत्व जाति के विद्वान धोने 
का देतु सानकर विरोध करता है कि 'बदि बाक्मण में विद्नत्ता दो तो संस्कारद्दीन आत्य में भी बह 
होने लगेगी” ( जिससे वह मो शुद्ू जराह्मण के समान पूजा जायगा ) क्योंकि बह भी जाति से 
आह्षाण ही है इस कारण वह भी विद्याचार से युक्त होगा | यहाँ जो विवक्षित अर्थ में प्राप्त होता हैं 
( रहता है ), तथा नहीं भी रहता उसे 'अतिस्रामास्य! कहते हैं। जैसे ब्राक्मगत्व किसो-किली 
विद्वान्‌ में रहता, और कई्दी-कददी सूखे में भी रदने से विद्त्ता को छोड़ भो देता है। यह ब्राद्मगता 
रूप समान धर्म जो विद्वान्‌ तथा मूख दोनों में रहता दै, इस सामान्य ( समान धर्म ) के कारण 
यह छलवादी आपत्ति करता है, इस कारण यह सामान्य छल होता है। ( अर्थात्‌ विद्वान्‌ आदाण 
अझंसा ( पूजा ) योग्व होता है इस आय से कह्दे वादी के वाक्य का हह्मण होना विद्वत्ता का 
कारण हैं इस प्रकार विद्वान्‌ तबा; सूखे आाद्मण में रहने वाले मराक्मणता रूप समान धर्म को लेकर 
अतिवादी आत्य आक्नाण में भी ज्राह्मगता दोने से वह नी संस्कार युक्त शुद्ध शह्मण के समान ग्रज्वसा 
(पूजा ) योग्य तथा विद्वान्‌ हो जायगा क्योंकि उसमें भी साक्षणता कतेमान हो है, यह आ्राष्मणता 
रूप सामान्य धर्म को लेकर छ होने से इसे सामान्य छल कहते हैं )। 

(इस द्वितीय छल का भी भाष्यकार स्वतन्त्र उत्तर ऐसा देते हैं कि )--इस सामान्य छल का- 


छलबर्णनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीव्याख्योपेतम्‌ ११९ 


वाक्यस्य | तदजासंभूतार्थकल्पनानुपफत्तिः / यथा सम्भवन्त्यस्मिन्चेत्र शालय 
इति | अनिराकृतमबिवक्षित॑ च बीजजन्म | प्रवृत्तिविषयस्तु क्षेत्र प्रशस्यते | 
सोडयं क्षेत्रानुबादो, नास्मिन्‌ शालयो विधीयन्त इति | बीजात्तु शालिनिबृत्तिः 
सती न विवक्षिता | एवं सम्भवति जाह्मणे विद्याचरणसम्पदिति सम्पद्धिययों 
ज्ाह्मणत्वं न सम्पद्धेतुः। न चात्र हेतुविवक्षितः | विषयानुवादस्त्वय॑ प्रशंसा्थ- 
त्वादू वाक्यस्य, सति त्राह्मणत्वे सम्पद्धेत: समर्थ इति। बिषय॑ च प्रशंसता 
बाक्येन यथाद्वेतुतः फलनिदृत्तिन प्रत्याख्यायते | तदेव॑ सति बचनबिघातोड- 
सम्भूतार्थकल्पनया नोपपद्मत इति ॥ १३॥ 


धर्मविकत्पनिदेशेडर्थसद्भावप्रतिपेध उपचारच्छलम्‌ ॥ १४ ॥ 


खण्डन देसा है--कि ब्राह्मणता को विद्तत्ता का कारण जिस वाक्य में कहना इष्ट नहीं है, ऐसे 
“आह्यण! विद्वान्‌ हैं ऐसा केवल ब्राद्मण की प्रशंसा के लिये यह वाक्य होने से इसमें विद्वान्‌ आरह्मण 
रूप विषय का अनुवाद ( कथन ) मात्र है, ( न कि आह्मगत्वजाति विद्या का कारण होती है ऐसा 
इस वाच्य पें कद्दा गया दै ) इस कारण 'ब्राद्मणत्व जाति विद्वत्ता कां कारण होती है! ऐसे असम्मव 
अर्थ की कल्पना नहों हो सकती । जिस प्रकार 'इस क्षेत्र ( खेत ) में धान दो सकता हैं! इस वाक्य 
से बीज से धान्‍्य की उत्पत्ति नहीं होतो यद नहीं कहा जाता तथा वोज से धान्य द्वोता है. यह भी 
नहीं कह्दा जाता किन्तु यई खेत धान्य के उत्पन्न हों सकने से खरीदने योग्य है इस आशय से 
उक्त वाक्य केवल खत की प्रशंसा सूचित करती है । इस कारण यह क्षेत्र (खेत ) रूप विषय का 
अनुवाद मात्र है कि यह ऐसा उत्तम क्षेत्र है कि इसमें बोज के वोये बिना भौ धान उत्पन्न होता १ 
बओोज से धान्य उत्पक्न होने पर भो उसके कथन की उक्त वाक्य के वक्ता को कदने की इच्छा नहीं 
है। देहे ही 'बराह्मण में विद्ततता हो सकती है? इस वाक्य में आराह्मणता विद्वत्ता की कारण है यह 
नहीं कहा गया है किस्त॒ विद्वान्‌ आक्षाण प्रशंसा योग्य विद्तत्ता का विषय है, यह दिखाया गया है। 
और इस वाक्य में आद्मणता विद्त्ता का कारण होता है यह कहने की वक्ता को इच्छा भी नहीं है, 
उक्त वाक्ष्य विद्वान आद्ण की प्रशंसा के छिये होने से केबल विद्वान्‌ ज्राक्षण प्रशंसा योग्य होता हैं; 
इस विषय का अनुवाद करता है। कि--आह्ाणता रहते विद्वत्ता की सम्पत्ति होना यद् उस माह 
की प्रशंसा में समय है। इस प्रकार विद्वान्‌ जाद्मण को प्रशंसा करने वाले उक्त वाक्य से अपने 
कारण अध्ययन, युरुसैवादि से होनेवाली विद्वक्ता का निषेध नहों किया जाता है, तथा उसके दोने के 
कहने की वक्ता को इच्छा भी नहीं है । ऐसा दोने के कारण पूर्वोक्त रीति से ब्राह्मणता को विद्वत्ता 
का कारण मानकर असम्भव अर्थ को कल्पना से वादी के वाक्य का विरोधरूप 'सामान्यछुल! करना 
असंगत है ऐसा भाध्यकार ने सामान्य छल का भौ डौक उत्तर करने का प्रकार आाध्यमें 
दिखाया है ॥ १३ ॥ 

( ऋरमग्राप्त तौसरे उपचारछछ का सूत्रकार रुक्षण करते हैं कि )-- है 

पद॒पदार्थ-धर्मविकल्पनिर्देशे ू मुख्य तथा गौण ( ल्क्षणिक ) अ्थों' में से किसी एक अर 
रूप धर्म के आशय से शब्द-प्रयोग करने पर, अधंसद्धावप्रतिषेषः ७ उसके विरुद्ध अबे मानकर 
हस जर्थे को सत्ता का ( रहने का ) निषेध करना, उपचांरछलम्नः उपचार छल कहद्दाता है ॥ शड॥ 

आावार्थ--जिस छल में वादी ने लक्षण को मानकर छद्य अध में शब्द का प्रयोग किया हो 
और प्रतिवादी उस पद का शक्ति से वाच्य अर दो छेकर अथे की सत्ता का निवेष करता है बह 


१२० न्यायद्शनस [० १, आ० २, सू० १४ 


अभिधानस्य घम्मों यथार्थप्रयोग: | धंर्मविकल्पोउन्यत्र इृष्टस्थान्यत्र प्रयोगः | 
सस्य निर्देश धर्मविकल्पनिद्देंशे | यथा मश्ाः क्रोशन्तीति अर्थस्धावेन श्रतिषेघः 
अन्नस्थाः पुरुषा: क्रेशन्ति न तु मद्ाः क्रोशन्ति | 

का पुनरत्रा्थविकल्पो पपत्ति: ? अन्यथा प्रयुक्तस्यान्यथाउर्थकल्पन पृ, भक्त्या 
अयोगे प्राधान्येन , कल्पनमुपचारबिषय छलयुप्चारचछलस्‌ । उपचारो नीतार्थः 
सहचरणादिनिभित्तेन, अतड्भावे तद्ददभिधानमुपचार इति ; 
का अर्थ हे । किन्त न तदर्थान्तरभावात्‌! दूसरे 

कारण 'वाक्छुछ ही उपचार छुछ है” देसा 
नहीं कद्टा जा सकता? इस आगे के छल की परीक्षा में आनेवाले सोलइवें सूत्र के वातिक में 
बाक्छल तथा उपचारब्ल में मेद कहने बाक्ते सूत्र में वाक्छल में धर्म का निषेध तथा उपचारछछ 
में धर्मी कः निषेष होता है ऐसा बढ़ेंगे। इससे इस सूत्र के अनुसार दूसरा ही आर्य 
है कि--/धस विकल्प का निर्देश होने पर! यदि वादी धमवोधक डाकय का प्रयोग 
“अध॑सन्ञावप्रतिपेष:” प्रतिवादी पर्मोरूप अर्थ दी की न क्लि पर्म को सत्ता का निः 
तब 'उपचारछुछ” होता है ॥ १४॥ 

( १शवें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाम्यकार कहते हैं कि )--सूत्र में धर्मशब्द का अर्थ है-- 
अमिषान ( शब्द ) का धर्म अर्थात्‌ यथार्थ ( टोक-ठौक ) प्रयोग करना | उसका जो विकल्प भर्थात्‌ 
अुस्य ( शक्ति से वोच्य ) तथा लाक्षणिक ( लक्षेता से कहा जाने वाल ) नौण देसे दोनों भेद हैं । 
उनमें से यदाँ पर छाक्षणिक छक्षणा सम्बन्ध से “मंच चिल्लाते हैं” इस वाक्य में मंच पर बैठे हुए 
अनुष्य चिल्लाते हैं, इस आशय से प्रयोग किये उक्त वाक्य में पुरुष में देखे गये चिछ्ताना इस क्रिया 
का उससे मिन्न 'मंच' ( कुसों ) में प्रयोग करना यद्र लाक्षणिक प्रयोग है। ऐसे इस धर्म के विकल्प 
आदर का प्रयोग करने पर सूत्र का 'धर्मविकर्पनिर्देश' शस पद का अर्थ है। 

( चहाँ पर उस पर्मविकल्प के निर्देश में ऐसा 'धर्मविकल्पनिद्देश” इस सूत्र के पद में 
समास का पिम्रद्द छेना उचित है, किस्त॒ वाक्य में अर्थ का निर्देश नहीं द्ोता इस कारण इस 
विद्यद्द में तात्प्कार की श्रद्धा नहीं है उनके मत से “घर्मविकल्पेननिर्देशे! ऐसा दी विम्द है, 
जिसमें निर्देशद का जिससे निर्देश हो इस च्युव्पत्ति से वाक्य ऐसा अर्थ द्वोता है ) [आग्रे 
उपचारछछ का उदाहरण ऐसा देते हैं कि |--जिस प्रकार 'संचाः क्रोशन्ति! कुस्ियों चिल्ताती 
है--इस वाक्य में मंच पर बैठे मनुष्य चि्तते हैं इस लाक्षणिक प्रयोग का उपचार छल करने 
बाला प्रतिवादी बादी के शक्ति सम्बन्ध से वाध्य 'मंच चिन्ाते हैं” ऐसे अर्ध को समझकर अर्थ के 
झत्ता को छेकर नियेष करता है कि मंच पर बैठे हुए मल॒ध्य चिह्ारहे हैं न कि मंच चिछा रहे हैं। 

(इस उदाहरण में छछ का सामान्य लक्षण रहना भी आवश्यक है, अतः पूर्वपक्षी के पक्ष 
से भाष्यकार प्रश्न दिखाते हैं कि )--इस उपरोक्त उपचार छल के उधदरण में “अर्थविकल्प- 
की! (जो छल के सामान्य रक्षण में ऋछ चुके हैं) उपपत्ति कौन सी है। ( माष्यकार इस प्रश्न 
का उत्तर ऐसा देते हैं कि ) अन्यथा [ दूसरा प्रकार ] छक्षणा से प्रयोग किये 'मंच चिक्ता रहे है 
इस वादी के वाक्य का, अन्यथा ( दूसरे प्रकार से--झक्तिरूप सम्बन्ध से) अर्थ (मंच। रूप अर्थ की 
कल्पना करना ही उपचारछल में भी “अर्थविकल्पोपपत्ति! रूप सामान्यछल का छक्षणजा 
जाता है । अर्थात्‌ भक्ति ( लक्षणा ) सम्बन्ध से बादी के प्रयोग किये ( कद्दे ) मंच पर बैंडे पुरुष रूप 
अथ्थ की, प्रधान शक्तिरूप सम्बन्ध से कद्दे जानेवाले मंचरूप मुख्य अर्थ की कल्पना दोने के कारण 


उपचार छल कद्दाता हैं। ( यह आष्वानुसार 
अथे की कस्पना से अधध के सद्भाव का भेद होने 


छलभासवर्णनम्‌ ] समाष्यहिस्दीव्यास्योपेतस्‌ क२१ 


अत्र समाधिः--अतिद्धाग्नतिद्दे प्रयोगे वक्तुर्यथामिश्राय॑ ग्रच्दार्थयोरम्यनुज्ञ 
ग्रतिषेधों वा न ज्डन्दतः | प्रधानभूतस्य शब्दस्य भाक्तस्य च शुणभूतस्य प्रयोग 
उभमयेलॉकसिद्ध:। सिद्धे प्रयोगे यथा वक्‍तुरभिप्रायस्तथा शब्दाथोवजुज्षेयों 
प्रतिषेध्यौ था न चछन्दतः | यदि वक्ता प्रधानशब्दं प्रयुक्े ? यथाभूतस्या- 
अयनुज्ञा प्रतिपेघो वा न च्छन्दतः | अथ गुणमूत॑ ? तदा गुणभूतस्य | यत्र तु 
बक्ता गुणभूतं शब्द प्रयुझ्ले प्रधानभूतमभि्रेत्व परः प्रतिषेघति, स्वमनीपया 
अतिपेघोडसों भवति न परोपालम्भ इति | इति ॥ १४ ॥। 


बह उपचार ( गौगलक्षणाहूप सम्बन्ध) को विपय करने के कारण उपचारछक कहांता हैं। यदि 
डूसरे ( लाक्षणिक ) अर्थ को कहने बाले शब्द का भुख्य शक्ति सम्बन्ध से कददे जाने बाले अअ्थ॑ में 
अयोग करना दमा दूसरे.में देखे हुए का, उससे भिन्न में प्रयोग करना उपचार छल में कारण दो 
तो सम्पूर्ण शब्दों का सम्पूर्ण अथों में प्रयोग होने लगेगा? ऐसा पूर्बपक्षी कई तो इसका उत्तर देते 
हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि सइचरण, स्थान इत्वादि आगे वर्णन किये हुए कारणों से 
( आप्त किया हुआ ) अर्थ 'उपचार' कहता है क्योंकि वैसा न रहते वैसा कहना उपचार दोता है। 
अर्थात दूसरे ( लाक्षणिक ) अथ में देखे हुए शब्द का दूसरे ( वाच्य ) अं में प्रयोग करना सम्बन्ध 
से होता है, बिना सम्बन्ध के नहीं होता, अतः सम्पूणे झब्दों का सम्पूर्ण अर्थों' में प्रयोग होने 
लगेगा यह उपरोक्त अतिप्रसंग ( आपत्ति ) दोष नहीं दो सकता । 

(इस प्रकार के उपचारछल का समाधान स्वत्न्त्ररूप से भाध्यकार देते हैं कि )- रस 
उपचारल में ऐसा समाधान है--शब्दों के प्रसिद्ध प्रयोगों में प्रयोग करने वाले वक्ता पुरुष के 
अभिप्राय के अनुसार दी झब्द तथा अथ॑ को माना जा सकता है, अथवा उसका निषेध कियाजा « 
सकता है, न॒कि अपनी इच्छा से । क्योंकि शक्तिसस्बन्ध से मुख्य अर्थ को कहने बाले प्रधान 
( मुख्य ) रूप शब्द तथा लक्षणा सम्बन्ध से छाक्षणिक ( गौण ) अथ को कइने बाले मौण शब्द का 
मी प्रयोग दोता है यह छोकन्यवह्वार में प्रसिद्ध है। इस प्रकार प्रसिद प्रयोग में से लाक्षणिक अथवा 
सुख्य किसो एक अर्थ में से जहाँ वक्ता बादो ने मुख्य अर्थ व गौण झब्द का अयोग किग्ना है. बक्ता 
के आशय से जो छाक्षणिक झब्द तथा लथष्य अथे हैं, एवं सुख्य शब्द तथा मुख्य ( बाच्य ) अर्थ है 
उन्हीं को प्रतिवादी मान सकता है, अबवा उन्हीं का ख़ण्डन कर सकता है, नकि अपनी इच्छा के 
अनुसार मण्डन या खण्डन कर सकता है। (अर्थात्‌ वक्ता बादी यदि सुख्य अर्थ के कएने वाले 
अधान ( सुख्य वाचक ) झब्द को प्रवोग करता है, तो उसीकों प्रतिबादी को मानना होगा, अथवा 
उसका नियेध करना होगा । और यदि बादी वक्ता रक्षणा से अर्थ को कहने वाले काक्षणिक होने के 
कारण गौण चब्द का प्रयोग करता है, तो उसीको मानकर अ्रतिबादी खण्डन, ( तथा ) मण्डन 
कर सकता है) अतिकोलाइल के कारण अतः उपरोक्त 'मंच चिल्ला रहे हैं” ऐसे आशब से 
हाध्ाणिक पुरपरूप अर्थ को मानकर प्रयोग किये हुए उपरोक्त वाक्य का प्रतिवादी सुख्य (बाच्य ) 
अप समझकर, जो वादी का खण्डन करता है कि “मंच कईाँ चिछाते हैं ! किन्तु उन पर वैडे डर 
अनुभ्य चिह्ा रहे हैं?, यह उस श्रतिबादी का अपनो बुद्धि से मनमाना खण्डन है, अतः यह 
खण्डन वांदी के मत का निरास नहीं कर सकता । (यहाँ भाष्य के छन्द झ्द का अं है अपनी 
इच्छा, किस्तु ताल्पयंकार ने “छुझ्ना' कपर से ऐसा बर्थ किया है )॥ १४ ॥ 


बश्र क्‍्यायदर्शनस्‌ [ झ० १, आ० २, सू० १५ 


बाक्छलमेवोपचारच्छलं तदविज्ञेपात्‌ ॥ १५ ॥ 
न बाक्छलादुपचारच्छलं भिद्यते तस्याप्यर्थान्तरकल्पनाया अविशेषात्‌ | 
इह्मापि स्थान्यर्थों गुणशब्दः, प्रधानशब्दः, स्थानार्थ इति कल्पयित्वा प्रति- 
पिध्यत इति ॥ १५॥ 
न तदर्थान्तरभाबात्‌ ॥ १६ ॥ 
न वाक्छलमेवोपचारच्छलं तस्वार्थतद्धावप्नतिपेषस्याबान्तरमात्रात्‌ । 


( दूसरे स्थान में छछ के विभाग की परीक्षा करने में गौरव दोष होगा, यहीं पर छाबव 


$ से छल के विभाग की परीक्षा करते हुए सूत्रकार पू॑पक्षी के मत से १५वां सूत्र करते हैं )-- 
पद॒पदार्थ-वाक्छलं एव ७ १२वें सूत्र में वर्णन क्रिया हुआ वाक्ल ही, उपचारच्छल » १४वें 
सूत्र में वर्णन किया हुआ उपचार छल भी है, तदविज्येपाद 5 क्‍योंकि दोनों में दूसरे अर्थ को कल्पना 
करना समान है ॥ १५ ॥ 
भावार्थ 5 जवकि 'नवकम्बछलः” इस उदाहरण में नये इस आशय से कदे 'नव” शब्द का 
“नौ! देखा दूसरा अर्थ माना गया है तथा “मंच चिल्लाते हैं” इस उदाहरण में भी लक्षणा से मंच 
पर बैठे हुए मलुष्यों में प्रयोग किये 'संच” इस शब्द का भी प्रतिवादी शक्ति सम्बन्ध से उस 
लक्ष्या्थ को हटाकर “मंच! रूप दूसरा अर्थ मानता है तो वाक्छछ तथा उपचारछछ में भेद नहीं 
हो सकता देसा उपरोक्त पूव॑पक्षो के आक्षेप सूत्र का आशय है ॥ १५॥ 

( शथवें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार पूर्वपक्षी का आशय इस प्रकार कहते हैं कि )- 
डपरोक्त बाक्छक से उपचारछल मिन्न नहीं है, क्योंकि इसमें भी दूसरे अर्थ को कल्पना करना 
समान हो है, कारण यह कि इस उपचारछल में भी स्थानी अर्थ को कइने वाला ( मंच स्थान पर 
बैठे डुए पुरुष को कहने वाला ग्रुण शब्द ( गौण शब्द ) है, तथा प्रधान ( मुख्य ) झब्द ( बाच्यार्थे 
ये कहने वाला मंच शम्द ) है मंचरूप सुख्य अर को कहने वाला देसी कल्पना कर 'मंच कहाँ 
चिल्ला रहे हैं? देसा छलवादो निषेध करता है इस लिये वाक्छछ तथा उपचार छल में भेद नहों 
हो सकता, यह पूर्वपक्ष सूत्र के आक्षेप का आशय हैं। अर्थाव्‌ जिस प्रकार वाक्‍्छल में नये अर्थ 
डाडा नव झन्‍्द संख्याविशेष रूप अर्थ में कल्पना किया गया है, उसी प्रकार उपचारछल में मौ 
मंच पर बैठे पुरुषों को लक्षणा से कहने काछा मंच शब्द मंचरूप अथ॑ में हो कल्पन। किया गया है, 
अतः बाक्डछ तथा उपचारछल भिन्न नहों हो सकते, यह पूर्वपक्ष का गूढ आशय है ॥ १५ ॥ 

( उ्त पृवपक्ष के उत्तर में सूत्रकार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ-न, नहीं, तदर्थान्तरभाबात्‌ 5 उन दौनों का भेद होने से ॥ १६ ॥ 

आावार्थ--वाक्धल के “नया केम्बछ वाल? इससे भिन्न “नी कम्बलवाला देसे दूसरे अर्थ को 
कल्पना से उपचारखछ में लाक्षणिक मंच पर बैठे हुए पुरुष (चिल्ता रहे हैं, इस अर्थ का मुख्य 
मंचरूप अर्थ समझकर “मंच कहाँ चिल्ला रहे हैं? इस प्रकार अर्थ को सत्ता का नियेष करना भिन्न 
है, अतः वाक्यल तथा उपचारछल एक नहीं दो सकते | १६ ॥ 

( १६वें सूत्र की व्याख्या भाष्यकार ऐसी करते हैं कि )--पूर्वोक्त वाक्‍्छल ही उपचारछल- 
नहीं है, क्‍योंकि उस उपचारछक के मंचरूप सुख्य अर्थ को लेकर 'मंच कदाँ चिह्ताते है? इस प्रकार 
झुख्य मंचरूप अर्थ को सत्ता का नियेष मिन्न है। (पक्ष किससे ( उत्तर )-'नये कस्बलर 
इससे भिन्न “नौ कम्बल? देसे दूसरे अर्थ की कल्पना से । क्योंकि एक अथ से भिन्‍न दूसरे अर्थ की 


छलपरीक्षाकथनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ $२३ 


अर्थान्तरकल्पनातः | अन्या ह्यथोन्‍्तरकल्पना अन्योउर्थसद्भावप्रतिषेध इति ॥ 
अविशेषे वा किश्ित्साधम्यादेकच्छलग्नसड्४ ॥ १७ ॥ 


छ्लस्य द्वित्वमभ्यनुज्ञाय त्ित्य॑ भ्रतिपिध्यते किब्ित्साधम्योत्‌। यथा 
चाय॑ हेतुझ्लित्व॑ श्रतिषेधति तथा हित्वमप्यभ्यनुज्ञातं श्रतिषेघति | विद्यते हि 


कल्पना करना भिन्न है, तथा एक अथें को सत्ता का नियेध करना भिन्‍न होता हैं, इस कारण 
( दोनों वाक्छल तथा उपचारछल ) परस्पर पृथक्‌ छल हैं। ( यहाँ पर उपचारछल में मुख्याथथ की 
सत्ता का निषेध होता है और वाक्छक में कम्बक पदार्थ को मानकर कम्बक का सम्बन्ध भौ 
मानकर उसकी 'नौ” संख्यारूप अनेकता ध्ं का निषेषर होता है, अर्थात्‌ एक में थम का तथा 
दूसरे में धर्मों का नियेब होता हैं, इस कारण दोनों छल्मे में अत्यन्त भेद है ऐसा वातिककार का 
मत है। और भाष्यकार के मत में तो उपचारछल में गौण ( मंचस्थपुरुपरूप ) अर्थ को छोड़का 
सुख्य ( मंचरूप ) अर्थ को कल्पना होती है, तथा बाक्छक में तो नौ संख्यारूप अर्थ का सर्वथा 
निपेध दी होता दै यह हो ( दोनों छल्ों का ) भेद है। किस्त 'मंच चिल्ला रहे हैं” इस वाक्य में 
जिछाने की विधि है, मंत्र का केवल अनुवाद है, इसी कारण 'शुण में कल्पना करना छख्ित नहीं 
होता” इस युक्ति से 'मंच! प्रधान न होने से उसके उद्देदव होने से गौन कहा दै, नकि ( “मंच नहीं 
ही चिल्लाते हैं” ) इस छल वाक्य से चिह्ाने दी रूप वस्तु का नियेध होता है और “नव 
कम्बलवाला बह्मचारी है” इस वाक्य में तो हढाचारी का अनुवादकर 'नवत्वयुक्त कन्बल” की 
विधि है। उसमें विधि के योग्य कम्बल का वस्तुतः नियेष नहीं है, किस्तु उसके एकदेश “नौं 
संख्यारूप' अनेकता का निदेव हो रहा है, इस प्रकार दोनों छ्ों में बहुत मेद है ऐसा तासवें- 
कार का आशय है ॥ १६ ॥ 

(यदि इतना भेदसाथक रहने पर भी वाक्छछ तथा उपचारछलछ का भेद न मानीतो 
सूत्रकार सिद्धास्तमत से आपत्ति देते हैं कि )-< 

पदुपदार्थ-अविशेषें वा 5 उपरोक्त भेदसाथक रहने पर भी, यदि वाक्छक तथा उपचार- 
ऋल में विशेष ( भेद ) न हो तो, किंचित्साधम्यांद * अर्थ के विकल्प से वचनविधातरूप साधस्य को 
लेकर, एकछलप्रसज्रः » एक दी छछ मानने की आपत्ति आ जायगी ॥ १७॥ 

आावार्थ--अर्थान्तर की कल्पना, तथा अ्थेसद्भाव का नियेध, ऐसे वाकछछ तथा 
परस्पर मेद के साधक के रहते भी यदि दोनों में मेद्र न माना जाय तो छछ के सामार मं 
कहा ६ुआ अर्थ के विकल्प के द्वारा वादी के वाक्य का विरोध करना यह समान धर्म लेकर एक ही 
छह मानने की आपत्ति आ जायगी ॥ १७॥ 

( शो सूत्र को भाष्यकार देसी व्याख्या करते हैं कि )-( १) सामान्यछछ तथा ( २) 
चॉक्छल और उपचारछछ एक ऐसे दो छल के मेदों को मानकर तीन एयकू-पृधकू छल मानने का 
वूवपक्षी अन्यार्थ की कल्पना तथा अपैसता के निषेषरूप दोनों समान धर्मों को एक मान पर 
निवेध फरता है, तो यही किंखित (कुछ) समान परम का होना इसी हेतु से तीन छक के मे 
होने के नियेध के समान दो छल के सेद होने का भी निवेध कर सकता हैः क्योंकि दो छर्लों का 
भी “अर्थ विकएप की कक्पना से! बादी के बचन का विरोध करना देसा दो छर्शों का मी डछ 


उपचारछल के. 
गन्य लक्षण में 


पट न्यायदर्शनस्‌ [आ० 9४, आ० २, सू० १८ 


जय या... 
किब्बिल्साधर्म्य द्रयोरपीति | अथ द्विल्‍्ब॑ किख्नित्साधम्यान्न निबतते ? त्रित्वमपि 
न निबत्स्येति ॥ १७॥ 


इत्य्टमि: सूत्र 
लत अदा कर: ईल्प्टमि: सूत्रेरछललक्षणप्रकरणम्‌ 
१० ४ .] है 
साधम्यवैधम्यास्यां अत्यवस्थान जाति; ॥ १८ ॥ 


वकतदि देती यः प्सज्ञे जायते स जाति: । स॒च॒ प्रसन्न: साधर्य- 
उत्ववस्थानसुपालम्भ: प्रतियेध इति | 'उदाहरणताधस्थात्वाध्यलाधन॑ 
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चाधम्यं हो सकता है, और यदि कुछ समान धर्म होने के कारण छल के दो भेदों का निषेध न हो 
तो तीन छल मानने का भी निवेष नहीं हो सकता ॥ १७ ॥ 
(४) कथा करने वाले पुरुषों के असामम्च्य के सूचक दोषों का प्रकरण 
( अमग्राप्त १५वें जातिनामक अतदुत्तर पदार के छक्षण सूत्र का भाष्यकार अवतरण देसा देते 
हैं कि )--इस ( चल के ) पश्चात क्रमप्राप्त- 
पदपदार्थ- -साधम्यवपन्यन्थां> केवल समान तथा विसूद परमो' से, पत्य 
च्े, जाति: > जातिरूप केवल असदुत्तर कहता है ॥ १८ ॥ 
आंबाध > ब्याह को अपेक्षा न कर कुछ पदार्थों के समान तथा विरुद थमा” को लेकर 
अत्यवस्थान ( अनिष्ट देखाकर दोष कहना) जाति पदार्थ कहता है यद्यपि सम्पूर्ण जातियों में 
आस अगवा वन्य इन दोनों को नहीं देखायो जाता तथापि म्ाप्ति की आवश्यकता रखकर 
दो कहने में सूत्रकार का तलब है। देसी विवरणकार ने व्याख्या यहाँ का है, इसी कारण 
जीन नैंवायिकों के मत से 'असत! ( यथार्थ ) उत्तर जाति महतो है, देसा माति पा का 
सामान्य लक्षण है । छल में साधम्य तथा वैषर्य नहीं होते, और केवल समान तथा विरुद्ध धर्म से 
सम्बकू ( ठीक-ठीक ) दूषण भी नहीं होता, किन्तु प्रयोग ( झब्दव्यवहार ) से, ( इस कारण हेतु 
अथवा दुशहेत का प्रयोग करने पर जो आपत्ति दी जाती है. उसे जाति कहते हैं) और जाति द्वारा 
उत्तर करना सम्पूर्ण स्वछों में अनुचित भो नहीं होता, क्योंकि जल्पकवा में नास्तिक दुश्देतु से 
देद को प्रमाण मानने वाले विदान्‌ का जब खण्डन करता है, और जब ठीक-डीक उत्तर भी उसे 
नहीं प्रतीत होता ऐसे समय विद्वानों करो भी बेद में अप्रमाण होने को झंका के निरासार्थ जाति 
डारा भी नास्तिक का खण्डन करना उचित ही है। किन्तु कहाँकहीं हेतु या देत्वाभास का न 
जानकर भी प्रयोग हो सकता है ॥ १८ ॥ 
( १८वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-हेतु का बादी के अनुमान प्म 
अयोग करने पर प्रतिवादी जो आपत्ति देता है उसे जाति कहते हैं. ( यद्द जाति पदार्थ अनुगत 
अद्धिसाधक 'जाति पार से मिन्न पोडश पदा्ध॑वादी नैयायिकों का परारिभाषिक झब्द असत 
उत्तर करने में भी प्रसिद्ध है ) केवछ साथस्वे तथा. वैवस्व॑ को लेकर देत के ऊपर आपत्ति करना 
अत्यवस्थान ( ख़ण्डन ), उपाल्ूम ( निराकरण ), अथवा प्रतियेष ( मिषेष ) कद्दाता है। 
अर्थाद 'उदाहरणसाधर्म्यात्‌ साध्यसाधन  द्ेतुः? इस पूर्वोक्त सूत्र से कहे गये साधम्य देतु 
जा ड्दाहरण के विरुद्ध धर्म को लेकर खण्डन करना तथा “उदाहरणबेधर्म्यास्साध्यसाधन हेतुए 


ध्थानं--खण्डन 


निम्रहस्थानवर्णनम ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम रथ 


हेत रिव्यस्योदाहरणबैधर्म्यण श्रत्यवस्थानप्‌। 'उदाहरणकेधम्यात्साध्यसापन॑ 
हेतु” रित्यस्थोदाइरणवैथर्म्येण प्रत्यवस्थानप्‌। प्रत्यनीकभाबाज़ायमानोडर्थो 
जातिरिति ॥ १८॥ 
विग्रतिपत्तिरप्रतिपत्तिश्व निग्रहस्थानम्‌ ॥ १९ ॥ 

बिपरीता वा कुत्सिता वा प्रतिपत्तिविश्रतिपत्तिः। विश्नतिपद्यमानः 
पराजयं श्राप्तोति। निम्नहस्थानं खलु पराजयग्राप्ति। अग्रतिपत्तिस्त्वास्म्भ- 
विषयेडष्यप्रारस्भ: | परेंण स्थापितं वा न ग्रतिषेधति श्रतिषेघं वा नोद्धरति । 
असमासाच नेते एब निग्रहस्थाने इति ॥ १६ ॥॥ 
किं पुनद॑शन्तवज्ञातिनिग्रहस्थानयोरभेदो5थ सिद्धान्तबद्धेद इत्यत आह-- 


सूत्र में कदे गये इस पूर्वप्रदर्शित वैधन्ये देत का उदाहरण के समान पमे को लेकर खण्डन करना 
हो जाति पदार्थ है। अर्धाद विरोधरूप से होनेबाले भर्थ को जाति कहते हैं। यहाँ पर 'जायमानश 
इस भाष्यकार के पद से “जायते! विरोपरूप से जो द्वोता है ऐसी ब्युलत्तिके बछ से अर्य॑ 
सूचित दोता है ॥ ९८ ॥ 

( ऋ्रमप्राप्त १६वें निम्रहस्थान पदार्थ का लक्षण सूत्रकार करते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--विप्तिपत्तिः 5 विरुद्न, अप्रतिपत्तिः च5 और अज्ञान भी, निम्रहस्थानग्‌ 
बादी को पराजित करने के कारण निग्नहस्थान पदार्थ होता है ॥ १६ ॥ 

आवार्थ-जिन पिरुदज्ञान तथा अश्ञानादिरूप निग्नहस्थानों से वादी का पराजय होता है 
उन्हें निम्नहस्थान कडते हैं । ( निम्नहल्थान से हो सम्पूंकथा समाप्त हो जाती हैं इस कारण अन्त में 
उनयो सूत्रकार ने कहा है। ) वादादि कथा के आरन्म होने पर वादी तथा प्रतिवादी दोनों को 
यथार्थ क्षान नहीं है यद सूचित करने वाले व्यापार को निश्रदस्थान कहते हैं यह सूत्र का अर्थ है ॥ 

( १<वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हुए “विप्रतिपत्तिशब्द का” अर्थ कहते हैं कि सृद्म- 
यों में होनेवाल्य शञान विपरीतक्ञान कदाता है, अथवा स्थृलविषयों में दोनेवाला विपरीतश्ञान 
कस्सितज्ञान कहता है। जिसे उक्त विपरीतशान रहता है। व्‌ कथा में पराजय को मात करता है। 
क्योंकि निम्रदस्थान ही का नाम है पराजय की श्राप्ति और सूत्र के 'अप्रतिप्ति! इस शब्द का 
आरम्भ करने योग्यविषय में अश्ञान से आरम्भे करना ऐसा अथ है। क्‍योंकि अक्षानी (प्रतिबादों) बादी 
के स्थापित किये पक्ष ( विषय ) का न निषेध कर सकता है, न जपने पर किये निषेष का उद्धार कर 
सकता है। इस सूत्र में 'विप्रतिपश्यप्रतिपश्योः” ऐसा समास क्यों नदीं रक्खा। (इस शंका का 
समाधान भाष्यकार ऐसा करते हैं कि ) सूत्र में समास न करने से यद् सूचित होता है कि यदी 
दो निम्रदस्थान नहीं हैं किन्त और मो देत की अधिकता आदि जल्पकवा में होने वाछे निमहस्थान 
है जो पंचमाध्याय में विस्तार से कहे जायंगे। यहाँ ग्रन्थविस्तार के भय से छोड़ दिये हैं ॥ १९ ॥ 

*( उक्त प्रकार के जाति तथा निम्नइस्थान के विषय में क्या जाति और निश्नहस्थान नामक 

,. दोनों पदार्थ प्रत्येक एक-एक ही प्रकार के हैं, अथवा ( इष्टान्त के समान ) सिद्धान्त के समान अनेक 

है।इस आशय से २०वें सूत्र का अवतरण देते हुए प्रश्न दिखाते हैं कि )-बंया जाति और 
निम्न॒इस्थान इन दोनों का पूर्वोक्त इृष्मन्त पदार्थ के समान अमेद है, अथवा पूर्वोक्त सर्वेतन्त्रादि 
जद से चार प्रकार के सिद्धान्त पदार्थ के समान भेद हैँ । इस प्रश्न का सूत्रकार उत्तर देते है कि 


| 
| 
| 
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तद्िकर्पाजातिनिग्रहस्थानबरहुत्वम्‌ ॥ २० ॥ 

तस्थ साथर्यवैधम्योभ्यां श्रत्यवस्थानस्य विकल्पानातिवहुत्व,_तयोश्व 
विप्रतिपत्त्यप्रतिपत्त्योबिंकल्पाज्िप्रहस्थानवहुत््वम्‌ । नानाकल्पो विकल्प: | । 
था कल्पो विकल्प: | तत्राननुभाषणमज्ञानमश्रतिभा विक्षेपो मतानुज्ञा पर्यनु- 
य्रोज्योपेक्षणमित्यप्रतिपत्तिर्निंग्रहस्थानम्‌ | शेपस्तु विश्रतिपत्तिरिति | 


पदपदार्थ--तद्विकल्पात 5 साधर्स्य तथा वैधम्य से नियेषरूप जाति का, एवं विप्रतिपक्ति तथा 
अप्रतिपत्ति दोनों निग्रहस्थान के विकल्प ( अनेक धकार ) होने से, जातिनिग्नइस्थानवड॒त्वन 5 
जाति तथा निप्रदस्थान दोनों अनेक प्रकार के हैं ॥ २० ॥ 
आवार्थ--साथरम्य तथा वैधर््ये मात्र से खण्डनरूप जाति कौ विकल्प ( अनेक कल्पना ) दोने 
के कारण जाति नामक असदुत्तर अनेक प्रकार हैं । तथा तिप्रतिपत्ति (विपरोतक्ञान), एवं अभ्रतिपत्ति 
(अज्ञान ) रूप इन दोनों पूर्वोक्त मुख्य निग्हस्थानों कौ भो अनेक प्रकार की कल्पना होने के 
कारण निग्नहस्थान भी अनेक प्रकार के हैं ( इस सूत्र के अवतरण के प्रश्न में जो एक पक्ष का 
डष्टान्त उदाहरण दिया है बह द्ृष्टान्त यद्यपि साधम्य तथा वैषम्यं से दो प्रकार का है तथा लक्षण 
के एक होने से बढ एक पक्ष का हो सकता है )॥ २० 
(३०«बें सूत्र कौ व्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--'तद्धिकक्पात! इस सूत्र के 
समस्त पद में जातिपक्ष में “तस्य विकल्पात? ऐसा विश्यद्द द्वोाता है, जिसमें 'तस्य! इस पद का 
अर्थे है. साधर्य तथा वैधम्यं से खण्डन के विकल्प (अनेक प्रकार ) होने के कारण जातिरूप 
असदुत्तर पदार्थ अनेक प्रकार का द्वोता है। और निग्रहस्थान के पक्ष में 'तयोः विकल्पातः 
सा वि्नह है, जिसमें तियो? इसका अथ है उन दोनों पूर्ोक्त विरुदश्षान तथा अक्ञानरूप सुख्य 
दो निम्नहस्थानों के भी अनेक प्रकार होने के कारण निम्नइस्थान भी अनेक हैं। सूत्र के मिकल्प 
झब्द का स्वरूप से नानाकल्प (प्रकार होना), अथवा प्रकार से विविध ( अनेक ) कल्प ( प्रकार ) 
होना अर्थ है। जिसमें अननुभाषण ( न बोछना ), अज्ञान (न समझना ) अश्रतिभा ( उत्तर की 
सूझ न होना ), विक्षेप ( चित्तविक्षेप करना ), मत दो मान छेना रूप मतानुझा, पर्यनुयोज्योपेक्षण 
( पराजित करने योग्य कौ उपेक्षा करना )। यह सब आगे पंचमाध्याय में विस्तार से वर्णित 
निम्रहस्थान द्वितीय अप्रतिपत्ति नामक निग्रइस्थान है; और इनसे भिन्न प्रतिश्ा हानि आदि बाकी के 
निग्नरहस्थान विग्रतिपत्ति नामक प्रथम निग्रहस्वान हैं। 

( प्रधमाध्याय के दोनों आहिकों के विषयों का उपसंद्रार ( समाप्ति ) करते हुए प्रथमाध्याय के 
सम्पूर्ण विषय क्या हैं यह भाष्यकार दिखाते हैं कि )--इस प्रकार गौतम महर्षि से कथित प्रमाणादि 
बोडशपदार्थों का उद्देश ( नामकौतन ) तथा छक्षण कद्दा गया । आगे उक्त लक्षणों के अनुसार 
वे टीक हैं या नहीं इस प्रकार आगे के चार अध्यारयों में परीक्षा कौ जायगी, क्योंकि इस न्‍्यायशास्त् 
के उद्देश, लक्षण तथा परीक्षा इस प्रकार तोन प्रकार के विषय हैं, वह जानना चाहिये। इस 
अकार प्रथमाध्याय का द्वितीयाहिक समाप्त हुआ । इसमें झाख्र की प्रतिज्ञा संसार तथा तत्वजञान से 
उसकी निदृत्ति द्वोना ( इस प्रकार ) उद्देंश तथा उनका क्क्षण इस अध्याय में कह्दा गया ऐसा 
डघघुतताथ साध्यचन्द्रकार ने यहाँ कदा है । वात्स्यायनीय वात्श्यायन नामक सुभि से रचे हुए, न्‍्याय- 
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इमे प्रमाणादयः पदार्थों उद्दिष्टा लक्षिता यथालक्षणं परीक्षिष्यन्त इति 
त्रिविधा (चा)5स्य शास्त्रस्य भ्रवृत्तिबेदितव्येति ॥ २० ॥ 
इति त्रिम्रिः सृच्नैः पुरुपाशक्तिलिज्ञदोपसा मान्यलक्षणप्रकरणम्‌ । 
इति वात्स्थायनीये न्‍्यायभाष्ये प्रथमाध्यायस्य द्वितोयमाहिकम्‌ | 


समाप्रश्वाडययं प्रथमोड्ध्यायः | 
+-३० एल 


आध्य ( न्यावसूभरं के भाष्य ) में पथमाध्यायस्य ० प्रधमअध्याय का, दितीय ( दूसरा ) आहिके 


( आहिक है ) ॥ 
स्रमाप्तः च ( और समाप्त हुआ ) यह अयं प्रथमोध्यायः ( प्रथम अध्याय )॥ <- 


६० ॥ 


जा उ्ऋस्कण 


अथ द्वितोयाध्याये प्रथमाहिकम्‌ 

अत ऊध्वं प्रमाणादिपरीक्षा | सा च “विश्वश्य + 

_निर्णयः ( अ० १ आ १ स्‌० ४१ ) इत्यप्रे विमर्श एवं परीहयते-- 
समानानेकधर्माध्यवसायादन्यतरधर्माध्यवसायादा न संशयः ॥ १॥ 

समानस्य धर्मस्याध्यवसायात्सश्यों न धर्ममात्रात्‌ | 

अथ वा समानमनयोद्ध॑ममुपलम इति घर्मधर्मित्रहणे संशवाभाव इति। 

अथ वा समानधमोध्यवसायादर्थोन्तरभूते धर्मिणि संशयोउजुपपन्नः, न 
जात रूपस्याथीन्तरभूतस्याध्यवसायादर्थोन्तरभूते स्पर्श संशय इति | 


(१ ) संशयपरीज्षाप्रकरण 
( दितीयाध्याय के प्रथमाहिक में परीक्षा के मुख्य अंग होने के कारण प्रथम संशय के छक्षण 
को परीक्षा करना उचित होने से प्रथमाध्याव के प्रथम आहिक के २३वें सूत्र में साधारण धर्म 
भादि के ज्ञानों से संशय होता है, इस संशय के कक्षण में पूर्वपक्षी के मत से आक्षिप दिखाने वाले 
_ सूत्र का अवतरण भाध्यकार देते हैं कि )--इसके ( पोडझ्ञ पदार्थों के उद्देश तथा कक्षणों के पश्चात 
से प्रमाणादि पदार्थों को परीक्षा प्रारम्म को जाती है। और बह परीक्षा 'विस्श्य पक्षप्रतिप- 
क्षाश्यामर्धावधारणं निर्णयः? पक्ष तथा प्रतिपक्ष से संशयपूर्बक अर्थ के निश्य को निर्णय कहते 
हैं ( श१।४१) इस सूत्र के अनुसार संशयपूवंक दीं होती है इस कारण प्रथम संझय ही की 
परीक्षा करते हुए सूत्रकार पूव॑पक्षो के मत से प्रथम सूत्र में संशय के लक्षण पर आपत्ति देते 
हुए कहते हैं ):- 
पद्पदार्थ-समानाथर्माध्यवस्तायात्‌ 5 साघारण, तथा अनेक ( विज्ञेप) धर्म के निश्चय 
से, अन्यतरधर्माध्यवसायात बा > अथवा दो में से एक किसी पं के निश्चय से संशय होता है, 
अतः ( कैब समान अबव। विशेष पर्म से ) न संशयः > संशय नहीं हो सकता ॥ १॥ 
आवार्थ--प्रथमाध्याय के प्रथम आहिक के २३वें सूत्र में कथित समान धर्म, अथवा विशेष 
.. श्रम के रइने से संशय नहीं दो सकता, क्योंकि समान तथा विश्वेष धर्म के अध्यवसाय ( निश्चित-.... 
ज्ञान ) से संशय होता दैं। ( इस सूत्र में प्रथमाध्याय के प्रथमाहिक के २३वें सूत्र में कहे हुए... 
._ रुस्पूर्ण संशयों के कारणों को छेना चाहिये । यहाँ इस सूत्र से पाँचवें सूत्र तक पूर्व॑पक्ष दे और दो 
. सूत्रों में उत्तर पक्ष है ) ॥ १॥ 
व ( १ प्रथम यूव॑पक्ष सूत की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--प्रथमाध्याय के प्रयमाहिक के . 
२३वें सूत्र में कहे हुए साथारण धर्म तथा विशेष धरम को उपपत्ति ( होने से ) ही संशय नहीं होता, 
किन्त उन दोनों धर्मों के (अध्यवसाय ) ज्ञान से संशय होता है, जतः संशव का लक्षण अथुक्त है।. 
ं (इस सूत्र में 'समानवर्म के अध्यवसाय से संशय नहीं होता” पेसा सूच के अक्षरों का अर्थ 
.. श्पष्ट होने के कारण 'समानस्य धघम॑स्याध्यवसायात्‌ संशयः” समान ऐसे धर्म के अध्यवसाय से. 
संझय होता है, ऐसी भाष्यकार की व्याख्या सूत्र के विरुद ( असंगत ) सी प्रतौत दवोती है । जिसका «. 
कुछ विद्वान्‌ ऐसा परिद्वार करते दें कि )--“न जाना हुआ ध्मे केवल संशय में कारण न डोने 
_ से उसका निश्चाय होने पर, निश्चय का संशय के विरोधी स्वभाव होने के कारण अश्ञान धरम _ 
अश्फा 
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अथवा नाध्यवसायादर्थावधाणादनवधारणज्ञानं संशय उपपद्यते 'कार्य- 
कारणयो: सारूप्याभावादि | एतेनानेकधर्मौध्यवसायादिति व्याख्यातम्‌॥ 


संशय का कारण नहीं ध्ों सकता” किन्तु यद्दो आशय आगे अथवा 'नाध्ववस।यादर्थाबधारणादनव- 
भारणं ज्ञानं संशय उपपथते! अर्थ के निश्चित शञानहूप अध्यवसाव से अभिदिचत ज्ञानरूप संशय 
नहीं हो सकता, ऐसे इस चतुर्थ कल्प में भाष्यकार ने स्पष्ट कहा है! अतः वहीं प्रथम इस 
कल्प के अर्थ का आशय नहों दो सकता। इस असंगति दो वातिंक तथा तात्पयंटीकाकार ने 
सूचित किया है, इसी कारण इस पूव्व॑पक्षी की उक्ति वो बधाश्॒त आर्थ से पूर्वण्झ्ली के प्रथम सूत्र 
की भूमिका कही है, और तात्ययंटौकाकार ने 'समानधर्मोंपपस्‍्तयादि' जिशेषण को न देखकर पूरव- 
पक्ली का यह सूत्र है ऐसा कहा है। इस सूत्र में तौन वाक्य दैं--(१) 'समानधर्माष्यवसायात्‌ न 
संशय? समानधर्म के ज्ञान से संशय नहीं होता, यह वाक्य प्रयमाध्याय के प्रथमाद्विक के २३वें 
सूत्र में कहे गये 'समानधर्मोपपत्तेः” समानध्म के होने से संशव होता दै इस वाक्य का निवेषरूप 
है। इस वाक्य का भाष्यकार ने आगे 'अथवा! ऐसी चार उक्ति से तात्पय॑ वर्जन किया है'। संशय- 
रूक्षण के सूत्र के उपपत्ति पद का समानधर्म का अस्तित्व ( होना ), यह अर्थ समझकर हा पूर्वपक्षो 
की केवल समानषर्म के रहने से संशय नहीं होता किन्तु उसका शान होने से'ऐसा प्रथम कहता है। 
और संशय लक्षण के उपपत्ति पद का सामान्य ज्ञानरूप अर्थ समझकर “अथवा समानमनयौ? 
यह द्वितीय पूर्वपक्षि वाक्य है। पुनः “अथवा समानधर्मा” इत्यादि तीसरा वाक्य है, उपपत्ति पद 
का निम्यय रूप ज्ञान अर्थ समझकर और उपरोक्त इस तीसरी ही उक्ति का दूसरे प्रकार से 
बन पृव॑पक्षी का 'अथवा नाध्यवसायात्‌! यह चतुर्थ वाक्य दै। इस पूर्ववक्षो के सूत्र में 
(२ ) दूसरा सूत्र का वाक्य है “अनेकधर्माध्यवसायाक्ष संशयः विशेष धर्म के अध्यवसाव से 
संशय नहीं ऐो सकता, यद वाक्य संशयलक्षण के सूश्र में उपपत्तिपद के प्रयोग के कारण हैं। 
इसमें भी समानभम के पक्ष के समान चार पक्ष की उक्ति हो सकती है। (३ ) तीसरा सूत्र 
वाक्य है “अन्यतरधर्माध्यवसायाज्ञ संशय? दो में से किसों एक धर्म के शान से संशय नहीं हो 
सकता )। ( आगे पूर्वपक्षौ के सत से दूसरा अर्थ करते हुए भाध्यकार आक्षेप दिखाते हैं कि )-- 
अथवा मैं इन दोनों के समानपर्म को जान रहा हूँ इस प्रकार जबकि ऊंचाई आदि धर्म तथा 
शृक्ष और पुरुषरूप धर्मों का ज्ञान द्वोता है तो संझ्षय वैसे दोगा। (तथा तीसरे अमिप्राय से 
पूर्वपक्षो ऐसा कह सकता है कि )--अथवा समानध्म के ज्ञान से मिन्न धर्मीरूप (अर्थ ) में 
संशय नहीं दो सकता । क्योंकि रूप के ज्ञान के विषपरूप से भिन्न स्पर्श का रूप के ज्ञान से 
'संज्ञय' नहीं होता । ( चतुर पूर्वपक्षो का यद आश्षय हो सकता है कि )--अथवा समानधम के 
अध्यवसायरूप अर्थ के निश्नयरूप कारण से अनिश्वव ( रूप ) संशयश्ञान काय॑ कैसे हो सकता है, 
क्योंकि कार्य ( संशय ) तथा कारण ( निद्यय ) इन दोनों में समानरूपता नहीं है ( अर्थात्‌ संशय 
कार्य के अनिश्चितरूप होने से उसका कारण निश्चयरूप क्वान नहीं दो सकता,--निश्चय अनिश्चय का 
कारण नहीं दो सकता ) | ( आगे समानधर्मज्ञान में कह्दे हुए पूर्वपक्षी के चार प्रकार के संशय के 
पूर्बोक्त रक्षण में जाक्षेप दिखाकर उसीके समान, तथा अनेक ( विशेष ) ध्ंश।न से उत्पन्न संशय 
के रुक्षण में मी चार प्रकार के असंभव की समानता हुए भाध्यकार कहते हैं किश्स 
( समानधर्म ) से उत्पन्न संशव के लक्षण को भजुपपत्ति ( न होने ) से अनेक ( विश्वेष ) धर्म के 
शान से संशय द्वोता है न कि केवछ अनेक धर्म के रइने से यह भो व्याख्य। की गई है। तथा दो 


& न्‍या० 
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अन्यतरधमोध्यवसायाब संशयो न भवति- ततो ह्यन्यतरावधारणमेवेति ॥ १॥ 

विश्रतिपस्यव्यवस्थाध्यवसायाब ॥ २॥ 

न विश्नतिपत्तिमात्रादव्यवस्थामात्राद्मा संशय: । कि तहिं ? बिप्रतिग्रत्तिमुपल- 

भमानस्य संशयः | एबसव्यव्रस्थायामपीति | अथवाउस्ट्यात्मेत्येके नास्त्या- 

स्मेत्यपरे मन्यन्त इत्युपलब्बे: कं संशयः स्थादिति। तथोपलब्धिरव्यवस्थिता 
अनुपलब्धिश्राव्यबस्थितेति विभागेनाध्यबसिते संशयो नोपपद्मयत इति ॥ २॥ 


धर्मो में से किसी एक धर्म के निश्चित क्योंकि उस निश्चय द 
रूप अध्यवसाय से दोनों में से एक धमे का निश्चित शञान ही होता है? ॥ ६॥ 

(ठया टीसरे विश्रतिषत्तिरूप एवं अआव्यवस्थाध्यवसायरूप भी चतुर्थ तथा पंचम संशय के 
यूर्बोक्त कारणों से भो संझव नहीं हो सकता इस आशय से सूत्रकार द्वितीय सूत्र में पूर्वपक्षो का 
आशय दिखाते हैं )-- 

एदपदार्थ--विश्रतिपत्त्वव्ववस्थाध्यवसावाद चर ओर विम्नतिषत्ति ( विरुदकोटि ज्ञान ) एवं 
स॒त्‌ तथा असत्‌ पदार्थ को उपलब्धि एवं अनुपरून्धि को अन्यवस्था के शान से भी संशय द्ोता है 
न कि उनके रहने मात्र से ॥ २॥ 
५. आावाथ--विप्रतिपत्ति एबं उपलब्धि तथा अमुपलब्बि की अच्यवस्थ। को जो संशय का कारण 
माना गया है बह भी नहीं हो सकता, क्योंकि केबल विप्रतिपत्ति तथा उपरोक्त दोनों अव्यवस्थाओं 
के रहने से ही संशय नहीं होता किन्धु उनके ज्ञान से यह पूर्व॑पक्षी का आशय है ( यह भो पूर्वपक्षि- 
मत का सूत्र है इसमें भी प्रथमाध्याय में वर्णित संशय छक्षण के सूत्र में वर्तमान 'डपपत्तिपद! 
ओो लेकर पूर्वपक्ष हैं। उसमें भी प्रथम भाष्यकार का आगे आध्य में दिखाया जानेवाला 
+तत' वह पद केबल विप्रतिपत्ति की सत्ता मानकर, एवं “अथवा? इत्यादि द्वितीय कल्प में “तार! 
यह पदज्ञान का बोषक है, यह समझकर भाध्यकार ने दो प्रकार से विप्रतिपक्ष में पृर्वपक्षिमत से 
जतीय संझ्य लक्षण का असंभव दिखाया है )॥ २॥ है 
(इसी भाशय से भाष्यकार प्रधम मत से व्यारूया करते हैं कि )--केवल विशप्रतिपत्ति ( विरुद 
दो कोटि ( पक्ष ) होने से दी, केवल सत भी पदार्थ उपलब्ध द्वोता है असत भी, कहीं देखे पदार्थ 
में यद सत है, अथवा असद, इसी प्रकार सत और असत पदार्थ केन उपलब्ध होने पर 
अनुपलब्धि की भी केवल संशय सूत्र में प्रथमाध्याय में विस्तार से वर्णन की गई है) अब्यवस्था .. 
से भी संशय नहीं हो सकता ( प्रश्न )-तो किससे संशय होता है ! ( उत्तर )--किन्त दोनों 
विरुद्ध करोटियों ( पश्नों ) के शान से सझय होता है । इसी प्रकार ( उपलब्धि तथा अनुपलब्धि की 
पूर्वोक्त केवक अव्यवस्था रहने से दी संशय नहीं होता, किन्तु उनके, श्ञान से ) अव्यवस्था में भी 
जानना (दूसरे प्रकार से पूर्वपक्षी के मत से आक्षेप इस सूत्र में दिखाते हुए माष्यकार बहते हैं कि)- 
अथवा कुछ विद्वान्‌ आत्मा दी सत्ता है! ऐसा कहते हैं, और दूसरे विद्वान, “आत्मा को सत्ता 


नहीं है! ऐसा मानते हैं, ऐसा ज्ञान होने पर संशय कैसे होगा! इस प्रकार इस सूत्र में पूवंपक्षी का. 
आशय हैं। तथा उपलब्धि की व्यवस्था नहीं है, एवं अनुपललब्धि की भी व्यवस्था नहीं है ऐसा 
विभाग ( ध्रथक्‌-पथक्‌ ) लिक्षय होने पर संशय नदीं हो सकता इसडिये संशय छक्षण सूत्र अयुक्त हैं 


( अर्थात्‌ उपलब्धि तथा अनुपलब्धि का निदचय नहीं दै इतना ही जानने वाले मनुष्य को संदेद 
हीं दो सकता, बल्कि ऐसी अवस्था में उसके विषय का किसी प्रकार का शान नएीं दो सकता ) ॥शा। 
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वि्नतिपत्तों च सम्प्रतिपत्तेः ॥ ३॥ 
यांच बिप्रतिपत्ति भवान्‌ संशचहेतुं मन्‍यते सा सम्प्रतिपत्तिः सा हि 
यो: प्रत्यनीकधर्मविषया | तत्र यदि विश्नतिपत्ते: संशयः ? सम्प्रतिपत्तेरेव 
संशय इति ॥ ३ ॥ 
अव्यवस्थात्मनि व्यवस्यिनत्वाब्ाव्यवस्थायाः ॥ ४ ॥ 
न संश्यः | यदि ताबदियमव्यवस्था आत्मनि (एबं ) व्यबस्थिता ? 
ड्यबस्थानादव्यबस्था न भवतीत्यनुपपन्नः संशयः। अथ अव्यबस्था55स्मनि 


( विप्रतिषत्ति से होने वाले ठतीय संशव के छक्षग में दूसरे प्रकार से और आपत्ति देते हुए 
पूब॑पक्षी के मत से सूबकार कहते हैं कि )- 

पदुपदार्थ--विप्रतिपत्ती च> और विरूद्ध दो कोटियों के ज्ञान में भी, सम्पतिपत्तेःर> यथा 
ज्ञान होने के कारण ( उसके संप्रतिपत्ति होने से संशय ) नहीं दो सकता ) ॥ ३ ॥ 

आवार्थ-आत्मा दै ऐसा एक पक्ष का निश्चित ज्ञान, तथा दूसरे पक्ष का आत्मा नहीं है 
देसा निदिचत ज्ञान ये दोनों विल्‍्डकोटि के ज्ञान जब निइचयरूप हैं तो ऐसा होने से यदि 
संशय होता है तो वह निशचय ही संशय उत्पन्न द्ोता है, अतः विप्रतिपत्ति संशय को कारण नहीं 
हो सकती यद इस सूत्र में धूर्वपक्षी का आशय है ॥ ३॥ 

( ठ॒तीय सूत्र की माष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--पूर्वपक्षो कहता दै कि सिद्धान्तों संशय के 
तृतीय लक्षण में जिस विरुझकोटि के ज्ञानरूप विप्रतिपत्ति के संशय का कारण मानता है बह 
संप्रतिषत्ति ( उसके विरुद्ध निरिचत ज्ञान ) है। क्योंकि वह “आत्मा है तथा नहीं है? इस वाक्य में 
अस्तिता तथा नास्तिता इन दोनों विरुद्ध धर्मों को विषय करती है । ऐसा होने से यदि विप्रतिपत्ति 
सै संशय होता दे तो बह उपरोक्त उन दोनों विरुद्ध धर्मों के 'संप्रतिपत्ति! ( निश्चितज्ञान दी ) से 
दोता दै ( न हि विप्रतिपत्ति से ) ॥ ३॥॥ 

( उपलब्धि तथा अनुपलूब्धि की अव्यवत्था रूप चतुर्थ एवं पंचम संशय के रक्षण में आपत्ति 
दिखाते हुए पूर्॑पक्षों के मत से सूत्रक्ार कहते है )- 

पदपदार्थ--अब्यवस्थात्मनि + उपलब्धि एवं अनुपलब्धि की अब्यवस्था के स्वरूप के, व्यव- 
स्थितत्वात च 5 व्यवस्थायुक्त होने से भी, अव्यवस्थाया: > उपरोक्त दोनों अव्यबस्था के ॥ ४ ॥ 

आवार्थ--वदि पूव॑स्तिड्धान्ती से कहाँ हुई उपलब्बि तथा अनुपल्व्धि दोनों की संशय में 
कारणता नहीं हो सकती, क्योंकि उक्त दोनों प्रकार की अन्यवस्था का अपना स्वरूप निम्ित हो 
सो निश्चितरूप होने के कारण उसमें अव्यदस्था का स्वरूप ही नहीं रह सकेगा। और यदि 
अन्यवस्था का स्वरूप अपने में निश्चित न हो तो उसके स्वरूप की ( अन्यवस्थापक्ष कौ ) दानि 
दो अव्यवस्था का स्वरूप न रह सकेगा, अतः उपलब्धि एवं अनुपलब्बि की अच्यवस्था से 
पंचम संशय नहीं हो सकते यह पृर्व॑पक्षी का आशय दै ॥ ४॥ 
(चतुर्थ सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-सूत्र में 'न संझयः! इस अधम 
सूत्र के पद का इस सूत्र के अन्त में योजना कर सूत्र का अर्थ ऐसा करना चाहिये कि--यदि 
खिद्धान्त! से कद्दी डुई संशय के कारण यह्‌ उपछब्धि तथा अनुपलब्धि की ल्यवस्था न द्वोना रूप 


खतुय 


घर स्थायदर्शनस्‌ [आ० १, आ० ३, सू० ५-६ 


जन व्यवस्थिता ? एबमतादाम्यादव्यबस्था न भवतीति संशयाभाव इति ॥ ४॥ 

तथाडत्यन्तसंशयस्तड्धमंसातत्योपपत्ते; ॥ ५ ॥ 

चेन कल्पेन भवान्‌ समानधममोपपत्तेः संशय इति मन्या 

संशय: प्रसज्यते, समानधर्मोपपत्तेरनुच्छेदात्‌ संशयानुच्छेदः: 

धर्मी बिमृष्यमाणों ग्रृह्यते, सततं तु तद्धमों भबतीति ॥ £ ॥ 
अस्य प्रतिपेधप्रपद्वस्य सड्डें पेणोद्धारः-- 


यथोक्ताध्यवसायादेव तढ़िशेषापेक्षात्‌ संशये नासंशयो नात्यन्त- 
संशयो वा ॥ ६ ॥ 


अभ्यवस्था अपने अन्यवस्था स्वरूप में स्यवस्थित नहीं है; तो व्यवस्था होने के कारण वह 
अन्यवस्था नहीं हों सकती इस कारण अव्यवस्वा से संशय नहीं होगा । और यदि उपरोक्त दोनों 


अकार की अन्यवस्था अपने अव्यवस्था के स्वरूप में व्यवस्थायुक्त नहीं है तो स्वरूप तथा अब्यवस्था 
का सेद होने के कारण वढ अब्यवस्था हो न सिद्ध दोने से ( संशय नहीं हो सका ) दोता है इस. 


कारण भी अतः अव्यवस्था से संशय द्वोता है यह सिद्धान्ती का कइना असंगत है ।। ४ 
(उक्त सिद्धान्ती के कारण भेद से पॉँज प्रकार के सम्पूर्ण संशवों पर पंचम सूत्र में पूप॑पश्चिमत 

से एक ही प्रकार की आपत्ति देते हुए सूतकार कहते हैं )-- 
पद॒पदार्थ-तथा 5 इसी प्रकार, अत्यन्तसंशयः ७ सदा संशय होने छगेगा, तद्मंसातत्यों- 
पपत्ते३> क्‍योंकि संशय के कारण समान धर्म आदि निरन्तर हो सकते हैं ॥ ५॥ 
आवारथं--जो धिद्धान्ती ने पांचों प्रकार के संशय के कारण माने हैं उन समानपर्म, 
विशेषधर्म आदिकों के निरन्तर वर्तमान होने के कारण सदा संज्ञय होने की आपत्ति 
इस कारण भी सिद्धान्तों के कद्दे पौँचो प्रकार के संशय नहीं हो सकते ॥ ५॥ 
( पंचम सूत्र की व्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--जिस प्रकार से आप (सिद्धन्ती) 
समानघर्म के होने से संशय होता हैं ऐसा मानते हैं, उस प्रकार से तो अत्यन्त ( सदा ) संशय 
होने की आपत्ति आ रूकती है, क्योंकि उस समानधर्म के द्ोने का उच्छेद ( नाश ) न दोने से 
संशय का भी डच्छेद (नाश ) न हो सकेगा, क्योंकि ऊंचा पदार्यरूप धर्मी बिना ऊंचाई रूप 
समानधर्म के संशय नहीं कराता, किन्तु र ( सदा ) ऊंचाई रूप समानधर्मंवाला दोता दी 
है / (अर्थात्‌ यह वृक्ष है अथवा मनुष्य ऐसे संदेद के पश्चात्‌ यद वृक्ष दी है ऐसा निश्चित ज्ञान दोने 
पर भो ऊँचाई रूप समानषर्मं का शान वर्तेमान धी है। उक्त निश्चित ज्ञान से वे ऊंचाई आदि 
धर्म तथा उनका ज्ञान तो जाता नहीं, अतः यदि समान (ऊंचाई ) आदि धर्मों का ज्ञान ही | 
संशय का कारण द्वो तो उक्त 'यद् वृक्ष हो है! ऐसे निश्चितज्ञान के पश्चात भी संशव द्वोने छगेगा, 
देखा सूत्र में पूरपक्षो का आशय है॥ ५॥ 
( इस प्रकार पाँच सूत्रों में पूर्वपक्षी के मठ से पाँचों प्रकार के संशय के रूक्ष्णों पर आपत्ति 
दिखाकर सिद्धान्ती के मत से पूर्व पक्षो के सम्पूर्ण आक्षेपों का समाधान करने के छिये उत्तरपक्षी के 
प्रथम सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--इस पूव॑पक्षी के सम्पूण उपरोक्त 
एडन के विस्तार का संक्षेप से उड्ार ( निराकरण ) सूत्रकार ऐसा करते हैं-- 
पद॒पदार्थ--यथोक्तध्यवसायादेव 5 दितीवाध्याय के प्रथमाद्िक के २३वें सूत्र में कहे हुए" 
संग्रानघर्म आदि के अध्यवसाय (ज्ञान ) से ही, तब्रिशेषपेक्षात्‌ +जो समानधर्मादि बाले वृक्ष 


तेन खल्बत्यन्त- 
न हायमतद्धमौ 
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छ्ेदश् न प्रसज्यते | कथं ? यत्ताबत्‌ समानधमों- 
ध्यवसाय: संशयहेतुः न समानधर्ममात्रमिति ९, एबमेतत्‌ | कस्मादेबं नोच्यते 
इति ? विज्ञेपापेक्ष इृति बचनात्‌ तत्सिद्धेः। विशेषस्यापेक्षाउडकाबक्ा, सा 
चानुपलभ्यमाने विशेषे समर्था। न चोक्त समानधर्मापेक्ष इति। समाने च 
धर्म कथमाकाडआ न भवेद्‌ यद्ययं प्रत्यक्ष: स्थात्‌ । एतेन सामर्थ्येत्त विज्ञायते 
समानधमोध्यवसायादिति | 


प्रदार्थो' के विशेष ( भेदक ) धर्म के क्षान को अपेक्षा करता है उससे, संशये 5 संशय 

की उत्पत्ति मानने के कारण, नर नहों दोगा, असंशयः > संशय का न होना, ननहोँ होगा, 

संशय ( सदा सन्देद ) बा + अथवा ॥ ६ ॥ 

आावार्थ-पूरवक्षो के दिये हुये संशय का न हो सकना, तथा सदासंशय का उत्तन्नहोना 

गीप नहीं दो सकते, क्योंकि संशयकक्षण के सूत्र. में समानधर्म आदि के ज्ञान ही 
से जो उनके भेद करने बाले विशेष धरम के ज्ञान को अपेक्षा करता हैं, उसी से संशय की डलत्ति 
मानने के कारण, विश्येष धरम का ज्ञान न रहते संशव होने से संशय नहीं होगा यह नदीं हो सकता. 
तथा हस्तपाद, शाख्रा इत्यादि विशेष धर्म के दर्शन से यह बृक्ष दै अबबा पुरुष ऐसा संशय नहीं 
रद्द सकता, अतः स्बदा संशय द्वोता रहेभा यह भी पूर्बपक्षी का दिखाया हुआ दोष नहीं आ सकता 
(अर्थात्‌ विना विज्ञेषण के समानधम की उपपत्ति आदि को संझव का कारण कट्दा. जाय तो 
उसकी उपपत्ति के पश्चात न करने से प्रथम भौ न करेगी इस कारण संशय न द्ोने कौ आपत्ति 
अथवा प्रथम भी करने से पड्चात्‌ भी करेगो जिससे सवंदा संशय होने की आपत्ति आयगी॥ 
किन्द दूरता आदि विशेष दोषों के न दिखाने रूप विशेषणयुक्त द्वी समानपर्म की उपपत्ति भादि 
को संशय का कारण मानना सिद्धान्ती को अभिमत है इस कारण पूव॑पक्षी के दिखाये उपरोक्त दोनों 
दोष न हो सकेंगे ॥ ६ ॥ 

( छटें सिद्धान्तो के सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--पूववपक्षो का कहा 
हुआ संशय का न, हो सकना, तथा संशय का ( उच्छेद ) नाश न होना, अर्थात सदासंशय का 
होना ये दोनों दोष नहों हो सकते । ( प्रश्ष )--कैसे ? ( उत्तर )-जो पूर्वपक्षी ने भाक्षेप्र में यह 
कहा था कि समानधर्म आदि का ज्ञान संशय का कारण होता है, न कि केवल धर्मो' में समानपर्म 
का बर्तमान दोना यह ऐसा हो है। ऐसा ( प्रश्न )--'समानषम का ज्ञान संशव का कारण होता 
है देसा सिद्धान्ती ने संशय का लक्षण क्यों नहीं कद्दा” १ ( उत्तर )--विशेषधम के ज्ञान की 
आवश्यक्षता दोने से इल आश्यय के “विशेषापेक्षात्‌' ऐसा कइने से हो समानधर्मादिकों के ज्ञान 
से संशय द्वोता दै न केवछ समानषर्मादिकों के रइने से यद सिद्ध दोता है। #योंकि विशेषधर्म 
की अपेक्षा का अर्थ है उसके ज्ञान के होने की आकांक्षा ( इच्छा ) बह जब तक विशेषधर्म की 
उपकब्धि ( प्राप्ति ) नहीं होती तमो तक संशय को उत्पन्न करने में समर्थ होती दै। सूत्रकार ने 
+स्मानधर्म की अपेका करने वाछा! ऐसा सूत्र में नहीं कद्दा है। समानबर्म के जानने की 
इच्छारूप समानपर्म में आकांक्षा क्यों न द्वोगी, यदि बह प्रत्वक्ष होगी । इस सामथ्यं से जाना 
जाता है कि सिद्धान्‍ समानभर्म के छान से संशय होता दै न कि केवक उसके रइने से ऐसा 
माला है। ( अर्थात संझय के लक्षण के सूत्र में 'वि्येपधर्म शान को अपेक्षा रखने वाछा संशव 
डोता है? ऐसा सिद्धान्ती ने कड्ठा है नकि समानधर्म की अपेक्षा करने वाछा संशव होता 

 देसा कहा है। वह समानपम के ज्ञान की अपेक्षा करने का अभाव समानधम का ज्ञान रहते दी 
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उपपत्तिवचनाद्वा । समानधर्म पपत्तेरित्युर्यते न चान्या सद्भावसंवेदनाइते 
समानधर्मोपपत्तिरस्ति | अनुपलम्यमानसद्भाबों हि समानो धर्मोड्विद्यमान- 
बद्धबतोति । 

विषयश्ञब्देन वा विषयिणः प्रत्ययस्थामिधानम्‌ | यथा लोके धूमेनाप्रि- 
रलुमीयत इस्युक्ते धूमदर्शनेनाप्निर्तुमीयत्त इति ज्ञायते | कथम ? छद्ठा हि 
घूममथाप्नमिमनुमिनोति; नाहट्टे। न च वाक्‍्ये दर्शनशब्दः श्रुवेत, अनुजानाति 
च वाक्यस्याथंग्रत्यायकत्वप् | तेन मन्यामद्दे विषयशब्देन विषयिणः प्रत्य- 
अस्याभिधानं बोद्धाउनुजानाति, एबमिहापि समानधर्मशब्देन समानधमौ- 
ध्यवसायमाहदेति । 

यथोहित्वा समानमनयोर्धममुपलभ इति धर्मंधर्मिंग्रहण संशयाभाव 
इति ? पूर्व॑हविषयमेतत्‌ | यावहमर्थों पूर्बमद्राक्ष तयोः समान॑ घर्ममुपलमे 


हो सकता है । अतः समानभम की अपेक्षा के सिद्धान्ती के न कहने के कारण समानधम का ज्ञान 
है यह सूचित द्ोता है। ( यह पृर्वपक्ष का उत्तर लक्षण सूत्र में 'डपपत्ति! इस शब्द का केवल 
समानधर्म की सत्ता को मानकर भाष्यकार ने किया है )। 

( अथवा दूसरा उत्तर पूवपक्षी का देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--अथवा छक्षत सूत्र में 
बसमानधर्मो पप्तेःः इस समस्तपद में 'उपपत्ति! पद देने से ( पूब॑पक्षो के दिये दोष नहीं दो 
सकते ) | सिद्धान्ती ने संशय के लक्षण सूत्र में 'समानधर्म की उपपत्ति! होने से ऐसा कहा है, 
जिसका समानधम की सत्ता के शान को छोड़कर दूसरा अथं नहीं दो सकता क्‍योंकि जिस समान- 
धर्म को सत्ता का ज्ञान नहीं वद समानधर्म अविद्यमान के समान ( न रहने के समान ) ही होता 
है, इस दूसरे कारण से भी पूव॑पक्षो के दिये दोनों दोष नहीं दो सकते । 

( इसी प्रकार तीसरा उत्तर देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--अथवा ( समानधर्म ) रूप 
विषय को कदने वाले शब्द से विषयों ( समानधर्म का ज्ञान) भी कहा जाता है। जिस प्रकार 
श्यवंत पर धूम से अश्ि का अनुमान किया जाता है? ऐसा कद्दने पर धूम के दशैनरूप शान से 
अप्ि का अनुमान किया जाता है ऐसा जाना जाता है । (प्रक्न)--बैसे ( उत्तर )--धूम को देखकरः 
पश्चात पव॑त पर अशि का अनुमान करता है बिना देखे नहीं ऐसा कद्दा जाता है । “घूम से अशनि- दर 
का झनुमान किया जाता है? इस वाक्य में दर्शन ( देखकर ) यह शब्द सुनने में नहीं आता, और 
इस वाक्य ते अर्थ का शान द्वोता है यह तो माना जाता है। इस कारण हम जानते हैं कि विषय 
(धूम ) इस झब्द से विपयी, पूम के प्रत्यक्ष जान का उक्त वाक्य में अहण दवोता है; ऐेसा उक्त 
बाक्य के अं को जानने वाला समझता है। इसी प्रकार यहाँ भी समानधमंरूप विषयवोधक 
झब्द से विषयों समानघमम का ज्ञान लिया जाता है ऐसा लक्षण सूच का आशय होने से पूर्बपक्षी के 

पूर्वोक्त दोनों दोष नहीं दो सकते। 

और जो पूव॑पक्षी ने द्वितीय आशय से ऊदित्वा ( तर्क से यह भी कहा था कि )--इन दोनों 
( इृक्ष एव पुरुष ) का मैं समान (ऊंचाई ) रूप धर्म ग्रों जानता हूँ--म्राप्त करता हूँ। इस 
अकार ऊँचाई रूप धम तथा वृक्ष और पुरुष रूप दो पर्मियों का अदण (ज्ञान) होने पर 
संशय नहीं हो सकता” यह तो पूर्वकार में देखें हुए के विषय में है। अर्थात जिन दोनों (बक्ष 
सथा पुरुष रूप ) पदार्थों को मैंने पूर्वक में देखा श उन दोनों के अंचाईरूप समानभ्म को 


संशयपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेनस कश्७ 


बिशेष॑ नोपलभ इति, कर्थ त॒ बिशेष॑ पश्येयं येनान्‍्यतरमबधारयेयमिति। न 
चैतत्‌ समानधर्मोलव्धौ घर्मधर्मिग्रदणमात्रेण निवर्तत इति | 

चथोक्त नार्थान्तराध्यव छायादन्यत्र संशय इति ? यो ह्यथोन्तराध्यवसायमात्र 
संशयद्देतुम॒पाददीत स एवं वाच्य इति | 

यत्पुनरेतत्कार्यकारणयोः सारूप्याभावादिति ? कारणस्य भावासावयों: 
कार्यस्य भावाभावौ कार्यकारणयोः सारूप्यप््‌ ! यस्योत्पादाबदुत्पद्यते यस्य 
चानुत्पादाबन्नोत्पद्यते तत्कारणं कार्यमितरदित्येतत्सारूप्यप्‌ू , अस्ति च 


प्राप्त कर रहा हूँ ( जान रहा हूँ ) किस्त॒ उनके हस्तपद, शाखा आदि विशेष धर्म को दूरता के 
कारण नहीं पा रहा हूँ, इस प्रकार कैसे इन दोनों के विशेषषर्म को देखूं जिससे दोनों ( इक्ष तथा 
पुरुष ) में से एक का निएचय करूं । यह संशय ऊंचाईरूप समानपर्म के शान होने पर पूर्वपक्षी 
के कहे हुए थम तथा पर्मो के केवल ज्ञान से निवृत्त नहों दो सकता ( आगे धूव॑पक्षो के प्रथम सूत्र के 
भाष्य में कहे हुए पूर्वपक्षों के संशव कारण करने वाले तृतीय देठ का अनुवाद कर ख़ण्डन करते 
हुए भाष्यकार कदते हैं कि -- ) और जो पूर्वपक्षों ने कहा था कि )--"रूप से भिन्न होने के कारण 

स्पर्श के ज्ञान से जिस प्रकार रूप में संशय नहों दोता, उसो प्रकार समानषम के ज्ञान से 

समानप्म से भिन्न धर्मों में संशय नहीं दो सकता” बह भी कइना अनुचित है क्योंकि जो दूसरे 

पदार्थ के केवल अध्यवसाव (ज्ञान ) को उससे मित्र पदार्थ में संशय होने का कारण मानता हो 
उसे पृव॑पक्षो ऐसी आपत्ति दे सकता है। ( हम तो ऐसा नहीं दी मानते ) ऐसा पूर्वपक्षो के तृतीय 
हेत॒ का खण्डन है । और जो पूव॑पक्षी के मत से चतुर्थ संशय के खण्डन का मिमित्त दिखाया था कि 
निश्चयरूप ( कारण ) ज्ञान से अनिश्चय शानरूप संशय का नहों हों सकता, क्योंकि कारण तथा 
कार्य में समानरूपता नहीं है” उसमें कारण के द्वोने से कार्य का होना, तथा न होने से न होना 
यहीं काय॑ तथा कारण को समानरूपता दोतो दै। अर्थाव जिस ( कारण ) के उत्पन्न ढोने से जो 
(कार्य ) उत्पन्न होता है और जिस ( कारण ) के उत्पन्न न होने से जिस ( का ) की उल्क्ति 
नहीं होती व्‌ कारण होता है, उससे भिन्न का द्ोता दै, यद्दी कार्य एवं कारण की समानरूपता 
होती दै। संशय के विशेषधर्मश्ञान की अपेक्षा करने वाले समानथर्मज्ञान आदि कारण तथा 
संशय श्वानरूप कावे में ऐसो समानता वर्तमान ही है ( अतः पूर्वेक्षी का चत॒र्थ देठ जिससे संशय 
का खण्डन हो जाता है असंगत है )॥ ( यहां पर कुछ विद्वानों के मत से भाष्यकार ने उपरोक्त 
दो प्रकार से कार्य तथा कारण को समानरूपता दिखाई है--( १ ) कारण की सत्ता तथा असत्ता से 
कार्य की सत्ता तथा असत्ता यह प्रथम समानरूपता है। (२) और कारण की उत्पत्ति से काये की 
उत्पत्ति, एवं कारण की अनुत्पत्ति से कार्य की उत्पत्ति न होना ऐसी दूसरी कार्ये एवं कारण की 
समानता कही है। किस्तु बस्तुतः प्रथमपक्ष दौ को साध्यकार ने स्वयं व्याख्या को है ऐसा स्पष्ट 
अतीत होता है ) ॥ ( किन्‍्त॒ बातिकक्र के मत में तो विशेषध्म का निद्यय न होना ही संशयकूप 
कार्य और उसके समान धर्मज्ञानादि कारणों को समानरूपता है। क्योंकि यदि मभाध्यकार के गत 
से उत्पत्ति होना ही कार्य तथा कारण को समानता मानी जाय, तो आक्राश्यादि नित्वद्नन्‍्यों में वइ 
समानरूपता नहीं बन सकने से उनमें कारणता न दो सकेगी, यह माध्यकार के मत पर बातिककार 
को अश्रद्धा ( थद्धा न होने का ) बीज है ॥ ( आगे पूर्वपक्षी ने 'विशेषधर्मः के भी ज्ञान से संशय 


पु स्थायदर्शनस [ झ्र० १, आ० २, सू० ५-६ 


संशयकारणे संशये चेतदिति। एतेनानेकथ्मीध्यब्सायादिति प्रतिषेघः 
परिह्नत इति | 

यत्पुनरेतदुक्त 'बिप्रतिपक्त्यय्यवस्थाध्यवसायाब् न संशय! इति ? 

प्रथकपवादयोव्याहतमर्थशुपलमे विश्ेप॑ च न जानामि नोपलसे येनान्यतर- 
मबधारयेयम्‌ , तस्कोउत्र विशेषः स्याग्रेनेकतरमबधारयेयमिति संशयो विश्रति- 
पत्तिजनितोडयय॑ न शक्यो विप्रतिपत्तिसम्प्रतिपत्तिमात्रेण निबत्तंक्तुमिति। 
एबमुपलव्ध्यनुपलब्ध्यव्यबस्थाकृते संशये वेदितव्यमिति । 

यत्पुनरेतद्विश्नतिपत्ती च सम्प्रतिपत्तेरिति ? विप्नतिपत्तितनच्दस्य॒योउर्थः- 
तदध्यवत्तायों विज्ञेपापेक्षः संयहेतुस्तस्य च समाल्यान्तरेण न निश्ृत्तिः | समानेड- 


होता है कैवछ उसको सत्ता से नहीं 'देसा समानपर्म के समान विश्वेषपर्म से भी संशय नहीं दो 
सकता? ऐसी जो समानता सूत्र में दिखाई थी, उसको भी समानरूप ही से खण्डन करते छुए. 
भआाष्यकार कहते हैं कि )--इसी समानभर्म से संशय दोने छो युक्ति से पूर्वपक्षी का विेषधर्म को 
लेकर खण्डन करने का“पक्ष खण्डित हो जाता है, क्योंकि समानषर्मज्ञान के समान उपरोक्त 
थुक्तियों से विजेषधर्म के ज्ञान से भी सचिद्धान्ती का संशय का लक्षण हो सकता हैं ॥ ( इस प्रकार 
दो प्रकार के संशय के लक्षण को सिद्धि दिखाकर तृतीय, चद॒र्थ तथा पंचम छक्षणों ले भी संशय 
की सिद्धि दवोतों है यह दिखाते दुए भाष्यकार [[वंपक्षो के उनके विषय के आक्षेप का अनुवाद कर 
उसका खण्डन करते हुए कहते हैं कि )--जो यद पुनः पूर्वपक्षो ने कहा था कि--“पूवव में 
'विप्रतिपत्ति के संप्रतिपत्ति होने के कारण तथा उपलब्धि एवं अमुपलब्चि की अब्यवस्था कि-- 
शान से संशय होने के कारण केवल उनके रहने से संशय नहीँ होता ऐसा” उसके क्रम से उत्तर: 
यह है कि विरुद्ध दो प्रकार के “आत्मा दै तथा नहीं है? इन दो प्रवाद ( मतों ) में अस्तित्व 
( होना ) तथा नास्तिता (न द्वोना ) रूप आत्मा में विरुद्धध्म को जान रह्दा हूँ, किन्तु उन 
दोनों में से एक “आत्मा है तथा नहीं है? ऐसे एक मत का साधक मुझे कोई विश्वेष धर्म का ज्ञान 
नहीं है ( अर्थाद नहीं प्राप्त कर रद हूँ जिससे दो में से एक पक्ष का निश्चय कहूँ कि बआात्मा दं 
अथवा तहीं । तो इन दोनों पक्षों में से एक पक्ष को सिंड करने वाल्य ऐसा कौन सा विशेष धर्म 
होगा, ऐसा “आत्मा हैं तथा नहीं है? इस प्रकार की दो विप्रतिपत्ति ( विरुद्पक्षों ) से उत्पन्न भया 
हुआ संशयरूप अर्थ केवल 'विप्रतिपत्ति के ज्ञान से समौप रदइने वाले तौसरे पुरुष करों उसे 
संग्रतिपत्ति ( वधार्थशान ) मानकर पूर्वपक्षी ने दिये हुए संशव के न हो सकने का दोष नहीं हो 
सकता । इसी प्रकार उपलब्धि तथा अनुपकडिध को अम्यवस्थाओं से उत्पन्न होने बाले संशय के 
विषय में भी पृ्वपष्ी के मत का खण्डन जान छेना चादिये। ( आगे विप्रतिपत्तौ च संग्रतिपत्तेश 
विप्रतिपस्ति के भी संप्रतिपत्ति होने से इस तृतीय सूत्र में १बंपक्षी ने दिखवाये हुए पू्वेपक्ष का खण्डन 
करते हुए भाष्णकर अनुवाद करते हैं कि )--जो चद “विप्रतिपत्ति के भी यथा के कारण 
बह संप्रतिपत्ति होने से यदि स्लिद्धान्ती विप्रतिपत्ति से संशय मानता दे तो संप्रतिपर्ति से है संशय 
होता है ऐसा उसका मत होगा” यह कद्दा था, उसका उत्तर यह है कि “विप्रतिपत्ति! इस शब्द 
का जो विरुद्पक्षरूप अर्थ है उसका ज्ञानविशेष धर्म के श्ञान की अपेक्षा रखता हुआ संशय का | 
कारण होता हैं | उसकी 'संप्रतिपत्ति! ऐसी दूसरी संशा (नाम) करने से संशय की निकृत्ति नहीं हो 
सकती । क्‍योंकि एक आधार आत्मा में विरुद्ध 'दे तथा नहीं दै? ऐसे परस्पर विरुद्ध दो पक्षों को _ 


संशयपरोक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस क्द्७ 


घिकरणे व्याहताथों प्रवादी बिप्रतिपत्तिशब्दस्यार्थ:, तदृध्यब॒सायश्र विशेषापेक्षः 
संशबद्देतु: न चास्यसम्प्रतिशब्दे समाख्यान्तरे योज्ययाने संशयहेतुस्ब॑ निबतते ।. 
तदिदमझतबुद्धिसम्मोहनमिति । 

५ चत्पुनः अव्यबस्थात्मनि व्यवस्थितत्वाद्याव्यवस्थाया' इति ? संग्रयहेतों- 
र्थस्याग्रतिपेधादव्यवस्थाभ्यनुज्ञाना निमित्तान्तरेण शब्दान्तरकल्पना व्यथों। 
शब्दान्तरकल्पना अव्यवस्था खलु अव्यवस्था न भवत्यव्यवस्थात्मनि व्यव- 
स्थितत्वादिति | नानयोरुपलब्ध्यनुपलब्ध्यो: सहसद्विपयत्य॑ विशेषापेक्ष॑ संशय- 


विप्रतिपत्ति कहते हैं। उनका विज्वेषधमें धान दो अपेक्षा रखने बाला छान संशय का कारग होता 
है। इस प्रकार इस विप्रतिपत्ति झब्द को 'संप्रतिपत्ति' ऐसी दूसरों संझा करने से ( दूसरा 
नाम रखने से ) बह ( विश्रतिपत्ति ) संशय की कारण नद्दों है यद नहीं दो सकता। अतः ऐसा. 
यूरवपक्षी का दूसरे नाम को योजना कर संशय का ख़ण्डन करना न जानने वाले सू्खों को केबल 
ओहित करना है, अतः तीसरे सूत्र का पूर्वपक्ष भी अनुचित दै। ( अर्थाद्‌ “विप्रतिपत्ति झब्द का 
अथे है मतभेद, उसके शान से जो मिशेषधर्मशान की अपेक्षा रखता है, संशय उत्पन्न होता हद 
यह विना विवाद के सिद्ध दोने के कारण “विप्रतिपत्ति! इस झन्द का 'संप्रतिपत्ति! ऐेसा दूसरा 
जाम रखकर जो पूर्वपक्षी ने संशय का खण्डन किया था बढ नहीं दो सकता । क्योंकि उक्त विद 
दोनों मतों में से अपना-अपना मत वादी तथा प्रतिवादो को “संप्रतिपत्ति! वथाबंडाान रूप होने पर 
भी तीसरे समीप बैठे हुए छनने वाले पुरुष के डिये ( आत्मा दे तथा नहीं हे ) ऐसे दोनों मत 
विप्रतिषत्ति ( विरुदकश्षान ) रूप नहीं हैं? यह भाष्यकार का यूदढ आशय है ॥ '( आगे “अव्यव- 
स्थास्मनि व्यवस्थितस्वाज्याव्यवस्थाया! अन्यवस्था के अपने स्वरूप में व्यवस्थित दोने के कारण 
संशय नहीं हो सकता, इस प्रकार पूब॑पक्षी के चतुर्थ सूत्र के आक्षिप के विषय में भाष्यकार उसका 
अनुवाद कर खण्डन करते हैं कि )--जो पूर्वपक्षी ने “उपलब्धि तथा अनुपलछब्धि को अबव्यवस्था 
( व्यवस्था न होना ) अपने अम्यवस्था के स्वरूप में व्यवस्थित ( व्यवस्थायुक्त ) होने के कारण 
व्यवस्था होने से भी अव्यवस्था से मी क्षिद्धान्तो के कह्दे चतुर्थ एवं पद्म संशय के कक्षण नहीं हो. 
सकते” ऐसा फह्दा था, उसका उत्तर देसा है कि संशय के कारण अश्यवस्था रूप अर्थ का निषेध न करने, 
तथा अन्यवस्था के स्वीकार करने के भी कारण दूसरे सिभित्त से दूसरे शब्द को कल्पना ( पुर॑पक्षी 
करता है) क्रिन्त अव्यवस्था इस झब्द में ब्यवस्था! इस दूसरे झब्द को फश्पना करना न्यर्थ है। 
क्योंकि जो अव्यवस्थ इस नाम से (न्यवस्था न होना) प्रसिद्ध है उसके अव्यवस्थारूप अपने स्वरूप में 
निश्चित होने के कारण वह व्यवस्था नहीं हो सकती। इस कारण उस (अध्यबस्था ) का 
व्यवस्था” यह जो दूसरा नाम पूव॑पक्षी ने किया है वह सर्वथा व्यथं ही है। क्योंकि उक्त 
उपलब्धि तथा अनुपलिब्ध दोनों का सद (यथा ) तथा असव ( मिथ्या ) विषयों में होना, 
उिशषेषध्म के दर्शन की अपेक्षा रखता हुआ संशय का कारण नहीं होता देसा प्रतिवादी 
(पूवंपक्षी ) निषेष करता है, किन्तु जिस कारण अव्यवस्था अपने स्वरूप में व्यवस्थायुक्त दे ऐसा 
कहने से बह अपने ( अ्यवस्था ) के स्वरूप को नहीं छोड़ सकती, इस कारण पूर्वपक्षी ने 
अ्यवस्था को मान लिया दै। अतः पूवपक्षी द्वारा की हुई यह अन्यवस्था एक में व्यवस्थाूप दूसरे 
आब्द की कश्पना से यह कोई दूसरे विषय को सिद्ध नहीं कर सकती, अर्थात्‌ अव्यवस्था शब्द का 
व्यवस्था नोम रखने से वह संशय को कारण नहीं दै यद सिद्ध नहीं कर सकती ॥ ( आये अन्तिम 


बडेढ स्यायदर्शनस [० १, आ० २, सू० ७ 


हेत्॒न भबतीति प्रतिपिध्यते याबता चाव्यवस्था55त्मनि व्यबस्थिता न 
त्तावताडडत्मानं जहाति, तावता हानुज्ञाताउव्यबस्था | एबमियं क्रियमाणापि 
शब्दान्तरकल्पना नाथोंन्तरं साधयतीति | 

यत्पुनरेतत्‌ तथाउत्यन्तसंशयः तद्धर्मसातत्योपपत्तेः इति। नाय॑ समान- 
धर्मोदिभ्य एव संशयः | कि तर्हि ? तद्विषयाध्यवसायाद्‌ विशेषस्म्ृतिसंहिता- 
दित्यतो नात्यन्तसंराय इति। अन्यतरबघमोध्यब॒लायाद्वा न संशय इति ? तन्न 
युक्त विशेषापेक्षो विस: संशय इति वचनात्‌ । विशेषश्यान्यतरधर्मो न तस्मिन्न- 
ध्यवसीयमाने विशेषापेक्षा सम्भबतीति ॥ ६॥ 

यत्र संशयस्तत्रेवम॒त्तरोत्तरप्रसज्ः ॥ ७॥ 


पांचवें सूत्र से पूर्वपक्षों के दिये संशय सद। दोने लगेगा इस दोष का खण्डन पूव॑पक्षी के मत का 
अनुवाद कर भाष्यकार ऐसा करते हैं कि )--पूर्व पक्षी ने जो--“उन समानवर्मे आदि संशय के 
कारणों के सर्वदा वतंमान होने के कारण अत्यन्त ( सदा ) संशय होने लगेगा” ऐसा वादा था, 
उसका उत्तर यह है कि यह केवल समानवर्म आदिकों के रहने से दवौ संशय नहीं होता । 
( प्रश्न )-तो किससे द्वोत। है--( उत्तर ) ( विशेष धर्मों के स्मरण से सहित )--डन समानपर्म 
आंदि संशय कारणों के ज्ञान से संशय दोता है, इस कारण सदा संशय न होगा, क्योंकि विश्वेष 
भर्म का शान होने पर संशय न रहेगा। (तथा पूबंपक्षी ने प्रथम सूत्र में वह जो कद्दा था कि. 
“द्वो में से किसी पक धर्म के वर्तमान होने से द्वी संशय नहीं दोता, किन उसके शान से 
डोता है”? ऐसा पूव॑पक्षो का कइना भी संगत नहों है, क्‍योंकि विशेषधम के शान की अपेक्षा करने 
बाले विम॒श ( विरुडकोटि के ज्ञान को ) संशय कहते हैं ऐसा संशय के लक्षण सूत्र में सिडान्ती 
के मत से कद्दा गया है । जिसमें दो में से ( एक के धर्म को विश्वेषर्म ऐसा कहते हैं, उसका. 
निश्चय होने पर विशेषधम के दर्शन की अपेक्षा न होने के कारण संशव नहीं रद्द सकता अतः इसः 
- पूब॑पक्षी का कहना असंगत है ॥ ६ ॥ 
अतः अपरोक्ते प्रकार से संशय पदार्थ का ख़ण्डन करना अनुचित है, इस आशय से 
सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार कहते हैँ कि-- 
पद॒पदार्थ ७ यत्र 5 जिसमें ( जिस प्रमाणादि पदार्थों की परीक्षा में ) संशयः 5 संदेह दो, 
तश्न तत्न 5 उस उस का परीक्षा में, प्रतिवादी द्वारा संशय का निषेध करने पर, उत्तरोत्तरप्रप्तत्मः 
समाधान करना है ॥ ७॥ 
भावार्थ 5 संशय के समान जिस-जिस शास्त्र अथवा क॒थ में सन्देंहपूवंक परीक्षा को जाय 
उसमें श्रतिबादोी के संशय का निदेध करने पर समाधान करना चाहिये, इसी कारण सबसे प्रथम 
संशय को ही सूत्रकार ने परीक्षा की है।(इस सूत्र का आगे दिखाए अनुसार माध्यकार के 
यथाधुत अथे का स्पष्टीकरण किया है किन्तु परिशुद्धिकार उदयनाचाये ने 'जिस पदार्थ के विषय में 
सन्देद दो उसी की परीक्षा करनी उपयुक्त है, प्रयोजानादि पदार्थों की उनसे किसी का संशव न 
होने के कारण परीक्षा क्रो कोई आवश्यकता नहीं हैं। अथवा 'यत्र यत्र संदाय! इस 
समान उक्ति से प्रयोजनादिकों की भो परीक्षा दो सकती है, क्‍योंकि जहां कद्दी संझव हो वश 
उत्तर उत्तर प्रसक् करना, अर्थाव्‌ आग्रे-्आगे प्रयोजनादि पदाओों में भी इसी प्रकार प्रसक् करना 
्वादिये! देसा इस सूत्र का भाव प्रगट किया है )॥ ७ ॥ 


प्रमाणपरीक्षाकथनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम बझ 
यत्रयत्र संशयपूर्षिका परीक्षा शास्तरे कथायां वां, तत्रतत्रैब॑ संशये परेण 
अ्रतिपिद्धे समाधिबॉच्य इति अतः सर्वेपरीक्षाव्यापित्वात्‌ प्रथम संशयः 
परीक्षित इति ॥ ७ ॥ 
इति सप्तमिः सृत्रेः संशयपरीक्षाप्रकरणम्‌ | 
अथ प्रमाणपरीक्षा-- 
अत्यक्षादीनामग्रामाण्य॑ त्रेकाल्यासिद्धेः ॥ ८ ॥ 


( सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जिस-जिस स्थल में झास्ष अथवा 
बादादि कथाओं में संझ्वपूर्वक परीक्षा हो, उस-उस स्थल में संशय का प्रतिवादी के भिषेष करने 
पर समाधान कहना चाहिये | इसी कारण संपूर्ण परीक्षाओं में व्यापक दोने के कारण ही संशय की 
अ्वम परीक्षा की है ॥ ७॥ 

(३२) प्रमाण स्रामान्यपरीज्षा प्रकरण 

(इस प्रकार सम्पूर्ण परीक्षाओं में आवश्यक द्ोने के कारण ( संशय की परीक्षा करने के 
परथ्ाद पोडश पदार्थों में प्रथम प्रमाण परीक्षा करने वाले सूत्रकार के आक्षिप सूत्र को 
अबतरणिका देते हुए भाष्यकार कद्दते हैं कि )--अब ( संशय की परीक्षा के पश्चाव ) प्रमाण 
ददार्थ कौ परीक्षा की जाती दै--( यद्यपि यहां पर आर्थिक क्रम से संशय की परीक्षा करने में 
उद्देश के क्रम में बाध आ जाता है। किन्त॒ प्रमाणादिकों में तो बाध का कारण न होने से 
उद्देश के कम के अजुसार प्रमेयादि पदार्थों के पूर्व में प्रमाणों की दी परीक्षा करना उचित है। 
उसमें भी प्रथम प्रमाणों के सामान्य लक्षण की परीक्षा को जाती हैं, क्‍योंकि सामान्य लक्षण 
पूवंक द्वी उनके विशेष लक्षणों को परीक्षा करना उचित है जिसमें “उपरब्धि साधन प्रमाणम्‌” 
श्ञान के साधन प्रमांण दोते हैं यद प्रत्यक्षादि प्रमाणों का सामान्य लक्षण है, जो प्रत्यक्षावि प्रमाणों 
में रइता है ) ( उसमें पूव॑पक्षी के मत से प्रत्यक्षादि प्रमाणों के प्रमाण द्ोने पर आपत्ति दिखाते 
हुए सूत्रकार कहते हैं )-- 

पद्पदार्थ-प्रत्यक्षादीनां » प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा झब्द में, अप्रमाण्यं 5 प्रमाणता 
नहीं हो सकती, त्रैकाल्यासिद्धेः & उनके अमेय पदार्थों के पूर्व, उत्तर तथा सम्रान काल देखी त्रिकाक 
में सिद्धि न होने से ॥ < ॥ 

आवार्थ-सिद्धान्ती के माने हुए प्रत्यक्ष, मनुमान, उपमान तथा शब्द ये चारों प्रमाण नहीं 
हो सकते, क्योंकि इससे सिद् होने वाले प्रमेय पदार्थों के पूर्व, उत्तर तथा समान काछ में ये सिद्ू 
ज दो सकने के कारण ज़िकाल में सिद्धि नदों हों सकती ॥ ( यहां माध्यमिक बौद पूर्वपक्षी का 
यह आशय है--कि यथपि काल्पनिक होने से सम्पूर्ण संसार विचार के योग्य नहीं है, अतः हमारे 
मत में कोई प्रमाण भी बिचार योग्य नहीं है, तथापि लोक में प्रसिद्ध जो प्रमाण हैं, उन्हीं से 
विचार करने पर वे विचार योग्य नहीं ठ६रते वह यद्द प्रभाणों का ही अपराध है जो अपने विरोध 
से नहीं रद सकते, इसमें हमारा कोई अपराध नहीं है, क्योंकि--प्रत्यक्षादिकों का प्रसाण्रूय से 
ड्यबद्दार नहीं दो सकता, कारण यह कि वे तीनों कारों में पदा्धों' का प्रतिपादन नहीं कर सकते: 
जो ऐसा होता है उसका प्रमाणरूप से व्यवहार नहीं होता जैसा शश ( ससे ) का सींग बैसा दी 
यह प्रमाण पदार्थे है, अतः बैसा ( प्रमाण ) व्यवद्वार के थोग्य नहीं है! ऐसा इस अनुमान द्वारा 
अमाण पदार्थों का संसार से न्यवद्वार नहीं हो सकता ( यद सिद्ध कर सकते हैं )॥ < ॥ 


बछ० स्थायदर्षोनस्‌ [ह्म० १ झा० २) स्‌० । 


अत्यक्षादीनाँ अमाणत्व॑ नास्ति, त्रैकाल्यासियें/ पूबोपरसह॒भाबाजुपपत्ते- 
रिव्यथेः ॥ ८॥। 
अस्य सामान्यबचनस्यार्थविभागः $ 
पूर्व हि प्रमाणसिद्धों नेन्द्रियार्थसन्निकर्पोत्मत्यक्षोत्पति: ॥ ९ ॥ 
गनन्‍्धादिविषयं ज्ञान प्रत्यक्ष, ठदच्यदि पूर्व, पश्ाद्नन्धादीनां सिद्धि: ? नेदं 
गन्धादिसन्निकर्पादुत्पद्मत इति ॥ ६ | 
पश्चात्‌ सिद्धौ न अमाणेस्यः अमेयसिद्धि! ॥ १० ॥ 


( भष्टम सूत्र क पूरवपक्षी के अभिप्राय से शंका दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--प्रत्यक्ष, 
_.... अनुमानादि सिद्ान्ती के प्रथमाध्याय में कहे हुए प्रमाण नहीं हो सन उनकी प्रमेय 
_.. ( सिद करने योग्य ) पदार्थ की त्रिकाल में सिद्धि नहीं हो सकती, ( »र्थाद प्रमेय के सिद्धि के 
#' बूर्क, पश्चात तथा साथ में रहना लिद नहीं दो सकता यद पूर्वपक्षि मत के सूत्र का अर्च है )॥ ८ ॥ 
( आगे नवम सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--औस अष्टम सूत्र में पूब॑वक्षी 
अत के सामान्य रूप से दक्ति के अर्थ का यह विभाग ( व्याख्या ) है-- 
। पद॒पदार्थ--पूर्व « प्रमेय के पूर्वकाल में, दि ः क्योंकि, प्रमाणसिद्धौ प्रत्वक्षादि प्रमा्णों को 
.._ सिद्धि मानने पर, न ७ नहीं होगी, इन्द्रियाय॑सन्निकर्षांत्‌ € इन्द्रिय तथा पदार्थ के संयोग सम्बन्ध 
रूप सक्निकर्ष से, प्रत्यक्षोत्पत्तिः « प्रत्यक्ष की बत्पत्ति बोती है ॥ ९ ॥ 

आवार्थ--“ज्ञान होता है 'प्रमाण' | उसके सम्बन्ध से “प्रमेय! “अर्थ! है यह कहा जाता है।. 
अतः यदि प्रत्यक्ष नामक प्रमाण प्रमेय (अर्थ) से पूबंकाल में उत्पन्न होता है तो प्रमाण से पूर्वकाल में 
बह पदार्थ न होने के कारण 'इन्द्रिय तथा पदार्थ के सज्निकर्प से उत्पन्न होनेवाले शान को प्रत्यक्ष 
कहते हैं? ऐसा प्रथम अध्याय में वर्शन किया हुआ सिद्धास्ती का प्रत्यक्ष का छक्षण नहों दो सकता ॥ 

(नद्म पूर्वपक्षी के सूत्र की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )-"गन्ध, रूप आदिकों को 
विषय करने वाले शान को प्रत्कक्ष प्रमाण कहते हैं, वह यदि प्रमेयपदार्थ के पूव॑ंकालू में हो, और 
असके पश्चात्‌ गन्भादि विषयों की सिद्धि होती दो दो वह प्रमाण के पूववकाछ में गन्धादि विषयों के 
ज होने के कारण इन्द्रिय तथा गन्बरूप विषय के संयुक्तसंवोगरूप सक्निकर्ष से उत्पन्न नहीं दो 
सकता, इस कारण प्रमैय के पूर्वकाल में प्रमाण को नद्दीं मान सकते ॥ ५॥ 

(इस प्रकार प्रमेय के पूर्वकाल में प्रमाण के रदने की असम्भावना दिखाने के पश्चात्‌ 
त्तरकाछ में भौ-प्रमाण नहीं रद सकते यद्द सिद्ध करने के डिये पूर्वपक्षी के मत से सूत्रकार _ 
कहते हैं )-- 

पद॒पदार्थ 5 प्श्माव 5 प्रमेयपदार्थ के उत्तरकाल में, सिद्यौनूप्रमाण की सत्ता मानने पर, 
जन दोगो, प्रमाणेम्यः > प्रत्यक्षादि प्रमाणों से। प्रमेवसिद्धिःलअ्मेय पदार्थ को सिद्धि 
(न होगी ) ॥ १० ॥ 
भावार्थ 5 और यदि पूर्वकाल में प्रमेय तथा उत्तरकाछ में प्रमाण माना जाय, तो प्रमाण के न 
होने के कारण किससे जाना हुआ पदार्थ प्रमेय ( जानने योग्य) है ऐसा सिद्ध होगा क्योंकि 
अत्यक्षादि प्रमाणों से जाना गया हो पदार्थ प्रम्ेय (जानने चोग्य ) है यद सिद्ध होता है, अतः . 
 ्रसाण प्रमेय पदाये के उत्तरकारू में भी नहीं माना जा सकता। ( अर्धाद यद्यपि प्रमेयपदार्थ का 
2428 अमाण के अधीन नहीं है तथापि उस पदार्थ में प्रमेयता ( जानने की विषयता ) प्रमाण के 

7 अर 


प्माणपरीक्षाकथनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ हर] 


असति प्रमाणे केन प्रमीयमाणोडर्थः प्रमेयः स्यात्‌ प्रमाणेन खलु प्रसीय- 
माणोउर्थ: श्रमेयमित्येतत्सिध्यत्ति || १० ॥ 

युगपत्सिद्धौं अत्यर्थनियतत्वात्‌ क्रमइचित्वाभावो बुद्धीनामू ॥ १ १॥ 

यदि प्रमाण भ्रमेयं च युगपद्भवतः ? एबमपि गन्धादिष्विन्द्रियार्थेंषु ज्ञानानि 

प्रत्यर्थनियवानि युगपत्सम्भवन्तीति ज्ञानानां प्रत्यथनियतत्वात्‌ करमवृत्ति- 

त्वाभावः | या इमा बुद्धयः क्रमेणार्थेपु बत्तेन्ते तासां क्रमवृत्तित्वं न संभवतीति । 

व्याघातश्व बुगपज्‌ ज्ञानानुत्त्तिमनतो लिझख्ग ( अ> १ आ० १ स॒ु० १६) 


अधीन होने के कारण बह प्रमेय यदि प्रमाण के पूर्वकाल में दो तो उसमें प्रमाण के सम्बन्ध के 
कारण प्रमेयता न हो सकेगी यह पूब॑ंपक्षो के खूब का अर्थ है, अतः अमेय के उत्तरकाछ में भी 
प्रमाण रहते हैं वद सिद्ध न द्वो सकेगा? ॥ १० ॥ 

(१० सूच्र को आाध्यकार पूव॑पक्षी के मत से व्याख्या करते हैं कि )-:प्रमेय के पूर्वकाल में 
प्रत्यक्षादि प्रमाण के न रहने पर किससे जाना गया पदार्थ 'प्रमेय! ( जानने योग्य ) है यद सिड 
होगा । क्योंकि प्रमाण से जानः गया हुआ ही पदार्थ 'प्रमेय” ( जानने योग्य ) दै यद प्षिझ हो 
सकता है ॥ १० ॥ 

( इस अकार प्रमेय के पूर्वे तथा उत्तरकाछ में प्रमाण के मानने से दोष दिखाने के पश्चात्‌ 
€क ही समय में प्रमाण तथा प्रमेय मानने में दोष दिखाते हुए पूव॑पक्षी के मत से सूत्रकार 
कह्दते हैं कि )-- 

परदुपदार्थ-युगपत्सिद्ौ € प्रमाण तथा अ्रमेयपदार्थ की एक ही काल में सत्ता मानने पर, 
प्त्यर्थनियतत्वात्‌ 5 प्रत्येक विषय में सियमित न होने के कारण, क्रमदृत्तित्वाभावः 5 क्रम से होने 
का अभाव हो जायगा ॥ १६ ॥ 

आवार्थ--वदि पूर्वंकाल तथा पश्चात्‌ काछ में प्रभेय से प्रमाण की सत्ता मानने पर 
( उपरोक्त ) दोष भाने के कारण प्रमेय तथा प्रमाण दोनों की एक काछ में सत्ता मानी जाय तो 
डुड्धियों ( श्वानों ) के अल्वेक विषय में निवत दोने के कारण, जान क्रम से होते हैं यह न बन 
सकेगा” ( अर्थाद्‌ अनेक विषय के शान एक काल में दवोने छगेंगे ( अर्थात्‌ एक काल में प्रम्ेय तथा 

... प्रमाण विषयक छान होने से प्रत्यक्ष का विरोध होगा क्‍योंकि एक समय में एक दी विषय का शान 
होता है । तथा 'डुगपज्ञानानुत्पत्तिमंनसों लक्षण” एक कार में अनेक ज्ञान दोना मन का साधक 
है, इस आशय का सिड्धान्ती में भी विरोध होगा ( १।१।१६ )॥ 

( दकादक्ञ सूत्र को ब्याख्या करते हुए भाष्यकार पू्बपक्षी के मत से प्रमाण तथा प्रमेय दोनों 
एक कार में भी नहीं माने जा सकते, इस आशय से ब्याख्या करते हैं कि )--“यदि प्रमाण तथा 
प्रमैय भी युगपत ( एक काल में ) होते हैं तो प्राण आदि इन्द्रियों के विषय गन्‍्ध आदिकों के 
अल्येक विषय के ज्ञान भी एक काल में दो सकेंगे इस कारण शानों के प्रत्येक अपने विषय में नियत 
दोने के कारण शारनों का क्रम से होना न हो सकेगा । अर्थात्‌ जो यद बुद्धियाँ प्राण आदि ( शान ) 
कम से अपने-अपने विषयों में होते हैं वह उन बुद्धियों ( श्षानों ) में कम से द्वोना न हो सकेगा, 
इस कारण ( एक काल में प्रमाण तथा प्रमेय की सत्ता नहीं मानी जा सकती । तथा “युगपज्ज्ञाना- 
झुस्पत्तिमंनसो लिम्रस! ( १।१।१६ ) एक काल में"अनेक ज्ञान न दोना दी भीतरी मनरूप इस्क्रिय 
का साधक है, इस सिद्धान्ती का मन का लक्षण का विरोष द्वोगा । प्रमाण का पूर्व, उत्तर तथा एक 


“खल भ्रविभज्य' विवेचन न कर, यह पाठ संगत है, क्योंकि पूवेपक्षी ने प्रमाणसामा 


डर स्यायदर्शनस्‌ [अ० ५५ आ० २, सू० ११ 


इति | एताबांश्व श्रमाणप्रमेययो: सद्भावबिषयः स चानुपपन्न इति। तस्मा- 
स्त्यक्षादीनां प्रमाणत्व॑ न सम्भवतीति 

अस्य समाधि:--उपलब्धिहेतोरुपलब्धिव्िषयस्य चार्थस्य पूर्वापरसहभावा- 
नियमादथादर्शन॑_ विभागवचनस्‌ | कचिदुपलब्धिहेतुः पूर्व, पश्चादुपलब्धि- 
विषय: यथाउंडदित्यस्य प्रकाश उत्पद्यमानानाप्र्‌ | कचित्पुर्वेसुपलव्धिविषयः 
पश्चादुपलब्धिहेतु: यथाउवस्थितानां प्रदीप: । क्चिदुपलब्श्रिहेतुरुपलब्धि- 
विषयश्र सद्द भव॒तः यथा धूमेनाप्रेग्नदणमिति | उपलब्धिद्ेतुश्व प्रमाणं, प्रमेय॑ 
तूपलब्धिबिषयः | एवं प्रमाणप्रमे ययोः पूबीपरसह॒भावेडनियतो यथाउर्थों दृश्यते 
तथा बिभज्य वचनीय इति | तत्रैकान्तेन प्रतिषेधानुपपत्ति: | सामान्येन खलु 
बिभव्य प्रतिषेघ उक्त इति | 


काल में होना इतना हौ प्रमाण तथा प्रमेय के सद्भाव (रदने) का विषय हो सकता है, जो पूव॑ दर्शित 
पूर्वपक्षी के तीनों सूत्रों के अनुसार हो नहीं सकता। इस कारण प्रत्यक्ष आदिकों मैं प्रमाणता (प्रमाण 
होने का ) सम्भव नहीं हो सकता, अतः सिद्धान्ती का प्रथमाध्याय में वर्णन किया हुआ प्रत्यक्षादि 
चार प्रमार्णों का प्रमाण होना असम्भव हैं इस प्रकार पू्वपक्षों के आक्षेप का आशय है ॥९ 
( सूत्र द्वारा पूब॑पक्षी के आक्षेप का समाधान दिखाने के छिये भाध्यकार उक्त उन आक्षेपों क्‍ 
स्वतस्त्ररूप से क्रम से उत्तर देते हैं कि)--इन तौन सूत्रों में कहे हुए पृर॑क्ष का ऐसा समाधान है-- 
कि उपलब्धि ( ज्ञान ) के कारण प्रमाण तथा ज्ञान के विषय प्रमेयरूप पदार्थ का मौ पूर्वकाल, 
डत्तरकारू एबं साथ में होने का नियम न होने से जैसा ( पूर्वकाल उत्तरकाछ, तथा साध में होना ) 
देखने में आता है वैसा विभाग (पृथक्‌-परथक्‌ ) कहा जाता है (इस वाक्य को कुछ विद्वान्‌ सूत्र मानते 
है पर इसमें कोई प्रमाण न होने से सूत्र मानना असक्नत है) क्योंकि किसी स्थल में शान का 
कारण प्रमाण प्रमेयपदार्थ के पूर्वकाल में होता है। पश्चात ज्ञान का विषय प्रमेयपदार्थ होता है, 
जिस प्रकार उत्पन्न होने बाले पदार्थों के पूर्व में उनको प्रकाशित करने वाल्य सूर्य का प्रकाश उनके 
थूबव में रइता है और किसी स्थछ में ञान का विषय प्रमेयपदार्थ पूरवकाछू में रहता है और उत्तर- 
काल में ज्ञान का साधन प्रमाण रहता दै । जैसे अन्धकार में पहिले से रहने वाले घट आदि प्रमेय 
पदाथ पूर्वकाल में रहते हैं और पश्चात वहाँ छाया दुआ ज्ञान का कारण दौपक उत्तर काल में आता 
'है, जिससे घटादि पदार्थ जाने जाते हैं और किसी-किसी स्थल में ज्ञानसाथन प्रमाण तथा ज्ञान का 
विषय प्रमेथ पदार्थ नी, साथ हो में रहते हैं। जिस प्रकार बतंमान घूमरूप ज्ञान के कारण से 
वर्तमान ही अग्निरूथ प्रमेयपदार्थ का शान एककाल में होते हैं, जिप्में ज्ञान का साधन 
प्रमाण तथा शान का विषय प्रमेयपदार्थ कह्दा जाता हैं। इस उपरोक्त तीनों प्रकारों के दिखाई 
देने के कारण प्रमाण तथा प्रमेय का पूर्व, उत्तर, तथा एककाल में रहने का नियम न दोने से जैसा 
जिस स्थल में उक्त तीनों प्रकारों में से जो प्रकार दिखाई देता दै बैसा प्रथक्‌ एधक्‌ कइना चाहिये, 
इस कारण पूव॑पक्षी ने उक्त तौनों पन्नों में से एक-एक का नियम सानकर जो दोष दिये हैं वह नहीं 
हो सकते । क्योंकि पूर्वपक्षी ने विवेचन न कर सामान्य रूप से निषेध किया है । यहाँ पर भाष्य में 
तथा प्रमेय- 
सामान्य को लेकर पदार्थो' के अवस्थायिशेषों का विचार न कर ही सम्पूष प्रमाणों का निषेध कहा 
है, अतः माष्यकार ने यहां 'खछ विभज्य” ऐसा जो पाठ माना दे बह असझृत समझना 


प्रमाणपरीक्षानिरूपणम्‌ ]. सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ 4४३ 


समाख्याहितोश्रेक़ाल्ययोगात्तथायूता समस्या यत्पुनरिदं पश्चात्सिद्धाबसति 
अ्माणे प्रमेयं न सिध्यति प्रमाणेन श्रमीयमाणोडर्थ: ्रमेयमिति विज्ञायत 
इ्ति ? श्रमाप्रमाणमित्येतस्याः समाख्याया उपलब्धिहेतुत्व॑ निमित्त, तस्य 
जैकाल्ययोग:। उपलब्धिमकार्पीदुपलब्धि करोति उपलब्धि करिष्यतीति 
समाख्याहेतोब्रेकाल्ययोगात्‌ समाख्या तथाभूता प्रमितोउनेनार्थ: प्रमीयतें प्रमा- 
स्यत इति प्रमाणप्‌। भ्रमितं, प्रमीयते, प्रमास्यते इति च प्रमेयम्‌ | एवं सति 
अविष्यत्यस्मिन्‌ द्ेतुत उपलब्धिः। श्रमास्यतेड्यमर्थः प्रमेयमिदमिस्येतत्सब 
अवतीति | 

त्रेकाल्यानभ्यनुजञाने च॒ व्यवहारानुप्पत्तिः | यम नाभ्यनुजानीयात्‌ तस्य 
पाचकमानय पद्यति, लावकमानय लविष्यतीति व्यवहारों नोपपद्मत इति | 


चाहिये )॥ ( आगे बिना व्यापार के प्रमाणादिकों से प्रमेय पदार्थ सिद् होता हैं ऐसा सम्भब न 
होने के कारण प्रमाणादि इन्दों में त्रिकाछ का सम्बन्ध होने से त्रिकाकता सिद्ध होती है इस आशय 
से आगे भाष्यकार कहते हैं कि )-संशा शब्द के प्रद्धत्ति के कारणरूप जाति, शुण तथा द्वज्य में 
त्रिकाछ का सम्बन्ध होने के कारण संज्ञा झब्द भी सिन्नता का सम्बन्ध रखता है ( अात संशा 
झब्द के प्रवृत्त होने के कारण जाति, थुण तथा द्वव्य उनमें भूत, भविष्य और वर्तमान ऐसे तौनों 
कारों का सम्बन्ध होने के कारण संज्ञा झब्द भी त्रिकाल का सम्बन्ध रखते हैं, और कारक आदि... 
संज्ञा का तो क्रिया विशेषण होने पर भी केवल क्रिया से प्रयोग नहीं किया जाता, क्रिस्तु क्रिया की 
कमी से वह शक्ति स्वरूप तथा सहायक सम्बन्ध इन दोनों को छोड़कर दूसरी नहीं होती ऐसा नैया- 
यिर्कों का मत है )॥ इस प्रकार संक्षा झब्दों में त्रिकाल के सम्बन्ध को सिद्ध कर क्रम से पू्वपक्षी के 
दिए हुए आक्षिपोंका अनुवादपूववक खण्डन करते हैं कि)--जो पूर्वपक्षों ने यद कहा था कि “वि प्रमाण 
अमेय के पश्चात माने जायें तो बिना प्रमाणके प्रमेय की सिद्धि न दो सकेगी, क्योंकि प्रमाण से जाने 
आाले पदार्थ को हो प्रमेय कदते हैं, ऐेसा जाना जाता है” । इसका उत्तर यद दै कि--'प्रमाण' इस 
संज्ञा का निमित्त है ज्ञान का कारण होना उसमें भूत, भविष्य तथा वर्तमान ऐसे तीनों कालों का 
सम्बन्ध है । क्योंकि ज्ञान क्रिया ( जाना था ), जानता है, जानेगा. इस प्रकार प्रमाण इस समाख्या 
(संज्ञा ) के कारण तीनों काछों का सम्बन्ध होने के कारण “प्रमाण! यह संज्ञा भी त्रिकाल के 
सम्बन्ध को रखती दे यह सिद्ध द्ोता है। क्‍योंकि जिससे पदार्थ जाना भया, जाना जाता है, 
जाना जायगा इस कारण प्रमाण कद्दाता है । तथा जाना गया, आना जाता है, तथा जाना जायगा 
बह प्रमेय कह्माता है । ऐसा द्वोने से इन पदार्थों के कारण ( प्रमाण ) से उपलब्धि ( शान ) होगा; 
यह पदार्थ आना जायगा, यद्द॒प्रमेय है यद सब ब्यवह्ार हो जाता है, इस कारण पूब॑पक्षी का 
आश्षेप असन्नत दै )। और उक्त प्रकार से संज्ञा के निमित्त ये त्रिकाल सम्बन्ध के कारण यदि 
संज्ञा में त्रिकाल का सम्बन्ध न माना जाय तो कोई संक्षार का ब्यवह्वर न बन सकेगा । जो 
देखा नहीं मानेगा उसके मत में “पराचक्र ( रसोई करने ) को बुछाओ, वह रसोई 
प्रकाबेगा, घास काटने वाले को ले आह बद यास काडेगा” इत्यादि व्यवद्वार न बन सकेंगे, इस 
कारण मो पूवेपक्षी का आक्षेप अयुक्त है । ( आगे के सूत्र के द्वारा तिकाल के सम्बन्ध कौ अनुपपत्ति 
रूप दिये इुए पूर्वपक्षों का समान उत्तर देने के लिये भाष्वकार भूमिका बांधते दुए कहते हैं कि )-- 


ब्छ्छ न्यायदर्शनम[ झ० १, आ० २, स्‌ू० ११-१३ 


श्रत्यक्षादीनामग्रामाण्य॑ जेकाल्यासिदे! (अ० २ आ० १ ) रिस्येब- 4 
मादिवाक्य॑ प्रमाणप्रतिपेधः। तत्रायं प्रष्टटयः ? अथानेन प्रतिपेचेन भबता कि 
क्रियत्‌ इति ? कि सम्भरो निवर्स्यते अथासम्भवो ज्ञाप्यत इति | तद्यदि सम्भवों 
निबर्व्यते सति सह त्यक्षादीनां प्रतिपेघानुपपत्ति,, अथा5सम्भबा ज्ञाप्यते ? 
अमाणलक्षणग्राप्नस्तदि प्रतिपेध: प्रमाणासम्भवस्योपलब्बिदेतुत्वादिति ॥ ११॥ 

कि चात: ९ 
त्रेकाल्यासिद्धेंः प्रतिपेघानुपपत्तिः ॥ १२ ॥ 

अस्य तु विभाग: | पूर्व हि प्रतिपेधसिद्धाबसति श्रतिपेध्ये किं तेन प्रति- 
पिध्यते॥ पश्चात्‌ सिद्धो प्रतिपेध्यासिद्धि: श्रतिपेधाभावादिति॥ युगपत्सिद्धी प्रति- 
पेध्यसिद्धयभ्यनुज्ञानादनर्थकः प्रतिपेध इति | प्रतिषेघलक्षणे च बाक्येडनुप- 
पद्ममाने सिद्ध प्रत्यक्षादीनां प्रमाणत्वमिति ॥ १२॥ 


#यृवपक्षीं का “जिकाल सम्बन्ध को असिद्धि के कारण प्रत्यक्षादिक प्रमाण नहों है” इत्यादि वाक्य 
अमाणों का निपेषरूप है। उसमें प्व॑पक्षी को हमारा यह प्रश्न है-कि इस निषेध के द्वारा आप 
कया करना चाहते हैं, क्या प्रत्यक्षादि प्रमाणों के दो सकने का निषेध करना चाहते दैं। अथवा 
असम्भव ( न हो सकना) जानते हैं। यदि प्रथम पक्ष से प्रत्यक्षादि प्रमाणों के हो सकने का 
निषेध करना चाहते हैं तो उतका सम्भव रदते प्त्वक्षादि प्रमाणों का सर्चंधा निषेष नहीं हो सकता। 
और यदि द्वितीय पक्ष से प्रत्यक्षादिकों का असम्भव है यह जनाना चाइते हैं तो आपका निषेध भौ 
अमाएों के रक्षण ( स्वरूप ) में आ जाता है, क्योंकि प्रत्यक्षादिकों में प्रमाण का असम्भव उपलब्धि 
( पत्क्षादि प्रमाण के ज्ञान ) का कारण है ॥ ११ ॥ 

( प्रश् )-इससे ( इस सिद्धान्तो के कथन से ) कया हुआ (? (तो इसका उत्तर सूत्रकार 
देते हैं कि )-- 

पदुपदार्थ-्रैकाल्यासि्ेः > जिकाल सम्बन्ध के न दवोने के कारण, प्रतियेधानुपपत्तिः लू 
बूबुपश्षी का निषेध नहीं बन सकता ॥ १२॥ 

आवार्थ-क्योंकि पूर्वपक्षो प्रतिपेधरूप प्रमाण पूर्व में ढों तो त्रिना निषेध के किसका निषेध 
किया जायगा । यदि प्रतियेष पश्चाव माना जाय तो श्रत्रिपेष के न द्वोने के कारण प्रतिषेध योग्य 
( पत्यक्षादिकों का प्रमाण दोना ) न बन सकेगा । और यदि प्रतिपेषहूप प्रमाण तथा प्रतिषेध 
योग्य ( प्रत्यक्षादिकों का प्रमाण न होना ) दोनों एक काल में माने जांय तो प्रतिषेध योग्यः 
( प्रत्यक्षादि प्रमाणों के मानने के कारण पू्व॑पक्तो का निषेव करना च्यथं हो जायगा । इस प्रकार- 
प्रवंधक्षी के 'पर्यक्षादरि प्रमाण नहीं हो सकते में 'काछ की सिद्धि न दोने के कारण” इस वाक्य 
को सिद्धि न होने के कारण प्रत्यक्षादि प्रमाण हैं यद सिद्ध हो जाता है ॥ १९ ॥ 

(१२ वें छिडान्ती के पक्ष के सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-इस सिदान्ती के 
सूत्र की ऐसी व्याख्या है कि यदि पू्वपक्षी का प्रतिवेधरूप प्रमाण पूर्वकाछ में हो तो निषेध के 
जोग्थ न होने के कारण किस का नियेध किया जायगा। याद निषेष, निषेघ योग्व के पश्चावः 
उत्तरकाल में दो तो नि्षेषरूप प्रमाण के न द्वोने से प्रतिषेष योग्य ( प्रत्यक्षादिकों की 
अप्रमाणता ) की सिद्धि न हो सकेगी और यदि निषेध तथा निषेध योग्य एककांछ में दी माने 
जाय तो निषेध योग्य प्रत्वक्षादि प्रमाों वो मानने के कारण पूर्वपक्षी का निषेध व्यथे दो जायगा | 


प्रमाणपरीक्षाकधनम्‌ ] सभाच्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ कण 


कथम्‌ ९ 
सर्वप्रमाग्रतिपेधाब ग्रतिपेघाइुपपत्ति: ॥ १३ ॥ 
त्रकाल्यासिद्धिरित्यस्य द्वेतोर्यद्युदाइरणमुपादीयते हेत्वर्थस्थ साधकत्व॑ 
इृष्टान्ते दर्शयितव्यमिति, न च वर्दि प्रत्यक्षादीनामप्रामाण्यम्‌ | अथ श्रत्यक्षा- 
दीनामग्रासाण्यम्‌ ? डउपादीयमानमप्युदाइरणं नाथ साधबिष्यतीति सोड्य॑ 
सर्वश्रमाणव्याहतो हेतुरदेतु: सिद्धान्तमम्युप्ेत्य तद्बधिरोधी विकुदः (अ० १ आ० २ 
सू० ६ ) इति | बाक्यार्थों ह्मस्य सिद्धान्तः। स च बाक्यार्थः भ्रत्यक्षादीनि 
नाथ साधयन्तीति इदं चावयबानामुपादानमर्थस्य साधनायेति। अथ नोपा- 


इस प्रकार 'पत्वक्षादि प्रमाण नहीं हो सकते! इस वाक्य के न बनने से यह सिद्ध होता है कि 
अलत्कक्षादि चार प्रमाण हैं ॥ १२॥ है 
इसी प्रकार दूसरा दोष दिखाते हुए पूर्व ्षो दो सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार -कड़ते हैं-- 
पद्पदार्थ-सर्बप्रमाणप्रतिषेषात चर और सम्पूर्ण भ्रमागों का निषेध करने से, प्रतियेषानु< 
प्रपत्तिः > पूर्ववक्षी का निषेष नहीं हो सकता ॥ १३॥ 
आवार्थ-पपूर्व पक्षी के कहे हुए 'ब्रेकाल्यासिद्धि! रूप इस देत की सिद्धि के लिये उदाहरण 
यदि पूर्वपक्षो दे तो प्रत्वक्षादि अप्रमाण नहीं हो सकेंगे । और यदि प्रत्वक्षदि अप्रमाण हो तो लिया 
हुआ भी प्रत्यक्षरूप उदाइरण नियेषरूप अथ्थ को सिद्ध नकर सकेगा। इस प्रकार पूउंपक्षी का 
अपने पक्ष को सिद्धि के लिये दिया हुआ त्रैकाल्यासिद्धिरूप द्वेत॒ प्रत्यक्षादि श्रमाणों से विरुद 
होने के कारण विरूद्ध नामक देत्वामास (दुष्ट हेतु) हो जायगा यह सिद्धान्त सूत्र का 
आशय है ॥ १३॥ 

( १३वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--( सम्पूर्ण प्रमाणों के निषेष से 
पूबपक्षों के सत में निषेष ) (अ्रक्ष )-केसे नहों बनेगा! (उत्तर )--जिस कारण पूर॑-क्षो ने 
अपने पक्ष को सिद्धि के लिये जो “ब्रेकाल्यासिद्धि? देसा हेतु दिया है उसका उदाइरण देता है तो 
उक्त हेतु कै अ्य॑ का सिद्ध होना उसे इष्टान्तर में दिखाना दोगा (जो इश्नन्त प्रत्यक्षप्रमाणरूप 
होता है )। गौर ऐसा होने से भ्रत्यक्षादिक अप्रमाण न होंगे। और यदि वह भ्रत्यक्षादिकों को 
प्रमाण नहीं मानता तो अपन। पचसिद्ध दोने के लिये दिया हुआ भी उदाहरण ( प्रत्यक्षप्रमाणरूप 
होने से 'त्वक्षादिकों की अप्रमाणता? रूप अर्थ की सिद्धि न कर सकेगा । बह यद सम्पूर्ण प्रत्यक्षादि 
प्रमाणों के ब्याह्तत ( विरोधधुक्त ) द्वोने के कारण “ब्रेंकाल्यासिद्धि! रूप पृव॑पक्षी का देव भद्देतु 
( दुष्देत ) हो जायगा अर्थात्‌ जो 'सिद्धान्तमभ्युपेत्य तद्बिरोधी विसद्ध/ ( 0२६ ) इस सूत्र 
में देत्वामास के प्रकरण में कद्दा हुआ विरुद्ध नामक द्वेत्वाभास होने की आपत्ति आ जायगी। 
क्योंकि वाक्य का अथ॑ ही सिद्धान्त है, और वह वाक्य का प्रक्त में अर्थ है “प्रत्यक्षादिक प्रमाण 
अर्थ की सिद्धि नहीं करते” ( अर्थात प्रमाण अर्थ की सिद्धि नहीं करते यह वाक्य पूर्वपक्षी का 
सिद्धान्तवाक्य है । इसी की सिद्धि के लिये पूबंपक्षी ने प्रतिज्ञादि पांच वाक्यों का प्रयोग दिखाया 
है। जिनमें प्रत्येक वाक्य अपने-अपने अर्थ के बोधक होने के कारण प्रमाण होते हैं। इस ग्रकार 
भी अवयब वाक्यों का अपना सिद्धान्त सिद्ध करने के छिये कथन करने पर भी उपरोक्त रौति से 
विरूद् नामक देत्वाभास हो जाता है) (इसी आझ्व कौ आाष्यकार पुष्टि करते हुए आगे 
कहते हैं कि )--यद् पूववपक्षो का प्रतिशादि पाँच भवयवों का झदण करना पूव॑पक्षों के सिद्धान्त की 


4० न्‍्या० 


बशद स्यायदर्शनस [ ञझ० १, आ० २, सू० । 


दीयते ? अप्रदर्शितद्वेत्वर्थस्य चष्टाः 
डेलुत्वासिद्धेरिति ॥ १३॥ 
तत्प्रामाण्ये वा न स्ग्रमाणविग्रतिषेषः ॥ १७ ॥ 
प्रतिपेघलक्षणे स्ववाक्ये तेपामबयवाश्षितानां प्रत्यक्षादीनां प्रामाण्येउभ्य- 
ज॒ज्ञायमाने परवाक्येडप्यवयवाश्रितानां प्रामाण्य॑ प्रसब्यते अविशेषादिति | एवं 
च न सबोणि प्रमाणानि प्रतिपिध्यन्त इति। विप्रतिपेध इति बीत्ययमुपसर्गः 
सम्प्रतिपत्त्यर्थ न व्याघाते, अथोभावादिति ॥ १४ ॥ 


त्रेकाल्याप्रतिपेषथ्न शब्दादातोद्यसिद्धिवत्तत्सिद्े! ॥ १५ ॥ - 


न साधकत्वमिति निषेधो नोपपद्मते 


पृष्टि करने के रिए है। भौर यदि वह प्रतिशादि अवयबों का ग्रहण नहीं करता तो इश्ान्त में जिस 
'ज्रेकल्यासिद्धि! रूप देत का अर्थ नहीं दिखाया ऐसे इस हेतु से उसका 'प्रत्यक्षादिक प्रमाण नहीं 
होते” यह अथ॑ सिद्ध नहीं होने के कारण प्रमाणसामान्य का निषेध भी नहों बन सकता, क्योंकि... 
“ज्रेकाल्यासिद्धि? में देत का लक्षण ही नहीं आता । भर्थात्‌ पूव्वपक्षो के 'ब्रेकाल्यासिद्धि! रूप देतु 
में उदाहरण के बल से सामशथ्वे न द्ोने के कारण बह पू्वपक्षी सम्पूणेप्रमाणों का खण्डन नहीं 
कर सकता ॥ १३॥ 

( यदि पूर्वपक्षी अपने उपरोक्त वाक्य को प्रमाण माने, जिससे प्रत्वक्षादिप्रमाण सिद्ध नहों 
तौ सूत्रकार उत्तर देते हैं कि )- 

'पद॒पदार्थ-तत्परामाण्ये वा 5 अववा अपने श्रतिश्ादि अवयवसमूहरूप वाक्य को पृव॑पक्षी 
अमाण माने, न ७ नहीं होगा, सर्वप्रमाणप्रतिषेषः > सम्पूर्ण प्रमाणों का निषेध सिद न होगा |।१४॥ 

आवार्थ-प्रत्यक्षादिक प्रमाण नहीं हैं इस प्रतिष्ा को सिद्ध करने बाल्म पू्व॑पक्षी यदि... 

अतिशादि पांच अवयों में वर्तमान प्रत्यक्षादिकों थो प्रमाण माने तो सिद्धान्ती के वाक्य के भी... 
अंतिज्ञादि पांच अवयवों में बतमान प्रत्वक्षदि समानता होने के कारण श्रमाण मानना पड़ेगा ।._ 
रेस दोने से सम्पूण प्रमाणमात्र का निषेष सिद्ध न दोगा। अतः पूवंपक्षी का प्रमाण सामान्य 
को खण्डन करना अयुक्त है॥ १४॥ 

(१४ चतुदंशसूत्र को माध्यकार व्याज्या करते हैं कि )-“'प्त्क्षादि प्रमाण नहीं है श्स 
'सिपेबरूप अपने वाक्य समूह में उनके अवयवों को आभ्ित करने वाले ( उनमें रहने बाछे ) 
अत्यक्षादिकों दो यदि पूव्वपक्षो माने तो पर ( दूसरे सिद्धान्त ) के भी प्रतिज्ञा पांच अबय्ों में। 
वर्तमान भौ प्रत्यक्षादियों थो प्रमाण मानना दोगा, 'योंकि दोनों में कोई विशेषता नहीं है। और 
हैसा होने से सम्पूर्ण श्रमाणों का निषेव नहो सकेगा। यहां सूत्र में “विप्रतिषेधः! इस पद में 
वि! यह उपस सम्पूर्ण प्रमाणों के निषेध का यथा शान द्ोना इस अथे का बोषक है न कि / 
व्यवात ( विरोध ) रूप अथ का बोषक है, क्योंकि उससे कोई प्रयोजन नहीं निकछता ( अर्थात 
विश्ञेष रूप से सम्पूर्ण प्रमाणों का “निषेध! यह कहना दी विप्रतिषेष शब्द का अधे है। कुछ 
अमाणों की पूर्वपक्षी मानता है, और कुछ प्रमार्णों का निषेध करता दै यद उचित नहीं है ( अर्थात ). 
अमाण का गिपेष करने वाले माध्यमिक पूर्वपक्षो को यद उचित नहीं है॥ १४ ॥ ! 
(आगे जैकाल्यासिडिरूप पूर्वपक्षी के देतु का सूत्रकार स्वयं खण्डन करते हैं किट)... 
चद्पदार्थ न तैकाल्थाप्रतियेषः चर और भूत, भविष्य तथा बतेमान देखे तीन कारों 


अमाणपरीक्षाकथनम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम 


किमर्थ पुनरिदसुच्यते ? पूर्वोक्तनिबन्धनार्थम्‌। यत्तावस्पूर्वोक्तमुपलब्धि- 
द्वेतो रुपलब्धिविषयस्य चार्थस्य पूर्बापरसहभाबानियमादू यथादर्शन॑ विभाग- 
बचनमिति, तदितः समुत्थानं यथा विज्ञायेत । अनियमदर्शी खल्वयम्रपिनिय- 
मेन प्रतिपेध॑ प्रयाच्रे | 
तैकाल्यस्य चायुक्तः श्रतिषेध इति | तत्रैकां विधासुदादरति शब्दादातोद्य- 
सिज्रिवदिति । यथा पश्चास्सिद्धेन शब्देन पूर्वसिद्धमातोद्यमनुभीयते। साध्य 
अ्रमाणों में निषेध भी नहीं हो सकता, झब्दा निरूप शब्द से, आतोग्वसिद्धिवव॒--वाजे से 
सत्ता की सिद्धि के समान कार्य प्रमेय पदार्थ से प्रमाणहूप करण को सिद्धि होने से ॥ १५ ॥ 
आवार्थ-एू्वकाल में प्रमाण की सचा मानने से उससे अमेय कार्य को सिंडि नहीं हो 
सकती, यह पूवंप्षी का कइना अयुक्त है, क्योंकि बाजे के ५दिके रदते मौ उसको उससे उत्पन्न 
हुए ध्वनिरूप झब्द से जैसे सिद्धि होती है उसी प्रकार पूर्वकाल में वर्तमान प्रमाण से भी अर्रेय को 
त्लिद्धि दो सकती है ॥ १५ ॥ 

( १५ वें सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हुए पूर्व १६ वें सूत्र के भावष्य में कहे हुए इस विषय 
को पुनः इस सूत्र दारा कहने की क्‍या आवश्यकता है, इस आशय से प्रइनकर उत्तर करते हुए 
कहते हैं । ( प्रश्न )--यह यहाँ पर पुनः क्‍यों कहा जाता है। ( अर्थाद ११ वें सूत्र के भाष्य में 
अस्य समाधि इस का समाधान है, इस माध्य के पश्चात जो कह्ठा, उपलब्धिदेतो” 

उपलब्धि के कारण के, इत्यादिक उसीके उद्देश ले यह प्रइन है कि जो वहाँ कहा था बही यहाँ 
पुनः क्‍यों कहा जाता है। (इसी भ्रइन के बल से हो पूर्व में कथित 'उपलब्धिददेतो: यहाँ से 
छेकर “विभागवचनम यदाँ तक कुछ विद्यान्‌ को सूत्र मानते हैं। क्‍योंकि ऐसा मानने से हो 
“ब्रेकाल्याप्रतिपेधश्च' इस सूत्र वाक्य में पुनरुक्ति का दोष हो सकता है, ऐेसा उनका आश्चव है ) 
किन यद मानना भाध्य की दी आगे को “पूर्वोक्तनिबंधनाथे! पूर्व कथित को कहने के लिये, 
इस पंक्ति से ( कहने से ) खण्डित हो जाता है। ११ वें सूत्र के भाष्य में जो हमने कहा था 
डसका वीज रूप यदी सूत्र है ऐसे कहने वाले भाध्यकार ने 'उपलब्धिद्ेतों:” इत्यादि पूवंबाक्‍्य 
सूत्र नही है, तथा और यहाँ का सूत्र है यद स्पष्ट कर दिया है )॥ ( ऊपर वक्त प्रश्न के 
समाकानायथ भाष्यकार कदते हैं कि ) एकादझसूत्र में जो हमने कहा था बढ खूत को छोड़कर नहीं 
कह्दा किन्तु सूत्र में कहा दी कहा था यद दिखाने के लिये पुनः कहा जाता है। ( अर्थात जो दमने 
पूर में क्या था कि “उपलब्धि के कारण प्रमाण तथा उपलब्धि के विषय श्रमेय पदार्थ इन 
दोनों में पूर्वकाछ, उत्तरकाछ तथा एक साथ में होने का नियम न॑ होने के कारण जैसा 
जहाँ देखने में आता दै वैसा प्थक्‌ कर कहा जाता है अर्थाव माना जाता है” यह साध्य 
में इसने कद्दा हुआ विषय इसी सूत्र के आधार को लेकर ही कहा है यह जाना जाय इसलिये 
पुनः यहाँ कहा जाता है । अर्थाद प्रमाण और प्रमेय का पूर्व उत्तर, तथा एक साथ होने के भियम 
को न देखने वाले ( न मानने वाले ) महर्षि गौतम ने उनका ( प्रिकाक क। ) मियम मानने का 

निषेध किया है, क्योंकि त्रिकाल का नियम से सम्बन्ध होने पर निषेष न हो सकेगा इसलिये 

जिन तीनों काछों में से भ्मेय से प्रमाण की सिद्धिरूप एक का उदाइरण सूत्र सूत्र में दे रहे 

है फि--शब्द ले आतोंथ ( बाजे ) की सिद्धि के समान ( पत्माव ) द्ोनेवाले प्रमेय से पूतरेसिद 

प्रमाण को सिद्धि दवोती है) अर्थात जिस अ्रकार बाजे के रइते उससे उत्तरकाल में उत्पन्न हुए 

ध्यनिरूप शब्द से पूवंकाल में दी बतंमान आतोश्न ( वाच ) का अनुमान किया जाता है। इसमें 


कट स्यायदपोनस [ श्र० १, आ० २, स्‌० १६ 


चातोद्ं, साधन च शब्द: अन्तहिते ह्वातोद्ये स्व॒नतोडनुमानं भवतीति | बीणा 
-बाद्यते वेणुः पूर्यते इति स्वनविशेषेण आतोद्यविशेष प्रतिपद्यते | तथा पूर्वसिद्ध- 
आपलब्धिबिषय पश्चास्सिड्धेनोपलब्धिद्ेतुना प्रतिपद्यते इति | निदर्शनात्वाबवास्य 
शेषयोविंधयोयंथोक्तमुदाहरणं वेदितिव्यमिति ! 

कस्मात्युनरिह् तन्नोच्यते ? पूर्बोक्तमुपपाद्यत इति | सर्वथा ताबदयमर्थ< 
प्रकाशयितव्यः स इह वा प्रकाश्येत तत्र बा न कश्रिठिशेष इति | 

अ्रमाणं भ्रमेयमिति च समाख्या समावेशेन वत्तेते समाख्यानिमित्तनशात्‌ | 
समाख्यानिमित्तं तूपलब्घिसाधनं प्रमाणम्‌ उपलधिविषयश्च प्रमेयमिति | यदा _ 
से डउपलब्धिबिषय: क्चिदुपलब्धिसाधनं भवति तदा प्रमाणं श्रमेयमिति 
उर्थोंउमिघीयते ॥ १५ ॥ 
अस्यार्थस्थाबद्योतनार्थमिद्मुच्यते-- 

अमेया च तुलाग्रामाण्यवत्‌ ॥ १६ ॥ 


साध्य ( सिद्ध करने योग्य ) है आतोथ, और उसका साधक देत॒ है उससे उत्पन्न उसका ब्वनिरूप 
अब्द वाथ के छिपे होने पर भी उसकी ध्वनि से वाद्य का अनुमान किया जाता है कि--बीण[ _ 
बजायो जाती है, वेणु ( बांसुली ) वजाई जातो है, इस प्रकार वाजों को विश्वेष ध्वनियों से विशेष 
बाधों का ज्जुमान से ज्ञान होता है; इसी प्रकार पूव॑काल में हो वतंमान उपलब्धि ( क्ञान) का 
विषय प्रमेय पदार्थ उत्तरकाल में होने वालो उपलब्ध के कारण प्रमाण भो जाना जाता है। यह 
सत्र में दिया हुआ शब्द से बाय ( प्रमाण ) की सिंदि रूप अमेय ते प्रमाण की सिद्धि होना. 
क्ेबेछ निदर्शन ( तीनों ) उदादरणों को देखाने के डिये है अतः पूवेकाल के प्रमाण से पश्चात्‌ काछ 
+ क्ष प्रमेय की सिद्धि तथा <क समय में बतेमान धूम से अप्ति को सिद्धि इन एकादश सूत्र भाष्य में. 

बह्ें हुए अवशिष्ट दो प्रकारों का उदाइरण भो यहाँ जान 
बह दोनों क्यों नहीं कहे; ( उत्तर )--जो प्कादश सूत्र में कहा हुआ दे वहां यहाँ कदा जाता हे. 
(इस कारण ) पुनः यहाँ कदुने को आवश्यकता नहीं है | ( अर्थाद ) खूतकार के इस सूत में दिखे 
हुए उदाहरण के केवकू तौनों उदाइरणों को सूचना रूप दोने के कारण भाष्य में एकादश सूत्र में 
कहे हुए तौनों उदाहरण रूप विषय का सबंथा प्रकाश करना उचित है बह चाहे इससूत्र में भ्रकाशित 
किया जाय अथवा एकादझस्‌ूत्र के भाष्य में श्समें कोई विशेषता नहीं है ॥ १५॥ 

( ६६ वें सूत्र का अक्तरण देते हुए भाष्यकार कद्दते हैं कि )-इसी विषय को प्रकाशित कर 
के लिये सूत्रकार यइ्‌ कहते हैं कि-- 

पद॒पदार्थ 5 प्रमेया चर और प्रमेय ( जानने बोग्य ) है, तुला तौर, प्रामाण्यवत्‌ 
होने के समान ॥ १६॥ 

आवार्थ > जिस प्रकार कितना सोने का बजन है यद्‌ जानने के साधन रूप हौल का बटर | 
उस सोने का बजन जानने में सापन ( प्रमाण ) दोता है और भरी सोना प्रमेय हैं। छि 
जब उसी तौंके हुए सोने से दूसरी बस्तु तौढो जाती दे तो बद्दी सोना प्रमाण (तौछ ) जानने 

+ अ्रमाण रूप दो जाता है; इसी प्रकार प्रमाण भी प्रमेय पवं ममेय भी प्रमाण हो जाता है। 


५. 2 _सूत्र'कां भय है॥ ( यहाँ पर 'प्रमेया च! यही पाठ तात्ययें टीकाकार को संमत द्दे। 
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शुरुत्यपरिमाणज्ञानसाधन तुला प्रमाणं, ज्ञानविषयों गुरुद्रव्यं सुवणोंदि 
प्रमेयप | यदा सुबणोंदिना तुलान्तरं व्यवस्थाप्यते तदा तुलान्तरप्रतिपत्तौ 
सुबर्णादि भ्रमाणं तुलान्तरं प्रमेयमिति | एबमनवयबेन तन्त्रार्थ उहिष्टो वेदि- 
तव्यः । आत्मा ताबदुपलब्धिविषयत्बात्‌ प्रमेये परिपठितः उपलब्धौ सवा 
लन्व्यात्‌ प्रमाता, बुद्धिरूपोपलब्धिसाधनत्यात्‌ श्रमाणम्‌ | उपलब्धिविषयत्वात्‌ 
* प्रमेयम्‌ । उभयाभावात्‌ तु प्रमितिः | एबमर्थविशेषे समाख्यासमावेशों योज्यः | 


हैसा अन्वय सूत्र में हे कि--तृल्म प्रामाण्ण के समान प्रतेय भी हे । अर्थाद तुला ( बटखरा ) 
जिस प्रकार माप का साधन द्वोने के कारण प्रमाण है उसी प्रकार प्रमेय भी है। तुला ( तौल 
बटखरा ) खबणांदर्कों के युरुत्व ( भारोपन ) जानने में “प्रमाण” होती है, किन्दु जब इसके 
डौक होने का संदेद दोता है, तब जिसका भाव निश्चित दै ऐसे दूसरे बटखरे रूप तुला से परीक्षा: 
किये ( तौले हुए ) स॒र्णादिकों से उस तुछा ( बटखरे ) का प्रमाण होने का निश्चय होता है उसमें 
यह त॒ला 'प्रमेय! दो जाती दे । इसो प्रकार प्रस्व॒त में प्रत्यक्षादि प्रमाण भो अपने विषय ( प्रमेय ) 
को सिद्ध करने में प्रमाण दब अपने विषय का शान होने में प्रमेथ भी दो जाते हैं, यह गूड 
ज्राचस्पतिमिश्र का आशय है ) और नये सूत्र को ब्याख्या करने वाछे दाशंनिको-ने तो किसी-किसी 
बातिंक की पुस्तकों में 'प्रमेयता च! ऐसे पाठ को सूत्र में लिया है, उसका प्रमार्णों को तुला के 
आमाण्य के समान प्रमार्णों को प्रमेयता भो द्ोतों है (अर्थाव जिस प्रकार तुला ( तौछ ) में 
प्रमाणता द्ोती है और प्रमेयता भौ द्वोतोदै उसी प्रकार प्रमाणों में प्रमेयता भो दोती दै 
द्ठा अर्थ है। )॥ १६ ॥ 

( सोलहवें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या देसी करते हैं कि )--युरत्व परिणाम ( यह फितना 
कौर में है ) इस सुवर्णादि पदार्थ की तौल को जानने की साधन रूप तुला ( बटखरा ) प्रमाण हैः 
क्योंकि उससे स॒बर्ण कितने भरी अथवा कितने तोले हैं यद जाना जाता है, और डस तीछ को जानने 
का विषय है युरु द्वल्य ( भारी द्रव्य पदार्थ ) सुर्णादिक प्रमैय हैं, क्योंकि बद तौल में कितना दै 
इस प्रकार वह जाना जाता हैं, अतः बह है प्रमेव ( तौक जानने योग्य ) पदार्थ और जब उसी 
तौले हुए छुवर्णादिक से दूसरी संदेह बाली तुला ( बटखरा ) दी तौल में कितना है. यह निश्चित 
जाना जाता है तो उस सन्दिग्ब तौल बाली दूसरी तुला ( बटखरे ) के तौक के निःश्वित ज्ञान होने 
में सवर्णादि प्रमेय द्रस्य दी प्रमाण एवं दूसरी सम्दिग्ध तौली हुई तुला ( बटखरा ) निश्चित माप के 
ज्ञान का विषय होने के कारण प्रमेय पदार्थ हो जाती है। अर्थात्‌ तुला के समान एक ही द्वन्य 
अमैय के ज्ञान का साधन होने से प्रमाण और ज्ञान का विषय होने से प्रमेव भो हो सकता है। 
इस प्रकार सम्पूर्ण रूप से सम्पूर्ण शा्खों का विषय कहा गया यद्द जान छेना चाहिये ( अर्थाद 
शक ही में प्रमेय तथा प्रमाण इन दोनों का समावेश होता हैं यह विषय सम्पूर्ण शास््रों में स्यापक 
है यह इस भाष्य से सूचित होता है ) | श्सी प्रकार प्रमेय प्रमाता भी दो सकता है, इस आशय 
से माध्यकार आगे कहते हैं कि )--आत्मा नामक द्रव्य, ज्ञान का विषय होने के कारण वारद 
प्रकार के प्रमेयों में आत्मशरीरेन्द्रियार्थबुद्धिमनःप्रबृत्तिदोपप्रेस्यभावफलदुःख्ापवर्गास्तु 
अमेयम! ( ११९ ) सूत्र में पढा गया है, किन्तु वह ने में स्व॒तन्त्र होने के कारण प्रमाता 
(श्ञाता ) भी होता है, इसी प्रकार बुद्धि (ज्ञान) प्रमेव पदार्थों के शान का साधन होने से 
अमाण कहाती है, और अपने ज्ञान का विषय होने के कारण वह प्रमेय पदार्थ भौ दै। और 
(छ्ान का साधन तथा विषय न दोने पर वह प्रमिति (ज्ञान ) रूप होती है। ( इस प्रकार 
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तथा च कारकशब्दा निमितवश्मात्‌ समावेश्ञेन वर्चन्त इति। बृक्षस्तिछततीति 
स्वस्थिती स्वातन्त्यात्कतो | वृक्ष पश्यतीति दर्शनेनाप्तुमिष्यमाणतमत्बालू 
करे | बृक्तेण चन्द्रमसं ज्ञापपतीति ज्ञापकस्य साधकतमत्वात्‌ करणम्‌ क्‍ 
बुक्षायोदकमासिख्वतीति आसिच्यमानेनोदकेन ब्रक्षमभिप्रैतीति सम्प्रदानम्‌ | 
बृक्षास्पण पततीति भरुब्मपायेडपादानमित्यपादानम्‌ | बृक्ते वयांसि सन्तीत्या- 
धारोडधिकरणमित्यधिकरणमप्र्‌ | एवं च सति न द्रव्यमात्र कारक, न क्रियासा- 
जम, किंतहिं ! क्रियासाधनं क्रियाविशेषयुक्तं कारकम्‌। यत्कियासाधनं 
स्व॒तन्त्र; स करतो, न द्रव्यमात्न न क्रियामात्रम्‌ | क्रियया व्याप्तुमिष्यमाणतमं 


प्रमाणादि चतुर॑र्ग में रेये हुए दूसरी-दूसरी संज्ञाओं के कबन को रीति दो संशवादि पदार्थों में भी 
दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--इस विज्ञेप पढाथे रूप संशवादिकों में भी संडा झब्दों 
का सस्वस्ध स्वयं पाठकों को छगगा छेना चादिये, अर्थाद सम्पूर्ण कारक झब्द प्रकृति के निमित्त के. 
अधीन द्वोने से एक द्टी पदाथ में समावेश (संकर ) से रहते हैं। (इसो 
सामान्य तथा दिश्विप रू५ से क्रिया तथा बबुत्पत्ति (ज्ञान ) 
संज्ञा झब्दों के सम्बन्धो डिये भी प्रयोगों को दिखाते है फ्ि 
पेड़ खड़ा है, इस प्रयोग में वृक्ष अपनी स्थिति ( खड़े रदने ) में स्व॒तन्त्र होने से कर्ता ( कार 
है। 'बूच्त पश्यति' वृक्ष को देखता है, इस प्रयोग में देखने को क्रिवा से प्राप्त करने के लिये 
इच्छा का विषय होने के कारण 'कर्म' नामक कारक है। “ब॒च्षेण चन्द्रमसं ज्ञापयति' वृक्ष के- 
द्वारा चन्द्रमा को जनाता है, इस प्रयोग में दृक्ष को जनाने का अव्यक्त साथन होने के कारण 
बृक्ष 'करण कारक है। 'बृक्षायोदकसा्सिचति' दक्ष को बढ़ने के छिये जल सींचता है, इस 
अ्रयोग में सौंचे जाने वाले जल से दृश्ष अभिम्राय का विषय दो रद्ा है इस लिये वद 'संप्रदानाँ 
कारक है। 'बरक्षात्प्ण पतति! वृक्ष से पत्ता गिर रद्दा है इस प्रयोग ने 'प्रुवमपायेअपादानस्‌ः 
इटने वाछे पाये में अपादान नामक कारक होता है इस व्याकरण के अनुशासन के अनुसार 
बृक्ष अपादान नामक कारक दै। तथा “बृक्षे व्यांसि सन्ति! वृक्ष पर पक्षों हैं, इ्स प्रयोग में 
“आधारो5घिकरणम्‌! आअय पदार्थ अधिकरण कारक कहता है, इस व्याकरण के भनुझासन के 
अनुसार अभिकरण नामक कारक होंता है। और ऐस्ता होने से केशल द्रव्य, अथवा केवल 
क्रिया दी कारक नहीं होती। ( प्रश्ष )--तो क्या कारक होता दै ! ( उत्तर )-किया (व्यापार ). 
विशेष से युक्त क्रिया ( व्यापार ) का साधन कारक द्वोता है। जो स्वतन्त्र दोता हुआ किया का 
साधन होता है वद कर्ता नामक कारक होता है, न केवल द्वब्य, न केबल क्रिया (ब्यापार ) 
कारक होता हैं। इसी प्रकार अत्यन्त क्रिया के साधक करणादि कारकों में भी केडरू क्रिया या द्रब्ब 
करणादि कारक नहीं होते। इस प्रकार जैसे कारों के स्वरूपों की व्याख्या युक्ति से होती है वैसे 
छक्षण से भी कारकों का स्वरूप कथन केवल द्रब्य अथवा केवल क्रिया वो लेकर नहीं होता ॥. 
( प्रक्ष )--तो किससे होता है! (उत्तर )-क्रिया के से युक्त क्रिया के साधन में दी 
कारकों के स्वरूपों की व्याख्या होती है । प्रस्तुत में यह पमेय तथा प्रमाण झब्द भो कारक झब्द हैं, 
इस कारण यह दोनों शब्द भो कारक के उपरोक्त धर्म को नहीं छोड़ सकते ॥ (यहाँ 'एवं च सति? 
यहाँ से छेकर यहाँ तक के भाष्य को कुछ विद्धान्‌ पूव॑पक्ष मानते हैं, उनके मत से आगे का? 
#मस्ति भो: इत्यादि से 'इस्येबमादित” यहाँ तक का भाष्य उस पूव॑पक्ष का समाधान दै। पश्मत: 


अमाणपरीक्षानिरूपणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याज्योपेतस्‌ हा] 


कर्म, न द्रव्यमात्र न क्रियामात्रप्‌। एबं साघकतमादिष्वपि | एवं च कारका- 
औीन्‍्बाख्यानं यवैब उपपत्तित एवं लक्षणतः कारकान्वाख्यानमपि न द्रव्यसात्रण 
न क्रियया वा | किं तहिं ? क्रियासाधने क्रियाविशेषयुक्त इति | कारकशब्द- 
आाय॑ प्रमाणं प्रमेयमिति | स च कारकधर्म न हातुमर्दति । 

अस्ति भो: ? कारकशब्दानां निमित्तसमावेशात्‌ समावेशः ?। प्रत्यक्षा- 
दीनि च श्रमाणानि, उपलब्धिहेत्तुवात्‌ , प्रमेयं चोपलब्धिविषयत्वात्‌ | संवेधानि 
च भ्रत्यक्षादीनि प्रमाणानि, भ्रत्यक्षेणोपलभे अनुमानेनो पल्भे उपमानेनोपलमे 
आगमेनोपलमे | प्रत्यक्ष मे ज्ञानमानुमानिक मे ज्ञानमौपमानिक मे ज्ञान- 
मागमिकं मे ज्ञानमिति बिशेषा गृह्मन्ते | लक्षणठत् ज्ञाप्यमानानि ज्ञायन्ते 
विशेषेणेन्द्रिया थंस न्निकर्षोत्पन्न॑ ज्ञानमित्येवमादिना ॥ १६॥ 


सेयमुपलब्धि: श्रत्यक्षादिविषया कि प्रमाणान्तरतः, अथान्तरेण प्रमान 
णान्तरमसाधनेति ? कश्चात्र विशेष: ९ 


सेयमुपछब्धि/ इत्यादि भाध्य में दूसरा पूर्वपक्ष है । और बातिक तथा तात्पयंटीका के मत से तो 
“एवं च' इत्यादि से 'हातुमहति! यहाँ तक सिद्धान्तो का दी वाक्य है। और उसके पश्चाल 


./अस्तिभो? यहाँ से लेकर अड्टारएवें सूत्र तक पूर्वपक्षी का भाव्य है। ( यहाँ केवल द्रब्य कारक 


होता है ऐसा माध्यमिक बौद्ध का सिद्धान्त है। क्रियामात्र ऋब्द का अर्थ है, केवल अवान्तर 
(( बीच की क्रिया ) और क्रिया साधन शब्द का अर्थ है जो प्रधान क्रिया का साधक अवान्तर क्रिया 
से युक्त होता है बह कारक द्वोता है )॥ ध्द ॥ 

( पूपक्षो के मत से प्रक्ष दिखाते हुए भाष्यकार १७ वें सूच का अवतरण देते हैं कि )-- 
( प्रक्ष )--बह यह उपरोक्त प्रत्यक्षादि प्रमाणों का श्वान क्या दूसरे प्रमाणों से होता है, अथवा 
बिना दूसरे प्रमाण के! ( सिद्धान्ती का प्रश्ष )-इस प्रश्न से पूर्वपक्षो कां किस विशेष की 
जिशासा का आशय हैं। ( उत्तर )--इस उपरोक्त सिद्धान्ती के कारकों की व्यवस्था को लेकर 
पूव॑ंपक्षी के मत से आपत्ति देखाते हुए भाष्यकार अग्रिम सूत्र का लवतरण देंते हुए बहते हैं कि ) 
पूपक्षो सिदास्ती को यद् आपत्ति ऐसी दे सकता है कि-- "दम तम्दारे कद्दे अनुसार निमित्तों के 
सम्बन्धों का समावेश डोना मानते हैं । शस्तुत में प्त्वक्षादि प्रमाण ज्ञान के साधन होने के कारण 
प्रमाग कहते हैं, और शान के विषय होने के कारण वे श्रमेय भी होते हैं। क्योंकि जानने योग्य 
भी प्रमाण हैं और प्रमाण रूप भी, कारण यद कि मैं प्रत्यक्ष से वस्तु को जानता हूँ, अनुमान से 
जानता हूँ, उपमान से जानता हूँ, तथा आगम ( झब्द प्रमाण ) से जानता हूँ ( ऐसा प्रमाण 
रूप से ) प्रत्यक्षादिकों का ग्रदण होता है ), एव मुझे प्रत्यक्ष शान है, अनुमान से हुआ आलुमानिक 
ज्ञान है, उपमान से उत्पन्न हुआ औषमानिक झ्वान है, आगम से उत्पन्न हुआ आगमिक ( झाब्दिक ) 
ज्ञान है इस प्रकार प्रत्वक्षादिकों में प्रमाण रूप धोना एवं प्रमेय रूप होना ऐसे विशेषों का अ(ण 
होता है। तथा 'इन्द्रिया॑संनिकर्ष से उत्पन्न हुए ज्ञान को प्रत्यक्ष कहते हैं! इत्यादि पूर्वोक्त 
अल्यक्षादिकों के विज्ेप छक्षणों से बतरूये हुए वे प्रत्क्षादिक हैं यद्‌ भी ज्ञान द्ोता है । अस्थुत 
में पूर्व पक्षी कहता दै कि मेरा यद्द प्रइन का आशय है कि यह प्रत्यक्षादि प्रमाणों को विषय करने 
बाला शान क्या दूसरे प्रमाणों से द्वोता है, अथवा बिना दूसरे प्रमाणों के बिना साधन के दी दोता 


न 


बषर स्यायदर्शनस्‌ [० ५; आ० २, सू० १७ 


अमाणतः सिद्धेः प्रमाणानां अमाणान्तरसिद्धिग्रसज्ञ/ ॥ १७ ॥ 
यदि प्रत्यक्षादीनि प्रमाणेनोपलभ्यन्ते ? येन प्रमाणेनोपलभ्यस्ते तत्म- 


है ।” यदि इस पर सिद्धास्ती पूर्वपक्षी से ऐसा प्रइत करे कि ऐसा बदले में पृ॑पक्षी किस विशेष 
करता है! तो पूरवफक्षी के मत से सूत्रकार कहते 


पर, प्रमाणानां # प्रत्वक्षादि प्रमाणों- 
कौ, प्रामाणन्तरसिडिप्रसन्नः 5 प्रत्यक्षादि मानते हुए प्रमाणों से भिन्न दूसरे प्रमाणों के मानने की 
आपत्ति आ जायगी ॥ १७॥ 

आवार्थ 5 सिदधन्ती के कदे कारक झब्दों को व्याख्या के अजुत्तार प्रमाण घबं प्रमेय । के 
भी कारक शब्द होने से उपरोक्त रौति से प्रमाण एवं प्रमेय रूपता प्रत्वक्षादिकों में होने के कारण 
जिस पक्ष में प्रत्वक्षादिकों में प्रमेव है, उस पक्ष में उनके जानने के छिये दूसरे प्रमाणों की 
आवश्यकता है अथवा नहीं ! यदि दै तो सिद्धान्ती के माने हुए ( प्रत्यक्षादि ) प्रमाणों से मिन्न 
और भी दूसरे प्रमाण मानना पड़ेगा। ( तात्ववंटीकाकार ने यहाँ पूर्वपक्षी के भाष्य का तात्पर्य 
दिखाया है कि--यहाँ पर ऐसी आपत्ति हो सकती है कि प्त्यक्षादिकों का क्षान होने में साधन 
-( प्रमाण ) की आवश्यकता है कि बिना प्रमाण के ही उनका ज्ञा है; प्रबमपक्ष में मौ इन्हीं 
अल्वक्षादिकों से प्रत्यक्षादिकों का शान होता है अथवा दूसरे प्रमाणों से; यदि इन्हीं प्रत्वक्षादिकों 
से इनका ज्ञान होता दै तो क्या उसी प्रत्यक्ष व्यक्ति से उसी का शान होता है. अथवा एक प्रत्यक्ष 
्यक्ति का दूसरे प्रत्यक्ष व्यक्ति से! इसमें यदि दूसरे प्रमाण माने जाव॑ तो 'प्रत्य्षाजुमानों- 
श्मानाः प्रमाणानि! इस प्रमाण के विभाग सूत्र का विरोध तथा भनवस्था दोष भी आवेगा | 
क्योंकि इससे दूसरे प्रत्यक्षादिकों का प्त्यक्षादि प्रमाणों से ज्ञान मानने पर अनवस्था दोष होगा। 
और उसी प्रत्यक्ष से उसीका ज्ञान मानने से अपने से अपना शान होने का विरोध होगा । क्योंकि 
उसी खह्न की थारों से उसीका कटना नहीं हो सक्रता | अतः भ्रत्वक्षादि प्रमाणों का ज्ञान होने में. 
कोई साथन ( प्रमाण ) की आवश्यकता नहीं है । यदि ऐसा है तो प्रमैय पदार्थों के ज्ञान के डिये 

ओ प्रमाणों की क्या आवश्यकता है । श्रमार्गों के समान प्रमेय पदार्थों का शान भी बिना प्रमार्णों 

के ही दो जायगा ) । ( इस पूर्वपक्ष पर जो सिद्धान्ती ने पूर्वपक्षों को 'कश्मान्न विशेषः इस भाष्य 

में प्रइन के विशेष छा प्रश्न किया है उसमें सिद्धान्ती का यह कहना हैं कि )--प्रमाणों को सिद्धि. 
'िना श्रमाणों के नहीं होती, न तो प्रत्यक्षादिकों से भिन्न प्रमाण माने जाते हैं, जिससे उपरोक्त 
अमाण सूत्र के विमाग का विरोध होगा । और न उसी प्रत्यक्ष से जसाका ज्ञान होता हैं जिससे 
खज़धारा के दृष्टान्त से अपने से अपने श्वान का होने से विरोध होगा, किन्तु प्रत्यक्ष जाति के. 
'<क अल्वक्ष का दूसरे उसी जाति के प्रत्यक्ष से ज्ञान धोता है ऐसा हम मानते हैं। न तो अनवस्था: 
दोप भी हो सकता हैं। क्योंकि कोई प्रमाण अपने शान से दूसरे के शान का कारण होता है, 
जैसे धूम आदि, और कोई बिना धान के ही दूसरे का ज्ञान कराता है, जैसे चश्षु आदि इम्द्रियाँ . 
"जिसमें घूम आदि अपने ज्ञान में चक्ष॒ आदि इन्द्रियों की अपेक्षा रखते हैं, और चक्ल आदि बिना _ 
ज्ञान की अपेक्षा किये दी शान के साधक हो ते दैं जिससे अनवस्था दोष न होगा । क्योंकि शान की. 
इच्छा होने पर उसका ज्ञान दो सकत। है, वह इच्छा तो किसी विषय में किसी ही समय में होती. 
है, ढतः अनबस्था नहीं हो सकती । अतः प्रत्यक्षादि प्रमाणों ले उनका ( प्रत्यक्षादिका ) ग्रहण 
*डता है। यद्द सिद्धान्त आगे १५ वें सूत्र से सिद्धान्ती कहेंगे॥ १७॥ 

(१९ वें पूब॑पक्ष सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते दँ कि)-यदि प्रत्यक्षादि प्रमाणों 


अमाणपरीक्षानिरूपणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीव्याख्योपेतस्‌ अष३ 


माणान्तरमस्तीति श्रमाणान्तरसद्भाबः प्रसज्यत इति अनबस्थामाह्‌ तस्या- 
ध्यन्येन तस्याप्यन्येनेति । न चानबस्था शक्या5नुज्ञातुमनुपपत्तेरिति ॥ १७ ॥ 
अस्तु तर्दि प्रमाणान्तरेण निःसाधनेति १-- 
तड्िनिवत्तेवाँ प्रमाणासिद्धिवत्ममेयसिद्धिः ॥ १८ ॥ 
यदि प्रत्यक्षाद्युपलब्धौ प्रमाणान्तरं निवर्तते ? आत्माद्ुपलब्धाबपि प्रमा- 
णान्तरं निबत्स्यंते, अविशेषात्‌ ॥ १८ ॥ 
एबं च सर्वप्रमाणविल्ोप इत्यत आह-- 
न प्रदीपप्रकाश( सिद्धि >बत्तस्सिद्वे! ॥ १९ ॥ 


अमाण से उपलब्धि ( ज्ञान ) माना जाय तो, जिस प्रमाण से उनका शान होगा बह दूसरे प्रमाण 
है, इस कारण दूसरे प्रमाणों की सत्ता माननी पड़ेगी अतः दूसरे उस प्रमाण का उससे मिन्न दूसरे 
अमाण से श्ञान मानना पढ़ेगा इस प्रकार भनवस्था दोष आ जायगा, जो अनवस्था अयुक्त दोने से 
मानना उचित नहीं है ॥ १७॥ 

(१८ वें सूत्र के अवतरण में आाष्यकार पृव्व॑पक्षिमत से कहते हैं कि )--यदि उक्त दोष 
बारणायं बिना दूसरे प्रमाण के हो प्रत्वक्षादि प्रमाणों की सिद्धि साधन ( प्रमाण ) रहित हो दोगी 
देसा सिद्धान्ती कहे, तो पूव॑पक्षी मत के सूत्र से दोष दिखाते हुए सूजकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ 5 तद्विनिदृत्तेः वा 5 अथवा दूसरे साधक प्रमाण कौ आवश्यकता न मानकर, प्रमाण- 
सिद्धिवद » प्रत्यक्षादि प्रमाणों की सिद्धि के समान, प्रमेयप्तिद्धिः ७ बिना प्रमाण के प्रमेय पदार्थों 
को सिद्धि होने छगेगी || १८ ॥ 

आवाथे 5 यदि १७ वें सूत्र में दिये अनवस्था दोष के निवारण के छिये बिना दूसरे प्रमाणों 
के ही प्रत्वक्षादि प्रमाण माने जाय तो बिना दूसरे प्रमाणों के प्रत्यक्षादि प्रमाणों की सत्ता कौ सिद्धि 
के समान, विना हो प्रत्यक्षादि प्रमाण माने भ्रमेय जात्मादि पदार्थों को भी सत्ता क्यों न मानी 
जाय, जिससे सिद्धान्ती का पोडश पदार्थों में प्रथम पदार्थ प्रमाण का बेन दवौ अस्लंगत हो जायेगा, 
जिससे प्रत्यक्षादि संपूर्ण प्रमाणों का विछोप ( असिद्धि ) हो जायगी ॥ १८ ॥ 

(१८ वें सूत्र की पूबंपक्षी के मत से भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )-यदि प्रत्यक्षादि 
अमार्णों के जान में सिद्धान्ती दूसरे प्रमाण न मानें तो आत्मादि रूप बारद प्रकार के प्रमेव पदार्थों 
के क्षान में मौ इसी प्रमाण रूप पदार्थ को आवश्यकता न होगो। अर्थाद साधन के बिना साध्य 
का शान होना यद दोनों में समान होने से आत्मादि प्रमेय पदार्थों के शान होने के लिये संपूरे 
अत्पक्षादि प्रमाण रूप प्रथम पदार्थ का वर्णन करना दी सिद्धान्ती का असंगत हो जायगा ॥ १८ ॥ 

(इस प्रकार १७ थें सूत्र से दिये हुए पूछंपक्षो के आक्षेप का समाधान करते हुए सूधकार 
उतिद्धान्ती के मत से कइइते हैं )-- 

पद्पदार्थ > न 5 ऐसा पूव॑पक्षों नीं कद सकता, प्रदौपप्रकाशवत्‌ & दीपक के प्रकाश के 
समान, तत्सिडे: 5 प्रत्यक्षादि प्रमाणों की सत्ता सिद्ध होने से ॥ १६ ॥ 

आवार्थ 5 जिस प्रकार प्रत्यक्ष का साथन (अंग ) होने से अन्येरे में देखाई देने योग्य 
ददाधों के प्रत्यक्ष दोने के कारण प्रदौप 9माण द्वोता है, जो चक्ष्‌इम्द्रिय के संनिके ( सम्बन्ध ) 
रूप दूसरे प्रत्यक्ष प्रमाण से जाना जाता है, दीपक के रहने पर अन्धकार में पण्मदि पदार्थ 
देखाते हैं, नदी रहने से नहीं दिखाते, इस प्रकार अन्बय तथा ब्यतिरेक से दर्शन का दौप कारण 


१५9 क्‍्यायदृ्शनस[आ० १, आ० २, सू० । 


यथा प्रदीपप्रकाशः प्रत्यक्षाइत्वात्‌ दृश्यद्शने श्रमाणम्‌ , स च प्रत्यक्षान्तरेण 
चक्ल॒पः सन्निकर्षण ग्रह्मते । भ्रदीपभावाभावयोदंशनस्य तथाभावाइशनहेतुरनु- 
मीयते | तमस्ति प्रदीपमुपाददीथा इत्याप्तोपदेशेनापि प्रतिपद्मते | एवं ग्रत्यक्षा- 
दीनां यथादर्शनन॑ ग्रत्यक्षादिमिरेवोपलब्धिः | इन्द्रियाणि तावत्‌ स्वविषयप्रहरणो- 
। अ्थों: श्रत्यक्षतों ग्रह्मस्ते। इन्द्रियार्थसन्निकपोस्त्याबरणेन 
'नालुमीयन्ते | इन्द्रियार्थसह्निकर्षोत्पन्नं ज्ञानमात्ममनसों; संयोगविशेषा- 
दात्मसमबायाज्ञ सुखादिबदू ग्रूह्मते | एवं श्रमाणविशेषो विभज्य बचनीयः। 
यथा च दृश्यः सन्‌ प्रदीप्रप्रकाशो दृश्यास्तराणां दर्शनहेतुरिति दृश्यदर्शनब्य- 


_ है, वह अतुमान प्रमाण द्वारा, तथा अन्पेरे में दौप छे आला, ऐसे आप्नोपदेश रूप शब्द प्रमाण 
ड्वारा मी. सिद्ध होता है, इसी प्रकार प्रत्वक्षादि प्रमाणों का भी दर्शन के अजुसार प्रत्वक्षादि 
अमार्णों से ही ज्ञान होता है यह भो सिद्ध होने में कोई आपत्ति नहों आ सकती, अतः जैसे प्रदौष 
अकाझ की सिद्धि में दूसरे प्रमाण कौ आवश्यकता न डोने पर भी वह अन्पेरे में बढादि पदार्थों को 
अक्राझित करता है, वैसे प्रत्यक्षादि प्रमाण भा दूसरे प्रमा्णों कौ आवश्यकता न रखकर आत्मादि 
अग्रेय पदार्थों को सिद्ध कर सकते हैं; अतः पूर्बपक्षों का दिया अनवस्था दोष, थबं प्रत्यक्षादि प्रमाणों 
से प्रमाणों की सिद्धि होने के कारण बिना प्रमाण के प्रमेव पदार्थों के ज्ञान की भी आपत्ति 
जहीं हो सकती ॥ १६ ॥ 

( ६७ वें सिद्धान्तिमत के सूत्र की ब्याखवा करते दुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जिस प्रकार 
अदौप का प्रकाश प्रत्यक्ष-श्ञान का अंग ( साघन ) होने के कारण अन्धकार में देखाई देने बाले 
घटादि पदार्थों के देलाने में प्रमाण होता है। और उसका चक्षु इन्द्रिय के संनिकर्ष -( सस्वन्ध ) 
रूप दूसरे प्रत्वक्ष प्रमाण से झरदण द्वोता है । एवं दीपक के रहते अन पदार्थों का दर्शन होता 
है न रहने पर नहीं होता ऐसे अन्बय तथा व्यतिरेक व्याप्ति विशान के वक से अनुमान प्रमाण 
द्वारा भो सिद्ध किया जाता है। तथा अन्पकार में पदार्थों का ज्ञान होने के डिये दौपक ल्यना, 
इस प्रकार आप्तोपरेश रूप झब्द प्रमाण द्वारा भी अन्‍्धेरे में पदार्थो' के भ्रदोष देखाने का कारण है 
यह सिड ढोता है । जिस प्रकार प्रदीप का अन्चकार में पदार्थों के ज्ञान होने में उपरोक्त आधार 
के प्रत्यक्षादिक प्रमाण हैं. यद सिद्ध दोता है, इसो प्रकार प्रत्यक्षादि प्रमाणों का भो दशंन के. 
अनुसार प्रत्यक्षादि प्रमाणों से दी क्ञान होता है। जिसमें अतीग्द्रिय भी इस्द्रियों को अपने रूपादि 
विषयों के शान से अनुमान प्रमाण से सिद्धि दोतो दै। रूपादि विषयों का प्रत्यक्ष प्रमाण से 
अदृण दोता है। और इम्द्रिव ,तथा जिप्यों ( पदार्थों ). का संनिकर्प ( सम्बन्ध ) उन विषयों के. 
आवरण (ढके रहना ) इस साथक देव से अज॒मान द्वारा सिद्ध होता है, इन्द्रिय तथा विषयों की 
संनिकर्ष से उत्पन्न हुआ प्रत्यक्ष हषन आत्मा तथा मन के विशेष संयोग, एवं आत्मा के समवाय 
सम्बन्ध से मा सुखादिकों के समान गृडीत दोता है। ( अर्थाव संनिकर्ष के प्रतिवन्धक्र आवरण 
(आच्छादन ) के न रहने पर ही प्रत्यक्ष होता है, और आवरण के | द्वोता, इससे यह 
सिद्ध द्वोता है कि आवरण के अभाव से संनिकर्ष का अनुमान होता हैं, अतः. आवरण ही 
अपने अभाव के द्वारा संनिक में साधक देतु है। जिस अनुमान का प्रत्यक्ष, इम्द्रिय तथा अर्थ के 
संनिकर्ष से उत्पन्न होता है, उस संनिकप के प्रतिवस्वक आवरण के रहते, प्रत्यक्ष के न होने से, 
हसा प्रयोग यहाँ जानना चादिये ) इसी प्रकार अनुमानदि प्रमाणों में मौ-'श्याप्तिज्ञान; परामझीे 


प्रमाणपरीक्षानिस्पणम ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस क्षण 
किक 
बस्थां लभते, एवं अमेय॑ सत्किन्िदर्थजातमुपलब्धिहेतुत्वात्‌ प्रमाणश्रमेयव्य- 
बस्थां लभते | सेयं भ्रत्यक्षादिभिरेब श्रत्यक्षादीनां यथादर्शनमुपलब्धिने प्रमा- 
णान्तरतो, न च प्रमाणमन्तरेण निःसाधनेति । 

तेनेव तस्यागहणमिति चेद्‌ ? न। अर्थमेदस्य लक्षणतामान्यात्‌ | प्रत्यक्षा- 
दीनां प्रत्यक्षादिभिरेव अदणमित्ययुक्तम्‌ , अन्येन ह्ान्यस्य गहर्ण दृष्टमिति। 
न। अर्थमेदस्य लक्षणसामान्यात्‌ | प्रत्यक्षलक्षणेनानेकोडर्थः सडम्गृद्दीतस्तत्र 
केनचित्‌ कस्यचिद्‌ अरहणमित्यदोषः | एबमनुमानादिष्वपीति | यथोदूघतेनों- 
दकेनाशयस्थस्य अहणमिति । 


आदि उनके अनुत्यवसाय ( प्रत्यक्ष ) से विषय किये जाते है? इस प्रकार विभाग पूर्वक विवेचन 
कर कहना चादिये। और जिस प्रकार प्रदौप का प्रकट सादृश्य ( देखाता ) होता हुआ प्रमेय 
होकर भी दूसरे घटादि इश्य (देखाने बाले ) पदार्थो' के दर्शन ( देखाने ) का कारण होने के 
कारण प्रमाण रूप भी होता हुआ दृश्य रूप प्रमेय तथा दर्शन रूप प्रमाण होने की व्यवस्था को 
जात होता है, इसी प्रकार कोई पदार्थ भो ज्ञान का जब विषय होता है ( जाना जाता है ), तब 
बह ्रमेय', एवं दूसरे पदार्थ के जानने का साधन दोने के कारण “प्रमाण कद्दा जाता है इस 
व्यवस्था को प्राप्त करता है। इस प्रकार बद यद्द प्रत्यक्षादि प्रमाणों से दी प्रत्वक्षादि प्रमाणों की 
जैसा उपरोक्त प्रकार से देखा जाता है उपलब्धि ( ज्ञान ) होता है, न कि उनसे भिन्न दूसरे प्रमार्णो 
से ( जिससे पूर्वपक्षी का दिया हुआ अनवस्था दोष नहीं हो सकता ) और न बिना प्रमाण के 
साधन रद्वित ही अत्यक्षादिकों का शान होता है ( जिससे उसके इृष्टान्त से श्रमेयों का ज्ञान भी 
बिना प्रमाण के होने छगेगा, यद्‌ मी पूंपक्षी का दिया दोष आ सकता है ) ( यदि ) पूबंपक्षी कद्द 
कि “उन्ही अल्वक्षादिकों से उन्हीं का भदण ( ज्ञान ) नहों हो सकता” तो इसका उत्तर यद हैं 
क्ि--मिन्न-मिन्न अत्यक्षादि रूप अथं में उनक। छक्षण साथारण द्वोने के कारण यह भो दोष न 
होगा । ( भर्थाव “पत्पक्षादि प्रमाणों का उन्हीं प्रत्यक्षादिकों से ग्रहण द्वोना ( अपने दी अपने को 
जानना ) यह सिद्धान्दी का कहना अयुक्त है, क्योंकि दूसरा दूसरे को देखता दे ( न कि अपने दी 
अपने को ) देखता है” ऐला पूब॑ंपक्षी का कदना भा युक्त नहीं है, क्योंकि मिन्न-मिन्न प्रत्यक्ष 
व्यक्ति रूप अर्थों में प्रत्यक्ष का साधारण लक्षण रूप समान हैं, अर्थाव्‌ इन्द्रियायंश्त॑निकर्प से 
उत्पन्न शान को प्रत्यक्ष कहते है, इस सामान्य प्रत्यक्ष के छक्षण से अनेक प्रत्यक्ष व्यक्तियों का 
संग्रह होता है जिसमें एक किसी प्रत्यक्ष व्यक्ति से दूसरे किसी प्रत्यक्ष व्यक्ति का शान द्वोता हैं; 
इस कारण पू्व॑पक्षी के दिये कोई दोष नहीं आ सकते । इसी प्रकार अनुमानादिकों में मी जानना 
ज्ञाहिये | क्योंकि जिस प्रकार जलाशय ( कूप ) आदिकों से पात्र में निकाछे हुए जल के थोने से 
जलाशय का जल मोठा है या खारा यह ज्ञान होठा दे इसी प्रकार एक प्रमाण व्यक्ति से दूसरे 
अम्नाण व्यक्ति का भो शान हो सकता है ( मर्थाव बस्तुतः प्रत्यक्ष व्यक्ति भिन्न-भिन्न दी हैं जिनका 
केवल 'इन्द्रियार्थ संनिकर्ष से उत्पन्न शान प्रत्यक्ष दोता है? इस सामान्य लक्षण से अत्यक्ष-पत्यक्ष 
पैसा व्यवद्वार द्वोता है, अतः एक प्रत्यक्ष का दूसरे भत्यक्ष से अदण दोने के कारण उसीसे उसका 
अदण दोत। दे यह दोष नहीं आता, जैसे जलाशय से निकाले हुए जल से जलाशय में रहने वाले 
जरू का ( मीठा या खारा हैं) यद्‌ जनुमान द्वोता है । इसमें वद्यपि जल ह्वी से जल का अनुमान 


.. सकती! देता पृढंपक्षी का आशय हो तो, बढ तो श्त्वकषादि अरमाणों में मी समान दी है, क्योंकि..." 


बजद स्यायदर्शनस[ अ० १, आ० २, सू० १८-१६ 

ज्ञातमनसोश्व दर्सनाव। अहं सुखी अहं ढुःखी चेति तेनैव ज्ञात्रा तस्यैब 
अहर्ण दृश्यते | युगपजज़ानानुत्तत्तिमंनसो लिज्लमृ” ( अ० १ आ० १ सु० १६) 
इति च तेनेव मनसा तस्वैवानुमानं दृश्यते, ज्ञातुज्ञेंयस्य चामेदों प्रहणस्य 
आह्यकस्य चाभेद इति | 

निमित्तमेदो उज्रेति चेत्‌ ? समानम्‌ । न निमित्तान्तरेण बिना ज्ञाता5उत्मानं 
जानीते, न च निमित्तान्तरेण बिना मनसा मनो ग्रृह्मत इति ? समानमेतत्‌ 
प्रत्यक्षादिभि: प्रत्यक्षादीनां अहणमित्यत्राप्यर्थ भेदो न गृह्मयत इति | 


होता हैं, किन्त॒ उसोले उसका वस्तुतः प्रदण नहीं द्ोवा |) उपरोक्त “अस्येन हास्यस्य ग्रहण 
इष्टम! दूसरे हो दूसरे का क्षान होंता है इस भाष्य में प्वंपक्षि मत से जो कहा या उसमें हि! 
इस झब्द के अर्थ का भाष्यकार (खण्ड कि )--ज्ञाता, ( आत्मा ), तथ। मन में अपने 
से दी अपना ज्ञान होता दे यह देखाने के कारण भी अन्य से डी ( दूसरे से दी ) दूसरे का शान 
होता है यद नियम नहीं हो सकता, क्योंकि मैं झुखो हूँ, मैं दुःखी हूँ, ऐसा उसी ज्ञाता आत्मा से 
उसी सुखी भथवा दुःखी आत्मा का श्वान होता है यह देखने में आता दे । ऐसे दो 'युगपज्ञाना- 
जुत्पत्तिमंनसो छिल्नंस! एक काल में अनेक ज्ञानों की उत्पत्ति न होना यद् मन का साधक लिम्न 
है, ( १११६ ) इस सूत्र में वर्णन किये मत का उसी मन से अनुमान होता है यद्द भी देखने में 
आता है । पूर्व ड्दाइरण में ज्ञाता ( जानने वाला आत्मा, तथा श्लेय ( जानने योग्य ) आत्मा इन 
दोनों का, तथा दूसरे उदाहरण में ग्रहण ( प्रमाण रूप मन ) तथा ग्राह्म ( ग्रदण करने योग्य मन ) 
इन दोनों का भेद नहीं है इस कारण दूसरे से दी दूसरे का ज्ञान होता है अपने से अपना नहीं 
होता यद नियम नहीं हो सकता । ( अर्थात प्रथम उदाहरण में शाता ( आत्मा ) श्षेय ( जानने 
योग्य ) द्ोता है यह कर्म दो छेकर कहा है, क्षानहूप क्रिया दूक्षरे में सम्बद्ध नहीं है, जिससे 
आत्मा कर्मे हो, किन्तु झ्ञाता में क्तंमान वही ज्ञान क्रिया है। क्योंकि दूसरे में सम्बद्ध फल को 
रखने बाल कम होता है” ऐसा व्याकरण में कर्म कारक का छक्षण कहा है। इस कारण "मैं सुखी 
हूँ? इस्यादि वाक्‍्यों में आत्मा के सुख आदि भर्म कर्म हैं, और आत्मा में प्रकाश मानता है। 
उसमें कड़ने की इच्छा से छ्ेव ( जानने योग्य ) कद्दा गया है। और दूसरे उदाहरण में मान पद्च में 
अपना झान हौने में करण और कम दो तथापि भिन्न-भिन्न लिमित्त होने से अपने में रहने 
का विरोध नहीं हो सकता । यदि ज्ञान करण हो वो आत्माश्रय दोष आवेगा॥ क्योंकि वह मन 
अपनी केवल सता से शान में करण दैं। मन की सत्ता और उसका शान ये दोनों मिन्न हैं। तथा 
ज्ञानरूप क्रिया आत्मा में समवाय सम्बन्ध से रहती है, न कि मनमें । अतः एक दी मन में झ्ेयता 
( क्षान का विषय होना ) और श्ञान का साथन ( प्रमाण ) होना भी दोष का कारण नहीं दो सकता 
सा इस माध्य का गूढ आश्यय हैं ॥ ) यदि पूर्व पक्षी कहें कि “निमित्त के मेद से एक ही शेय, 
आत्मा शाता, ( जानने बाल ) तथा एक दी मन ज्षेय, और प्रमाण कैसे दो सकते हैं”--तो यह _ 


विपय होना इस ) निमित्त के श्वाता ( जानने वाला आत्मा अपने को नहीं जानता, तथा बिना 
ज्ञान साधन रूप दूसरे निमित्त के मन का जानना रूप क्षेय (ज्ञान की विषयता) भी मनमें नहीं हो 
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अत्यक्षादीनां चाविषयस्यानुप्फ्तेः। यदि स्यात्‌ किद्िदर्थजातं प्रत्यक्षा- 
दीनामविषयः यत्मत्यक्षादिभिने शक्य अहीतुम्‌ , तस्य अहणाय प्रमाणान्तर- 
अुपादीयेत, तत्तु न शक्यं केन चिदुपपादयितुमिति | प्रत्यक्षादीनां तथादर्शन- 
मेवेदं सच्चासच सर्व विषय इति ॥ १६ ॥ 
केचित्तु दृष्टान्तमपरिगृहीतं देतुना विशेषद्देतुमन्तरेण साध्यलाधनायोपाददते 
यथा प्रदीपप्रकाशः प्रदीपान्तरप्रकाशमन्तरेण गूह्मयते तथा श्रमाणानि प्रमाणा- 
स्तरमन्तरेंण गृह्मल्त इति | 
स चायम्‌-- 

क़चितिवृत्तिदशनादनिवृत्तिदशनाब क्चिदनेकान्तः ॥ २० ॥ 


अल्कक्षादि प्रमाणों से अत्यक्षादिकों का ज्ञान होता है यहाँ भी प्रत्वक्ष व्यक्ति रूप अर्थ का 
पूब॑प्रदर्शित रीति से भेद जाना जाता ही है ( अर्थात्‌ प्रत्यक्षादि अ्यक्तियों से उन्दीं का शान होने में 
मो शान के सापन, तथा ज्ञान के विषय ऐसा निमित्त का भेद दो सकता है। ) 

( यहाँ पर “अहणस्य ्रह्मस्य च” इस भाध्य में “प्राह्मस्य के स्थान में “ग्राहकस्प! ऐसा 
किसी-किसी पुस्तक में पाठ है वही ठीक है, क्योंकि मैं सुखी हूँ” इत्यादि प्रतीति में शान तथा केय 
आत्मा का भेद नहीं है, और मन के अनुमान में मन द्वी ज्ञान का करण ( प्रमाण ) तथा क्षान 
का मिषयो है इसमें अदण करने वाले आत्मा का समावेश नहीं है ऐसी उद्योतकार की संधि है । ) 
( प्रत्यक्षादि प्रमाणों से भिन्न दूसरे प्रमाण मानने को आवश्यकता नहीं है यद दिखाते इुएः 
आध्यकार आगे कददते हैं कि )--न्यायमत में माने हुए प्रत््षादि प्रमाणों का कोई भी संसार में 
विपय नहीं है यह नहीं हो सकता, क्योंकि यदि कोई पदार्थ प्रत्यक्षादि प्रमाणों का विषय ज् दो 
तो--भर्थाद किसी पदार्थ का प्रत्वक्षादि प्रमाणों से ज्ञान न द्वों तो--उसके क्षान के डिये उनसे 
मित्र दूसरे प्रमाण माने जायें, यह किसी प्रकार सिद्ध किया नहीं जा सकता । क्योंकि संसार के 
संपूर्ण सत्‌ ( बतंमान ), अथवा असद ( अवतेमान ) पदार्थों को प्रत्यक्षादि चार भ्रमाण दी 
विषय करते हैं यद देखने में आता है । ( इसी विषय को पुष्ट करने के लिये प्रथम सूत्र के भूमिका 
आबध्य में भाष्यकार ने 'असच्चासद्तिग्ुद्यमाणं यथाभ्रूतमविपरीतं तत्वम्र” असद (नहीं है ). 
इस प्रकार प्रमाण से जाना हुआ बह जैल। अवतेमान रूप दे उसके विपरीत सद ( बतेमान ) रूप 
न होता हुआ असव्‌ का तत्व ( वास्तविक रूप ) दोता है, ऐसा बर्णन किया है )॥ १९५ ॥ 

(३० यें सूत्र का अवतरण देते हुए साभ्यक्षार कहते हैं कि )-कुछ विद्वान तो यहाँ पर 
“जिस द्वेत में इष्ान्द न हो, ऐसे बिना विशेष देतु के बिना साध्य सिद्धि के डिये देतु ओो अदण 
करते हैं--कि जिस प्रकार दौप का भ्रकाश बिना दूसरे प्रदौष के प्रकाश के दी अन्धकार में पदार्थ 
का कान होने के छिये छाया जाता है, उसी प्रकार बिना दूसरे श्रमाणों के प्रस्वक्षादि प्रमाणों का सी 
जवान ह्वोता है” किन्तु वह यह देतु- 

पदुषदार्थ 5 कचित्‌ » किसी ( प्रदीप ) आदि में, निवृत्तिदशनात « दूसरे प्रमाण की निबधत्ति 
के देखाने से, अनिवृत्तिदर्शनात चर और दूसरे प्रमाण की अपेक्षा के दिखाने से, कचिद-किसी 
( रूपादिक के प्रकाश करने वाले धारादिक ) ये, अनैकान्तः > देतु ब्यमिचारी दै ॥ २० ॥ 

आावाये - प्रदीप रूप इशन्त में जिस अकार दूसरे प्रमाण की आवश्यकता नहीं देखाती दे, 
डी प्रकार रुपादि युणों दो प्रकाशित करने बाछे पादियों में दूसरे रूपादिकों के प्रकाश करने 
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यथा चाउय॑ प्रसज़्ो निद्त्तिदर्शनात प्रमाणताधनायोपादी यते एवं प्रमेयसाधना- 
याप्युपादेयो उविज्ेपहेतुत्वात्‌ | यथा च स्थाल्यादिरूपग्रहणे प्रदीपप्रकाशः श्रमेय- 
साधनायोपादीयते, एवं प्रमाणसाधनायाप्युपादेयों विशेषहेत्वभाबात्‌ सोड्य॑ 
विशेषद्देतुपरिम्रहमन्तरेण दृष्टान्त एकस्मिन्पत्षे उपादेयो न प्रतिपक्ष इत्यनेकान्तः। 


डाले की अपेक्षा दिखाती है, इस कारण उक्त विद्वानों का द्ेत स्वभिचार दोष ग्रस्त होने के 
कारण ब्यमिचारी है, अत; प्रदोप प्रकाश के इृष्टान्त से प्रश्वक्षादि प्रमाणों के श्ान में दूसरे 
अमाणों क्वी आवश्यकता नहीं है यह मत असंगत है। (अर्थात्‌ श्रदीप के उपरोक्त इश्टन्तर में 
जिस कार कु विद्वान्‌ दूसरे प्रमाण को आवश्यकता न द्ोना सिद्ध करते हैं, उसी प्रकार घढ के 
उपरोक्त इशन्त से प्रत्यक्षादिकों के जानने में उनसे भिन्न दूसरे प्रमाणों को आवश्यकता द्वोती दै 
यह भौँ क्‍यों न सिड होगा )॥ २० ॥ 

(२० वें सूत्र की ध्याख्या भाधष्यकार करते हैं कि )-जिस प्रकार प्रदौष इृष्टान्त से दूसरे 
अभाण को आवश्यकता न होने के कारण प्रमाणान्तर ( दूसरे प्रमाण ) की आवश्यकता न होने को 
आपत्ति ( दूसरे प्रंभाणों के बिना ) प्रत्यक्षादि प्रमाणों के सिद्ध करने के लिये लो जाती है, इसी 
अकार प्रमैय पदार्थों की भी विना प्रमाणों के सिद्धि के लिये समानता होने से ली जाय | तथा 
जिस प्रकार अन्धकार में थाली आदि पदार्थो' के रूप गुण का शान होने में प्रदौप के प्रकाश का 
अद्दण द्वोता है, उसी प्रकार प्रमाणों को सिद्धि के लिये भी लिया जाय, क्योंकि कोई दोनों में विशेष 
डेत॒ नहीं हैं ( अर्थात्‌ एक दीप को अन्धकार में पदार्थों' को दिखाने के लिये दूसरे दौप के श्रकाश 
को आवश्यकता न होने से प्रकाश के समान प्रत्यक्षादि प्रमाण भी दूसरे प्रमाणों की आवश्यकता 
नहीं दोतो इस छिये आपत्ति दी जाती है, जिससे प्रमेय पदार्थों के शान होने में भी प्रमाणों को 
आवश्यकता नहीं हैं, इस डिये ऐसा मानने से प्रमाण मात्र का अभाव सिद्ध हो जायगा इसलिये 
आपत्ति ग्राह्म ( लेने योग्य दै ) और माध्य में यहाँ दिये थालों रूप द्षटान्त को लेकर दूसरे 
अमाण की आवश्यकता और प्रदोप दृश्टान्त को छेकर दूसरे प्रमाण की आबश्यकता नहीं होती यह 
सूचित किया है ) ( आगे भाष्यकार व्यमिचार दोष को उक्त मत में दिखाते हुए कहते हैं कि )-- 
बह यद विशेष हेतु के स्वीकार के बिना दौप तथा थाली रूप दोनों प्रकार का दृष्टान्त एक दी 
पक्ष में लेना चादिये विरुद्ध पक्ष में नहीं लेना चादिये इस प्रकार एक पक्ष में स्थित न होने के 
कारभ ब्यमिचारी (दुष्ट हेतु ) हैं। ( अर्थात दूसरे प्रमाण की आवश्यकता न होने में प्रदीष 
इशटन्त छेना चादिये, और उसके विरुद्ध थाली रूप दृष्टन्त में दूसरे प्रमाण दो आवश्यकता रखने 
में नहीं लेना श्स प्रकार व्यमिचारी दो जाता है, क्‍योंकि एक दी पक्ष लेने में कोई विशेष देतु नहीं 
है, अतः कुछ धिद्वानों का उपरोक्त मत असंगत है। और यदि दोनों उपरोक्त पक्षों में से एक पक्ष 
का सावक कोई विशेष द्ेतु का स्वीकार किया जाय हो उस पक्ष के इशन्त के बल से उपसंदार 
( उपनय ) नामक चतुर्थ अवयव का स्वीकार दोने से उस पक्ष का निषेष न हो सकेगा। 
(अर्थात्‌ किसी विशेष एक पक्ष के साधक द्वेतु से स्वीकृत उस पश्चा का इष्टान्त दोनों पक्षों 
अं से एक पक्ष में उपसंदवार दोने के कारण उसको नहीं मान सकते यदद नहीं माना जा सकता। 
देखा होने से उपरोक्त विद्वानों का मत ब्यभिचार दोष द्वोने के कारण यह एक पक्ष का नियेष नहीं . 
कर सकता। ( यहाँ “विशेष हेतु/ श्त्यादि भाध्य से बिना विशेष हेतु का स्वीकार कियेंकैवछ 
अंष्ान्त को देखाकर १९ वें सूत्र के भाध्य में कहो रीति से विशेष देतु का स्वीकार करने पर 


[ढ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ७९ 


एकस्मिश्व पत्ते दृष्ठान्त उपादेयों न भ्रतिपक्षे दृष्टान्त इत्यनेकान्तो विशेषद्वेत्व- 
आबादिति | विशेषद्ेतुपरिभ्रद्दे सति उपसंद्याराभ्यनुज्ञानादप्रतिषेधः | 

बिशेपदेतुपरिग्रद्दीतस्तु दशान्त एकस्समिन्पक्षे उपसंडियमाणो न शक्यों 
उनलुज्ञातुप्‌ | एवं च सत्यनेकान्त इत्ययं श्रतिपेधो न भबति | 

अत्यक्षादीनां अत्यक्षादिमित्पलब्घावनकस्थेति चेद्‌ ?! न। संविद्धिपयनिमित्ता- 
नामुपलब्ध्या व्यवहारोपपत्तें: | प्रत्यक्षेणार्थमुपलभे, अलुमानेनार्थमुपल्षमे, उप- 
मानेनार्थमुपल्भे, आगमेनार्थमुपलभे इति, प्रत्यक्ष मे ज्ञानमानुमानिकं में - 
ज्ञानमागमिक सें ज्ञानमिति संविद्धिषयं संविज्निमित्तं चोपलभमानस्थ घमीर्थ- 
सुखापपर्ग प्रयो जनस्तत्प्रत्यनीकपरिबर्जनप्रयोजनश्वय व्यवहार उपपद्मते, सोड्य॑ 
ताबस्येब निवत्तेते । न चास्ति व्यवहारान्तरमनवस्थासाधनीयं चेन श्रयुक्तो- 
इनबस्थामुपाददीतेति ॥ २० ॥ 

इति श्रमाणसामरान्यपरीज्षाप्रकरणस्‌ । 


सामास्येन प्रमाणानि परीक्ष्य बिशेषेण परीक्ष्यन्ते | तत्र-- 


अभिष्ट आपत्ति नहीं हो सकतो यह सूचित होता दे) ( भाष्यचन्द्रकार रप्त्तम ने “विशेष हेतु 
घरिम्द्दे सति' इत्यादि भाष्य को सूत्र माना है ) पूर्वोक्त प्रमाण में प्रमेषता सिड होने से दी हुई 
अनवस्था दोष को झंका वा अनुवाद कर उच्तर देने के छिये पृव॑पक्षों के मत से शंका करता हैं 
कि--सिद्धान्ती के कथनामुसार यदि ्रल्यक्षादि प्रमाणों से ही उनका ज्ञान होता है ऐसा माना 
जाय तो प्रमाण रूप प्रत्वक्षादिकों के जानने के किये दूसरे प्रमाणों कौ आवश्यकता होगी, इस 
अकार अनवस्था दोष आवेगा” तो ऐसा पूवपक्षो नहीं कद सकता, क्योंकि संवित ( शान के ) विषयों 
मिमिष्ों ( कारणों ) के ज्ञान से संपूर्ण व्यवद्धार दो सकते हैं। कारण यह कि 'मैं प्रत्यक्ष से विषय को 
आनता हूँ, अभुमान से अं करो जानता हूं, उपमान से विषय को जानता हूँ, आगम ( शब्द 
अमाण ) से विषय का मुझे ज्ञान है इस प्रकार तथा 'मुझे अत्यक्ष ज्ञान है, मुझे अनुमान से उत्परन 
ज्ञान है, मुझे उपमान द्वारा शान है, तथा आग्म ( झब्द ) से उत्पन्न हुआ शान दहै--इस प्रकार 
आन के विषय तथा ज्ञान निमित्त ( कारण प्रमाण ) को जानने वाले प्राणी का धर्म, अर्थ, काम तथा 
मोक्ष रूप चारों पुरुषाों" को देने वाला तथा उनके प्रतिबन्धक ( रोकने बालों ) को दटाने वाल्य 
सम्पूर्ण व्यवहार संसार में हो सकता है। इस प्रकार उसके सम्पूर्ण व्यवहार हो सकने के कारण 
असकी निवृत्ति हो जायगी और कोई दूसरे व्यवहार बाकी नहीं रइते जिनसे पूर्वपक्षी का दिया 
अतवस्था रूप दोष आ सकेगा, ( कर्थाद्‌ सम्पूर्ण संतार के व्यवद्वार संपन्‍्न हो जाने से अनवस्था 
दोष नहीं हो सकता ) ॥ २०॥ 
(३) प्रत्यक्षपरीक्षा प्रकरण 

(इस प्रकार सामान्य रूप से प्रमाण पदार्थों को परीक्षा कंरने के पत्माद कमप्राप्त मय 

अत्यक्ष नामक विज्ञेष प्रमाण की परीक्षा को अतिक्षा करते हुए २१ यें पूबवपक्ष सूक्ष का अबतरण 


आंध्यकार देते हैं कि )--धूव॑ अन्‍्थ में सामान्य रूप से प्रमाणों को परोक्षा कर उनकी विशेष रूप 
से परीक्षा को जाती है, उसमें से-- 
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प्रत्यक्षलक्षणानुपपत्तिरसमग्रवचनात ॥ २१ ॥ 
आत्ममनःसन्निकर्षो हि कारणान्तरं नोक्तमिति ॥ २१॥ 

न चासंयुक्ते द्रव्ये संयोगजन्यस्य गुणस्योत्पत्तिरिति, ज्ञानोत्पत्तिद्शना- 
दात्ममनःसन्निकष: कारणम्‌। मनःसन्निकर्षानिपेक्षस्य चेन्द्रियार्थसन्निकर्षस्य 
ज्ञानकारणत्वे युगपदुत्पण्रेरन्‌ बुद्धय इति मनःसन्निकर्षोपि कारणप्र्‌। तदिदं 
सूत्र पुरस्तात्कृतभाष्यमू- 

पदुपदार्थ - प्रत्यक्ष रक्षणानुपपत्तिः 5 प्रथम प्रमाण प्रत्यक्ष का 'इन्द्रिय और अर्थ के । 
से उत्पन्न शान को प्रत्यक्ष कहते हैं! यद छक्षण नहीं बन सकता, असमग्रवचनाव्‌ ० आत्मा तथा 
मन का संनिकर्ष इत्यादि संपूर्ण प्रत्यक्ष के लक्षणों में न कहने के कारण ॥ २६ ॥ 

आवार्थ 5 सिद्धान्ती ने 'इन्द्रिय तथा संनिकरप से उत्पन्न शान को प्रत्यक्ष कहते हैं', ऐसा जो 
अत्यक्ष प्रमाण का लक्षण कह्दा है वदद अथुक्त दे क्‍योंकि प्रत्यक्ष में इन्द्रिय तथा अर्थ के संनिकर्ष 
के समान आत्मा तथा मन का रुनिकर्ष मौ कारण होता है, उसे सिद्धान्ती ने लक्षण में नहीं 
कहा है, अतः सम्पूर्ण लक्षणों के न कहने के कारण यह प्रत्यक्ष क्षण असंगत है। ( यह पूर्वपक्षी 
का सूत्र है जिसमें लक्षण पद से दूसरे की व्यावृत्ति ( मेद ) सिड दोता है, ऐसा कुछ विद्वानों का 
सत है, किन्तु यद्द लक्षण जो असम्पूर्ण है सम्पूर्ण प्रत्यक्ष व्यक्तियों में न रहने से दोगा, अथवा 
अति व्यापक दोने पर आवश्यक दूसरे विशेषणों के न कहने से होगा । प्रस्तुत में दोनों बातें नहीं, 
हो सकतीं । अतः ययाध्॒त में छक्षण पद्‌ से कारण दो कद्दा गया है ऐसा प्रतीत होता है। अतः 
अतौति के अनुसार ही पूर्वपक्ष इस सूत्र में दै यद सिद्ध होता है )॥ २१ ॥ 

( पूब॑पक्षी के २१ वें सूच की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--इन्द्रिय तथा अथ॑ के सनिकर्षे 
क समान प्रत्यक्ष में आत्मा तथा मन को संनिकर्ष भी कारण है जिसे सिडान्ती ने प्रत्यक्ष लक्षण में 
नहीं कह्दा है ॥ २१॥ 

(२२ वें पूवंपक्ष सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कइते हैं कि )--विना द्रव्य के संयोग 
के संयोग से उत्पन्न होने वाले युण को उत्पत्ति नहीं दो सकती, मतः शान रूप गुण को उत्पत्ति 
देखाने के कारण आत्मा तथा मन का संनिकर्ष भी प्रत्यक्ष शान में कारण है यद मानना द्वोगा। 
डबं मन के संनिकर्ष की आवश्यकता न रखने वाले दी इम्द्रिय तथा जे के संनिकर्ष को प्रत्यक्ष 
ज्ञान में कारण माना जाय तो, एक द्वी कार में अनेक शान दोने छगेंगे, इस फारण मन का 
संनिकर्ष मी प्रत्यक्ष में कारण है यद मानना द्ोगा। इस आशय को इस २२ वें सूत्र क्यो भाष्य 
मैं कर दिया है, बद यह पूर्वपक्षी का सूत्र है-- 

पदुपदार्थ 5 न 5 नहीं दो सकती, आत्ममनसोः 5 आत्मा तथा मन इन दोनों के, संनिकर्ष- 
भाव « संनिकर्ष के न रहते, पत्यक्षोत्त्तिः > प्रत्यक्ष ज्ञान की उत्पक्ति। २२॥ 

आावाथ 5 विना द्रव्य के संयोग के संयोग से उत्पन्न रोने बाछे युण नहीं दोते-और क्षान 

गुण की उत्पत्ति देखने में तो आती हैं, अतः आत्मा तथा मन का संनिकर्ष मी प्रत्यक्ष में 
कारण है यह भी मानना होगा । एवं यदि मन के संनिकरप की आवश्यकता न रखने वाछा केवछ 
इन्द्रिय तथा अर्थ का संनिकप शान में कारण होता हैं, देसा माना जाय तो एक द्वी काल में अनेक 
ज्ञान होने लगेंगे इस कारण आत्मा और मन का संनिकर्ष भी ज्ञान में कारण होता दे यद भी 
मानना द्वोगा | (यहाँ पर “न चासंयुक्ते बब्ये! इत्यादि भाष्य को 'नात्ममनसोश इत्यादि सूत्र 
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नात्ममनसोः सन्निकर्पाभावे अत्यक्षोत्पत्तिः ॥ २२ ॥ 
आत्ममनत्तोः सबिकर्षासावे नोसदते प्रत्यक्षमिन्द्रियार्थसन्निकषोभाववदिति | 
सति चेन्द्रियार्थ सन्निकर्ष ज्ञानोत्पत्तिदर्शनात्‌ कारणभावं ब्रुवतो-- 


दिग्देशकालाकाशेष्वप्येव प्रसज्ञः ॥ २३ ॥ 
दियादिषु सत्यु ज्ञानभावात्तान्यपि कारणानीति। अक्रारणभावे5पि ज्ञानो- 
त्त्तिदिंगादिसकिधे रवर्ज्ज॑नीयत्वात्‌ । यदाप्यकारणं दिगादीनि ज्ञानोत्पत्तौ, 


को न पढ़कर दो उसकी व्याख्या कर टाकाकार ने व्याल्‍्वा को है । “तदिद सूत्र” 
यह आगे का सूत्र न पढ़कर ही एमने पहले हो व्याख्या की है ऐसा भाष्यकार का कदना है। 
तथा 'नाव्ममनसोः यह पूर्यपक्ष का सूत्र है, क्‍योंकि ( भाष्यकार ने ऐसा कहा है ) यदि इसे 
सिद्धान्त सूच माना जाय तो, 'ज्ञानलिंगल्वात्‌ः तथा 'तदयौगपद्म०' यह सूत्र भो व्यर्थ हो जायगा, 
क्योंकि पूववसूत्र में यह चरिताथ होता है ऐसी डदबनाचार्य ने परिशुद्धि में समाछोचना को है। 
(आत्मा और मन का संनिकर्ष न हो तो प्रत्यक्ष नहों उत्पन्न होगा, अतः इसका मौ प्रत्यक्ष के 
कक्ष सूत्र में मिवेश करना आवश्यक है/। यह पूवेपक्षी के सूच का आशय है ) ॥ 

(३२ वें सूत्र को भाध्यकार पूर्वपक्षिमत से और व्याख्या भों करते हैं )--कि आत्मा तथा 
मन के संनिकर्ष के न रहने पर भी प्रत्यक्ष शञान नहीं होता जिस प्रकार इम्द्रियार्थ संनिकर्ष के न 
रहने पर प्रत्यक्ष नदवों होता । इस कारण मनःसों 

( इस प्रकार दो २१ तथा २२ के सूत्रों 
अनःसंभिकर्ष को ) सत्ता से कारणता पूव॑ंपक्षी ने मानी है यह समझ कर समीप बैठा 
हुआ मध्यस्थ सिद्धान्ती तथा पूब॑पक्षो इन दोनों को 'सति अ'” यहाँ से २३ वें सूत्र के सहित 
'कारणानि! यहाँ तक के भाध्य में आपत्ति देता है। यह मध्यस्थ ही का वाक्य है न कि पूर्वपक्षी या 
सिद्धान्ती का, क्योंकि यदि यह वाक्य पृव॑पक्षी का हो तो आत्ममनः संनिकर्षादिकों के अकारणता 
केकपन से प्रत्यक्ष छक्षण के संपूर्ण न होने के कारण पृंपक्ष का विरोध होगा, भौर यदि यह वाक्य 
घिड्धान्ती का दो तो, सिद्धास्त भंग हो जायगा ।* इस मध्यस्थ के आशय से भाष्यकार २३ वें सूत्र 
का अवतरण देते हैं कि )--/इन्दिय तथा अथे के संनिकर् के रहते ज्ञान की उत्पक्ति होती 
है यह दिखाने के कारण उसको प्रत्यक्ष में कारणता है ऐसा कहने वाले पूर्वपक्षी तथा सिद्धान्ती 
के मः में” 

पद॒पदार्थ- दिन्देशकालाकाशेयु अधि र दिल्ञा, देझ, काल तथा आकाझ दुब्यों में भी, एवंन्त 
दैसा ( कारण ) ऐने का, प्र भाषत्ति आ जायगी ॥ २३ ॥ 

आवार्थ-न्द्रिया्थ संनिकर्ष के रहते प्रत्यक्ष होता है अतः वह ग्रत्वक्ष में कारण है ऐसा 
मानने वाले पूर्वपक्षों तथा सिद्धान्ती दोनों के मत में दिश्ला, देश, काल तथा आकाश्यादिकों के भी 
रहते दी प्रत्यक्ष होने से ये ही प्रत्यक्ष में कारण हैं ऐसा मानना पड़ेगा ॥ २३ ॥ 

( मध्यस्थ गत से सूत्र को ब्वाख्या भाष्यकार करते हैं कि )-दिश्ञा, देश, काछ आदि भ्यापक 
तथा नित्य द्रन्‍्यों के रहते प्रत्यक्षादि ज्ञान दोता है इस कारण दिज्ञा आदि को भी पू्वपक्षी पर्व 
सिद्धान्ती को अत्वक्ष ज्ञान में कारण मानना होगा ( अर्थात्‌ केवल सत्ता से कोई किसी में कारण 
नहीँ दोता, यदि केबछ सत्ता से कारण माना जाय तो आकाश, काल आदि भी प्रत्यक्ष शान में 
शो को कद्दी आत्मा और मन के संबोग को कारणता, तथा सिद्धान्ती की 


निकर्ष भी प्रत्यक्ष में कारण है ॥ २२ ॥ 


भद्र स्यायदुर्शनस[ झर० १, शञ्रा० २, सू० । 
३०203 
लदापि सत्सु दिगादिषु ज्ञानेन भवितव्य॑; नद्ठि दिगादीनां सन्निधिः शक्यः 
परिबजेयितुमिति | तत्र कारणभावे- देतुबचनमेतस्माद्रेतोर्दिगादीनि ज्ञान- 
कारणानीति ॥ २३६॥ 
.... आत्ममनःसन्निकपस्तह्[ पसडःझुवेय इति ९ तत्रेदमुच्यते-- 
* ज्ञानलिज्ञत्वादात्मनो नानवरोधः ॥ २४ ॥ 


5 | 'ए'ओओ 


कह्टी इन्द्रियादि संनिकर्ष में कारणता तो केवछ प्रश्यक्ष जवान के पूवे में उनके रदने से हो कही 
“गई है, जिससे. आकाशादिकों में भो कारणता आने की आपत्ति आ जायगों, अतः आत्ममनः- 
संनिकर्ष एवं इन्द्रियाथंसंनिकर्ष ये दोनों भी प्रत्यक्ष में कारण नहीं हो सकते, यह मध्यर्थ का 
.. यूढ़ आश्वय है) ( उक्त मध्यस्थ को आपत्ति का सूत्र की व्याख्या में परिहार करते हुए भाष्यकार 
आगे कहते है )--वदि दिशा ,आदि को झ्ञान में कारण न मानें तों भो उनको समोपता को 
हटना अशक्य होने से. उनके रइते ज्ञान उत्पन्न होश दो है, अर्थात शान की उत्पत्ति में यदि 
दिशा आदि को कारण न माना जाय तब भी उनके रहते ही ज्ञान होंगा। क्‍योंकि नित्य एवं 
व्यापक होने के कारण इन्हें दृशाना अशक्प है। तब वह दिश। आदिक ज्ञान में कारण हैं इसमें 
_ कोई मध्वस्थ को विशेष देत कहना छोगा, कि इस कारण सै दिश्या, का, आदि प्रत्वक्षादि ज्ञानों.. 
मे कारण हैं, अतः दिशा आदि शान में कारण नहीं हो सकते। अर्थात्‌ केबल अन्यय (दिशा 
आदि के रहते ज्ञान का होना ) से ही दिशा, इन्द्रियार्थसंनिकर्ष आदि शान में कारण हैं यद 
निश्चय नहीं हो सकता, किन्तु अन्वय तथा व्यतिरेक दोनों से ही कारण दोने का निश्चय हो सकता 
है। भतः दिशा आदिकों के नित्य होने के कारण ( दिश्ला आदि के न रइने पर भ्ान नहीं होता)... 
- चेसा ब्यतिरेक न.होने से दिज्ञा आदि श्ञान में कारण नहीं हो सकते। इन्द्रियसद्दित शरीर में 
अतंमान आत्मा, तथा मन के संयोग का तो अन्यय तथा व्यतिरेक दोनों से कारण होने का 
है, क्योंकि निद्रावस्था में प्रत्वक्षादिक नहीं होते यह मध्यस्थ के परिहार का... 
आशय है )॥ २३॥ 
( इस प्रकार मध्यस्थ के मत का खण्डन होने पर पुनः पूर्वपक्षी के मत से २४ वें सूत्र के 


अबतरण में भाध्यकार कदते हैं कि )--'तो इस्द्रियार्यसनिकर्ष के समान आत्मा तथा मन का 
सेंनिकर्ष भी प्रत्यक्ष में पूर्वोक्त शञान से कारण होने के कारण सिद्धान्त्री को प्रत्यक्ष के रक्षण में 
कहना चाहिये! ऐसी पूर्॑पक्षी शंका कर सकता है, उसके उत्तर में सूत्रकार ने यद्‌ कद्दा दै-- 


'पद॒पदार्थ-श।नलिकृत्वाद » शानरूप लिक्न ( हेतु) से आत्मा कौ सिद्धि होने के कारण, 
आत्मनः ७ आत्मा का, ने र नहीं है, अनवरोधः > असंग्रह ॥ २४ ॥ श्र 


कर्ष के समान “आत्ममनःसंनिकपे भी कारण होने 
के कारण प्रत्वक्ष के छक्षण में उसको क्‍यों नहीं दादद/-ऐसो पूपक्षो शंका नदीं कर सकता क्‍योंकि 
ज्ञानरूप छिक्न (हेतु ) द्वी से आत्मा सिद्ध होता है, अतः प्रत्यक्ष के रक्षण में आत्माका भी 
निवेश होने के कारण आत्ममनःसंनिकर्ष भी आ ६ जाता हैं ( वहाँ सूत्र के अवतरण में पूर्वपक्षो: 
का आशब हैं कि यदि केवल सत्ता से कोई कारण नहीं द्ोता, तथा दिशा कार आदि की अपेक्षा. 
'सेनिकर्ष में -हान की कारणता स्पष्ट दै, तो सिद्धान्ती को प्रत्यक्ष के छक्षण में निवेश 
ऋणना चाहता था किस्तु विवरणकार का मत यह है कि यदि सत्तामात्र से कारणता नहीं होती, 
. ही आत्ममनःसंनिकर्ष का भी ल्याग कर देना चाहिये । यहाँ सूत्र में 'बानवरोधः देसा न्‍्यायसूची- 
लिबन्ध में पाठ लिया है और 'नाबरोधः” ऐसा बहुत से पुस्तकों में पाठ छिया दे, 


अत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ३६३. 


ज्ञानमात्मलिज्ञं तद्गुणत्वात्‌। न चासंयुक्ते द्र्ये संयोगजस्य गुणस्यो- 
स्पत्तिरस्तीति॥ २४॥ 

तदयौगपद्लिज्ञत्वाच्च न मनसः ॥ २५॥ 

अनकरोध इति बचतंते। युगपज-ज्ञानाजुत्पत्तिमंनसो लिझ्ञमित्युच्यमाने 
क्‍ सिद्धयत्येब मनःसन्निकर्पापेक्ष इन्द्रिया थंसन्निकर्षो ज्ञानकारणमिति ॥ २५॥ - 


प पक्षों में 'संग्रह नहीं ऐसा नहीं” किस्त॒ संग्रह है यही अर्थ होता हे और विवरणकार को 
“नानवबोधः ऐसा पाठ संमत है जिसका अन्यवा सिद्ध न होना यह भर्थ दै॥ २४॥ 

(२४ वें सूत्र को भाध्यकार सिद्धान्ती के मत से व्याख्या करते हैं कि )--श्ञान यद आत्मा 
का ित्र ( साधक देत ) है, उस ( भात्मा ) का दी गुण होने से और बिना द्रस्य के संयोग के 
संयोग से उत्पन्न होने बाछे शुअ की उत्पत्ति नहीं होती, इस कारण आत्ममंनः्स॑निकर्ष बिना 
कह्दे ही के छक्षण में आदी जाता है। अतः पूबवकक्षो को शंका नहीं दो सकती | ( अर्थात 
जिस कारण आत्मा के आधार से ही ज्ञान को सिद्धि द्ोतो है, इस कारण शानयुग आत्मा का 
सांधक हेठ दै यद इस भाष्य का तात्यय॑ है )। ( आत्मा इत्यादि भाष्य ग्रन्‍्य से लेकर 'प्रत्यक्षनि- 
.... 'मित्तस्वात! इस सूत्र के पूर्व अन्‍्ध की व्याख्या में मतभेद “मिलता है। विवरणकार के मत से 
आत्मा! इत्यादि वाक्य का 'आध्ममन/ संनिकर को भी छोड़ देना चाहिये ऐसा तात्पयें निकलता 
है जिसका २३ तथा २४ सूत्रों में उत्तर दिया है। उस पर पुनः पू्॑पक्षी का प्रश्न है कि तब तो 
आत्ममनःसंनिकर्ष का भी प्रत्यक्षरक्षण सूत्र में निवेश करना आवश्यक था वह क्यों नहीं 
कहा ! इसका उत्तर २५वें सूक्र में है। वातिककार इत्यादिकों के मतसे “आत्मा! श्स्थांदि « 
बाक््य का तात्पय॑ पहिके ही दिखा चुके हैं कि प्रत्यक्षकक्षण में आत्ममनःसंनिकर्ष का शिवेश - 
काना चाहिये, इसके उत्तर में २३ था सूत्र है। आत्ममनःसर्निकर्ष के दूसरे प्रकार से सूचित 
कारण उसे साक्षात्सूत्र में कइने को आवश्यकता नहों है, यह इसका अर्थ हैं। वह कैसे 
सूचित है वह दिखाने के छिये चौबोस्वाँ सूत्र है। उस पर पुनः यदि आत्ममनः्मृंतिक्प 
दूसरे प्रकार से सूचित होने से ही उसका प्रश्यक्ष के लक्षण में मिवेश नहीं किया, ऐसा दै तो इसीः 
कारण से इग्दियाय॑संनिकर्ष के भी प्रत्वक्षरक्षण में निवेश को क्ष्या आवश्यकता थी, इस झांका 
के समाधानायं २५ वा सूष है । आत्ममनःसंयोग का निवेश न द्वोने प देसी व्याख्या होने से 
इन्द्रिवगनः संयोग के रक्षण में क्यों न कहा ! इस प्श्न के उत्तर में २५ वा तदयौगपद्! इच्यादि 
सूत्र है यह भी यहाँ विद्वानों को विशेष आशय समझ क्ेना चाहिये) ॥ २४॥ 

पदूषदार्थ-तदवौगपथ्लिज्ञत्वाव॒च और अनेक (क्षान) के एक काल में न होने का 

साधक होने से, न है, मनसः ८ मन का ( असंग्रइ )॥ २५॥ 

आवार्थ-भत्मा के समान प्रत्यक्ष के रुक्षण में अनेक ज्ञानों की एक काड में उत्पत्ति न 
होने का साबक होने से मन का भो समावेश नहीं है यद नहीं किन्तु समावेश है यह सिर 
होता है ॥ २५॥ 

( भाष्यकार २५ वें सूत्र में आवश्यक ,ूवंसूत्र के 'अनवरोधः? असंग्रह इस पद को आइति 
करते हुए सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--भनवरोष ( असंधद ) यह इस सूत्र में पूर्व सूत्र से है। 
एक काल में अनेक ज्ञान नहीं होते ऐसा कहने पर मन के संनिकर्ष की अपेक्षा करने वाछा ही 
उन्द्रिवाधंसंनिकर्ष प्रत्यक्ष धानों में कारण है! ऐसा स्वयं सिद्ध दोता है, इस कारण मरने 


१६७ स्थायदर्शनम[ आ० 3, आ० २, सू० २६-२७ 


अत्यक्षनिमित्तत्वाच्चेन्द्रियार्थयोः सन्निकर्षस्य स्वृशव्देन वचनम्‌ ॥ 

अ्रत्यक्षानुमानोपमानशब्दानां निमित्तमात्ममनःसन्निकर्ष:, प्रत्यक्षस्थैवे| 
यार्थसन्निकर्ष इत्यसमानो5समानत्वात्तस्य अहणम्‌॥ २६॥ 

सुप्रव्यासक्तमनसां चेन्द्रियार्थयो! सन्निकर्पनिमित्तत्वात्‌ ॥ २७॥ 


को प्रत्यक्ष के लक्षण में न कइने की आपत्ति नहीं हो सकती ॥ ( यहाँ पर २४ तथा २५ बें सूत्र 
में किया हुआ समाधान केवल प्रौडिवाद से ( केवक प्रसिद्धों से) हैं, क्योंकि बातिक तथा 
तात्पयंटीक में संपूर्ण ही प्रत्यक्ष ज्ञान के कारणों का प्रत्वक्ष के छक्षण में देना अत्यन्त आवश्यक 
नहीं है, यही पूरपक्षी के आपत्ति का ठीक उत्तर हो सकठा है ऐसा स्पष्ट कद्दा है ॥ २५॥ 

( “यदि उक्त प्रकार से मन के संनिकर्ष को अर्थात प्राप्ति होती है इस कारण प्रत्यक्ष के 
लक्षण में उसे नहीं कहा हों तो, उसी प्रकार इन्द्रिया्ंंसंनिकरप भी अर्थात्‌ प्रश्यक्ष का कारण है 
यह भी प्रतीत हो सकता है, तो उसका प्रत्यक्ष के छक्षण के सूत्र में उसे सिद्धान्तिमठ से गौतमः 
महर्षि ने क्यों कहा !” इस प्रश्न के उत्तर में सृत्रकार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ-प्रत्यक्षनिमित्तत्वाव 5 संपूण प्रत्यक्ष में कारण होने से ही, इन्द्रियार्थयों: ० 
इन्द्रिय तथा पदार्थ दोनों के, संनिकपंस्य  संयोगादि को, स्व॒शब्देन अपने इन्द्रिय तथाः 
अधथ॑ शब्द से, बचनम्‌ > सूजकार ने प्रत्यक्ष के रक्षण में कहा है ॥ २६ ॥ 

आवार्थ--आत्मा तथा मन का संनिकर्ष प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा झब्द से होने बाले- 
ज्ञानों में कारण है और इन्द्रिय तथा पदार्थ का संयोगादि रूप संनिकर्ष केवल प्रत्यक्ष शान ही का 
निकर्प तथा इन्द्रियाथ॑स्लनिकर्ष दोनों में समानत। नहीं है,. 

इस कारण समान दवोने के कारण इन्द्रियार्थनिकर्प का हर प्रत्यक्ष के' लक्षण में गौतम महर्षि ने 
अहृण किया है । ( अर्थाव्‌ यदि आत्मा आदि कोई भो न कद्दे जांय तो प्रत्यक्ष का रक्षग न हो 
सकेगा, अतः उसके लक्षण के लिये कुछ अवश्य कइना होगा । उनमें से इन्द्रियार्थसंनिकर्प का ही 
कहना युक्त है क्योंकि प्राणज, रासन आदि संपूर्ण प्रत्यक्षों में बह व्यापक हैं, न कि आत्ममनः 
संनिकर्ष तथा इन्द्रियमनःसंनिक, क्योंकि संपूर्ण प्रत्यक्षों में वे नहीं होते, अतः अव्याप्ति, एवं 
अ्त्यक्षभिन्न अनुमानादिकों में रहने से अतिन्याप्ति दोष भी आ जायगा यदद सूत्रकार का समाधान 
का आशय है )॥ २६ ॥ 

(३६ वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )-प्रत्यक्ष, आसमान, उपमाना 
तक्षा शब्द से होने वाले ज्ञानों में आत्मा तथा मन का संनिकर्ष कारण होता है, और इन्द्रिय तथा 
पदार्थ का संयरोगादिरूप संनिकर्ष ठो प्रत्यक्ष ज्ञान ही का कारण होता है, इस कारण दोनों में 
समानता नहीं दे । इस कारण समानता न होने से अर्थात प्रत्यक्ष द्वी में क/रण होने से मद॒र्षि- 
गौतम ने उस ( इन्द्रियांसंनिकर्प ) का प्रत्यक्ष के छक्षण में अदण किया है ॥ २६ ॥ 

(आगे पूवप्रदर्शित जन्याप्ति तवा अतिव्याप्ति को दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं )-- 

पद॒पदार्थ-छप्तत्यासक्तमनसां च» और निद्रावस्था में रहने बले, एक विषय में सिनका मन 
आसक्त हैं ऐसे मनुष्यों के भी, इन्द्रिया्ययोः > इन्द्िय तथा अर्थों के; सन्निकर्परूप निमित्त कारण 
से प्रत्यक्ष होने के कारण ॥ २७॥ 

आवार्थ--जब कभी नौंद छेने के पूर्व 'मैं अम्रक समय में उद्/ँगा,” ऐसी चित्त में इच्छा रख 
कर प्राणी सोता दै तो उस भ्रणिधान ( इच्छा ) के अनुस्तार जग जाता है, और यदि उसके 


अत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस ब्द्ष 


इन्द्रियार्थसन्निकर्षस्य ग्रहणं नात्ममनसोः सन्निकर्षस्येति | एकदा खल्वयं॑ 
प्रबोधकालं प्रणिधाय सुप्तः प्रणिधानबशात्‌ प्रबुध्यते | यदा तु तीज्ौ ध्वनिस्पशों 
अबोधकारणं भवतः तदा भ्रसुप्रस्वेन्द्रियार्थस न्रिकर्षनिमित्तं प्रबोधज्ञानमुत्पद्मयते | 
समय उस्से उत्कर ध्वनि सुनाता है अथवा किसी ठण्डे अथबा गरम पदार्थ का उसके 
झरीर में स्पर्श होता दे उस समय उस सोचे हुए प्राणी का चश्ल या त्वचारूप इन्दरिय के सक्लिकर्ष 
से हो जागने क अवस्था में एकाएक छीन होता है, जिसमें आत्मा तथा मन का सब्रिक सुख्य नहीं 
होता, किन्तु इन्द्रियार्य सम्बन्ध हो मुख्य दोता है, क्योंकि इस अवस्था में आत्मा मन जी प्रेरणा 
नहीं करता । इसी प्रकार किसी अवस्था में आत्मा दूसरे किसो विषय में चित्त के आसक्त दोने 
पर इच्छा के अनुसार उश्ल विषय की जिज्ासा करता हुआ मन से इम्द्रिय को छगाकर ड्स विषय 
को जानता है, किस्तु कमो-्फभी इचूछा तथा जिशासा के न रहने पर भी तथा एक किसी विषय 
में चित्त के लगे रहने पर भी, बाहर के किसी अनिष्ट, माथे पर ढेला गिरना इत्यादि विषय के सम्बन' 
से जो अकस्मात्‌ ज्ञान उत्पन्न होता है उसमें भी इन्द्रियाथंसन्रिकर् हो प्रधान है न कि आत्ममनः- 
संज्निकर्ष । क्योंकि इसमें भी आत्मा जिशासाधूरवक मन की प्रेरणा नहीं करता। इसलिये भो प्रधान 
होने के कारण गौतम महरि ने प्रत्यक्ष के लक्षण में इन्दरिया्सन्निकर्ष का अहण किया है। इस 
सूत्र में 'सुप्र' तथा व्यासक्त' यह दोनों दर मन के विश्ेषण हैं। तथा सूत्र में 'इन्द्रियार्थ- 
संनिकर्पनिमित्तस्वात्‌! ऐसा समस्त पद न रखकर 'इन्द्रियार्थयो:' ऐेसा पथक्‌ पद रखने से समास 
में सामार्थ्य नहीं है यह स्पष्ट है। किन्तु ऐसे असमर्थ समास के न करने में भो 'इन्द्रिय! तथा 
>जर्थ! इन दोनों थो हो प्रत्यक्ष ज्ञान उलप्न करने में सामथ्यं है, यद्द सूतरकार का ताल्यबें प्रतीत 
होता दै । यहाँ छुप्त तथा एक विषय में आसक्त-वित्त प्राणियों को जो ज्ञान होता है, वइ इन्द्रिय 
तथा अं के सब्रिकर्ष से होने के कारण इन्द्रिया्सल्निकर्ष का सूज्कार ने प्रत्यक्षलक्षम में निवेश 
किया है । ऐसा अग्रिम सूत्र की व्याख्या माध्य के साथ सम्बन्ध लेकर स॒त्र का अर्थ करना चाहिये। 
( भाष्वकार सूत्र में आवश्यक पदों को अनुइृत्ति करते हुए २७ वें सूत्र की व्याख्या करतें हैं 
कि )-स॒प्त तथा व्यासक्त चित्त बाले प्राणियों को ओो प्रत्यक्ष ज्ञान होता दे उसमें इन्द्रिया्थ 
स्रिकर्ष प्रधान होने कारण प्रत्यक्षलक्षण के सूक्त में इन्द्रयायंसक्निकषं महण किया है, और 
आत्ममनःसजिक्प का भदृण «नहीं किया है। 'झुसमनसां' इस सूत्र के विशेषण पद की भाध्य- 
कार व्याख्यः करते हैं कि--किसी एक समय निद्रा छेने को इच्छा करने बाला प्राणी मैं अमुक 
समय में उठ जाऊँ इस प्रकार जागरणावस्था के काछ को. इच्छा कर निद्रा करता है, और इच्छा 
के अनुसार समय पर उठ भी जाता है। और क़िसी-किप्ती समय तो उठने के समय को इच्छा 
-न कर ही निद्वावस्था में सो जाता है, और उस निद्रावस्था में दो यदि कोई वाचादिकों को उत्कटे 
ध्वनि अथवा अग्नि, जल आदि उष्ण अथवा शौतपदार्थ का शरीर में स्प्श होने से उसको निद्रा 
भंग हो जाती है, उस समय उस सुप्त ( सोये हुए ) प्राणी को जो अकस्माद जागरणावस्था में ध्वनि 
तथा स्पश॑ का छान होता हैं उसमें उपरोक्त ध्वनि अथवा स्वर्श के सम्बन्ध की प्रधानता होने के 
कारण उसमें इन्दरियायंसज्निकर्ष दो प्रधान कारण है, क्‍योंकि उससे भये आत्मा ता मन का सज्िकर्ष 
डोने पर भी बढ प्रधान नहीं है, कारण यद कि अकस्माद भवे बुए उस जागरणाबस्था के ज्ञान की 
आत्मा जिशासा रखता हुआ मन की प्रेरणा नहीं करता । ( यहाँ पर “एकदा! इत्यादि प्रथम पक्ष 
में साधारण अनुभव तथा “यदा तु! इस दूसरे पक्ष में विशेष अनुभव लेना चाहिए ) अर्थात्‌ 
सावंकाछ के समय सूतने ( शयन करने ) बाल्म प्राणी में 'आधी रात को जग जाऊँगा? ऐसा मन में 


। 
| 


इत्यादि विषयों ( अर्थों ) को भी लेकर विशेष रूप से प्रत्यक्ष ज्ञान दवोते हैं, इस कारण भी 
में इस्हिवायंसंनिकर्ष प्रधान दै न कि रहते दुए भी मन का संनिकर्ष प्रधान है ॥ २८॥ 


बद६ स्यायदुर्शनस [ अ० १, आ० २, सू० २७-२० 


सत्र न ज्ञातुर्मनसभ्य सन्निकर्षस्य प्राधान्यं भबति | कि तहीं ? इन्द्रियार्थयोः 
सन्निकर्षस्य | न ह्यात्मा जिज्ञासमानः प्रयस्तेन मनस्तदा प्रेर्यतीति । है 
एकदा खल्ब॒यं विपयान्तरासक्तमनाः सह्लुल्पवशाद्विपयान्तरं जिज्ञासमानः 
_ प्रयत्नप्रेरितेन मनसा इन्द्रियं संयोज्य तद्निषयान्तरं जानीते । यदा तु खल्बस्य' 
निःसह्लल्पस्य निर्जिज्ञासस्य च॒ व्यासक्तमनसों बाह्मयवषयोपनिपातनाजू 
ज्ञानमुत्पद्यते तदेन्द्रियार्थसन्निकर्षस्य आ्राधान्यम्‌। न हात्रासौ जिज्ञासमानः 
प्रयत्नेन मनः प्रेरयतीति | श्राघान्याबेन्द्रियार्थसन्निक्षस्य ग्रहण का, गुणत्वादू, 
नात्ममनसोः सन्निकर्षस्येति | २७॥ 
प्राधान्ये च हेल्वस्तरम-- 
तैथ्वापदेशो ज्ञानविशेषाणाम्‌॥ २८ ॥ 


रखकर यदि आधी रात में जग जाय तो उसमें मन का सन्निकप कारण है दी जब कि छठने 
के समय की इच्छा न कर झयन किया हुआ प्राणी अकस्मात्‌ बजे हुए वाधादिकों की उत्कट ध्वनि, 
अथवा किसी अग्नि, जल आदि द्रब्यों का झरौर में स्पर्श होने के कारण एकाएक जाग जाता द्दै 
उस जागरणावस्था के ज्ञान में मन के सन्निकष का कोई व्यापार नहीं होता ऐसा दोनों पक्षों का 
आशय है, जिसमें दितीय पक्ष में इन्द्रियारथसक्निकर्ष प्रधान है यह सिद होता है|) (इस प्रकार 
सूत्र के 'सुसमनसां? इस पद को व्याख्या करने के पश्चात्‌ “बव्यासक्तमनसां” इस पद की 
आध्यकार व्याख्या करते हैं कि--किसी समय, किसी एक ह्वी विषय में किसका चित आसक्त हैं 
दैसा प्राणी अपनी इच्छा के अनुसार उस विषय को जिज्ञासा रखता हुआ प्रयत्नपूवेक प्रेरणा किये: 
मन से-चक्ष आदि इन्द्रियों को सम्बद्ध कर उस विषय को जानता दै ( यह साथारण ज्ञान है जिसमें: 
अन्तके सक्निकर्ष का व्यापार है यह स्पष्ट हैं)॥ और जब किसी समय'इच्छा तथा जिशासा न रखता 
हुआ -अह-आरणी किसी एक ही विषय में चित्र के आसक्त होने पर भी १।दर के अनिष्ट ( मस्तक परः 
हेछ्े गिरना अथवा किसी के मारना) आदि विषयों का सम्बन्ध होने के कारण दूसरे विषयों का 
होता है ( अर्थात्‌ एक द्वी विषय में आसक्त मन) उससे अकस्माव इट जाता है, इसमें भी इन्द्रियार्थ 


जरणा नहीं कर सकता । ( जिससे इसमें मन के सक्रिकर्ष का कोई ब्पापा 
होता है ) अतः उपरोक्त प्रकार से इस दूसरे पक्ष में भी प्रधान दोने के 
अदरण करना चाहिये और प्रधान न होने के कारण मन के सक्षिकर्ष का अरुण नहीं 
देसा गौतम महि का यूढ आशय है ॥९७॥ 

(२८ वें सूत्र का अबतरण भाष्यकार देते हैं कि-: 
होने का यह दूसरा भी कारण ( हेतु ) ह-- 

परदुपदार्थ-तैः च * जौर उस इन्द्रिय तथा पदार्थों से, 
विशेषाणाम्‌ » प्राणज, रासन, चा्नप इत्यादि विशेष प्रत्यक्ष शानों का ॥ २८ ॥ 

भावार्थ--नाक से सूंबता है, आंख से है, जिहा से सवा 
इन्द्रियों को लेकर तथा सुगंध का शान मुझे है, रूप का शान है, रस का जिहा से शान 


या्थ सन्निकर्ष के प्रत्यक्ष शान में प्रधा' 


लक 


अत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम ] समाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस 7 "ञए 
तैरिन्द्रियैरयैंश्व व्यपदिश्यन्ते जानविज्ेषा/ | कथ॑ ? घ्राणेन जिश्ति, चक्षपा 
पश्यति, रसनया रसयतीति, घ्राणविज्ञानं चक्षुविज्ञानं गन्धविज्ञानं रूपविज्ञानं 
शसविज्ञानभिति च । इन्द्रियविषयविशेषाच्व पश्चथा बुद्धिभंबति | अतः प्राधान्य- 
मिन्द्रियार्थसन्रिकर्षस्येति ॥ रे८ ॥ 
यदुक्तमिन्द्ियार्थसन्निकर्षप्रदण कार्य, नात्ममनसोः सन्निकर्पस्येति, कस्मात्‌ है 
सुप्रव्यासक्तमनसामिन्द्रियार्थयोः सन्निकर्षस्य ज्ञाननिमित्तत्वादिति 


सोडयम-- 
व्याहतत्वाददेतु: ॥ २९५ ॥ 


(३८ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--उन, चल्ल॒रादि इन्द्रिय तथा अर्थ _ 
(रूपादि ) में से हो प्रत्यक्ष शान के विशेष ( मेद्दों ) का ब्यवह्दार होता दे ( इस कारण भी 
अल्क्ष में इस्द्रिया्यंसंनिकर्ष मुख्य कारण है) (प्रक्ष) इन्द्रिय तथा अर्थों दो छेकर विशेष 
अल्यक्षों का व्यवद्वार कै ॥ है ! ( उत्तर ) धाण इन्द्रिव से गन्ष को सूंघेता है, चल्लरिन्द्रियं से 
रूप को देखता है, जिड़ा ( रसनेस्द्रिय ) से रस का स्वाद छेठा है, यह प्राण इन्द्रिय से भया हुआ' 
गन्धशान हैं, यह चक्षरिर्द्रिय से उत्पन्न रूप का ज्ञान है, य£ रसनेन्द्रिव से उत्पन्न मधुरादि रस का 
शान है, यह प्राणेन्द्रिय से उत्पन्न गन्‍्ध का धान हैं, यह चशुरिम्द्रिय से उलाज्न रूप का शांत हैं 
इस प्रकार प्रत्यक्षों का विश्वेष व्यवहार होता दै। चक्षुरादि इन्द्रियों के रूप आदि विषयों के 
विशेष ( भेद ) शान से भी पाँच प्रकार के शान होते हैं इस कारण प्रत्यक्ष में इम्द्रियायंसंनिकर्ष 
अप्ान है, ( अर्थात्‌ इन्द्रियों को संख्या के अनुसार प्त्वक्ष ज्ञान पाँच प्रकार के हैं )॥ २८॥ 


( पूछ सूत्रों'में तोन प्रत्यक्ष ज्ञान का कारण इस्दरियायंसंनिकर्ष ही है, स कि आत्ममनतः् 
संनिकर्ष, अथवा इन्द्रिय और मन का संनिकर्ष, देखा सिडान्ती ने कहा दै यह समझ कर, पूर्ववक्षो 
के २८ वें 'ब्याह्मतस्वादद्देतु/ इस आक्षेप सूत्र के अवतरण को देते हुए भाष्यकार पूव॑पक्षी के सत- 
से कहते हैं कि )--इस्द्रिय तथा पदार्थ के संनिकष दो को प्रत्यक्ष के लक्षण में, स्वीकार करना 
चाहिये, न कि आत्मा तथा मन के संनिकर्ष का ऐसा जो सिद्धान्ती ने कड्ठा था (यूवपक्षोःका 
प्रश् )->यों ! (सिद्धान्त का उत्तर) सुप्त तवा एक विषय में आसक्त जित्त प्राणियों के 
आकरिमिक दोने वाले क्षानों में इम्द्रिय तथा पदार्थ का संभिकष ही प्रधान रूप से शान में कारण... 
है। इस कारण ( पूर्वपक्षों कहठता है )-वह यह ( देत )-- ९; 

पद्पदार्थ--5»इृतत्वाव 5 विरोधी होने से, अददेशु: 5 सद्धेतु नहीं है॥ र५ ॥ 

आवार्थ-यदि सिद्धान्ती कहीं भी आत्मा और मन के सनिकर्ष को कारण न माने तो एक 
काल में अनेक क्षानों का न होना मन का साथक छिद्न होता है, इससे मन को सिद्धि करना विर्ड 
हों जायगा, अर्थात्‌ मन की सिद्धि कौ कोई आवश्यकता न रहेगी, क्योंकि ( मनःसंनिकर्ष को का 
न मानने पर ) इन्द्रियायंसंनिकपं उसकी अपेक्षा ही नहीं रखं सकता और मन के संयोग की 
अयेक्षा यदि करे तो एक काल में अनेक श्षानों के उत्पत्ति को आपत्ति आ जायगी। अतः इस 
ज्याषात के इटाने के छिये यदि आत्मा तथा मन के संगिकप को संपूर्ण क्षाों में कारण सानें तो, 
पुनः शान का कारण होने से प्रस्क्ष के कक्ष ये आत्ममनःसंनिकर्ष का ,भी अइण करना चाहिये” 
यह पूर्वप्रदर्शित दौष बैसा ही रद्द जाता है ॥ २५ ॥ 


| 
| 


हि] न्यायदृश्ननस [श्र० १, श्रा० २, सू० २९-३० 


यदि ताबत्‌ क्चिदात्मनसोः सन्निकर्पस्य ज्ञानकारणत्वं नेष्यते ? तदा 
“युगपज्ज्ञानानुत्पत्तिमनसो लिब्अ/मिति व्याहन्येत | नेदानीं मनसः सन्निकर्ष- 
मिन्द्रियार्थसल्निकर्षोउपेक्षते। मनःसंयोगानपेक्षायां च युगपज _ ज्ञानोत्पत्तिप्रसज्ञ:। 
अथ मा भूद्‌ व्याघात इति सर्बविज्ञानानामात्ममनसोः सन्निकर्पः कारणमि- 
ध्यते ? तदबस्थमेवेदं भवति ज्ञानकारणत्वादात्ममनस्रोः सन्निकर्पस्य झइणं 
कार्यमिति ॥ २६॥ 


नार्थविशेषत्राबल्यात्‌ ॥ ३० ॥ 

नास्ति व्याघातो न ह्ात्ममनःसन्निकर्पस्य ज्ञानकारणत्व॑ व्यभिचरति | 
_इन्द्रियार्थसन्निकर्षस्य प्राधान्यमुपादीयते | अर्थविशेषश्राबल्याद्धि सुप्तव्यासक्त- 

( २ बें पूर्वपक्ष सूत्र को भाष्यकार क्‍्याख्या करते हैं कि )-यदि किसी भी ज्ञान की उत्पत्ति 
में आत्मा तथा मन के संनिकर्ष को सिद्धान्ती कारण नहीं मानता, तो 'पुक काछ में अनेक 
ज्ञानों की उत्पत्ति न होना मन का साधक लिछ” ( देत ) है चद सिद्धान्त का कदना ब्याइत 
(संग ) हो जायगा । क्योंकि आत्ममनः्संयोग के ज्ञाल में कहां भो कारण न होने से इन्द्रियाय- 
संनिकर्ष को मन के संनिकर्ष कौ आवश्यकता द्वी नहीं है, और मन के संयोग की आवश्यकता 
न होने से एक काल में अनेक चाक्षुघादि कान उत्पन्न होने को भो आपत्ति आ जायगी। 
यदि उपरोक्त इस ब्याधात दोष के भय से संपूर्ण क्षानों में आत्मा तथा मन का संनिकर्ष 
कारण होता है ऐसा सिद्धान्ती भानें, तो पुनः हमारा पूर्वोक्त यद दोष बैसा ही आ जाता है 


कि प्रत्यक्ष के लक्षण में ज्ञानमात्र का कारण होने से आत्मा तथा मन के संनिकर्ष का समावेश 
दोोना चाहिये ॥ २९ ॥ 


उपरोक्त आज्षेप का सूजकार समाणान देते हैं-- 
प्रदूषदार्थ-न र नहीं है ( व्याघात दौष ), अअ्थविश्ेपप्र।वल्याद > सुप्त तथा एक विपया- 
सक्त प्राणी को क्रिसी अवस्था में पदा्दों की प्रवचता से प्रत्यक्ष होता है, अतः उसमें इम्द्रिया्- 
संनिकर्ष प्रधान होता है ऐसा कहने के कारण ॥ ३० ॥ 
--स॒प्त तथा एक विषय में आसक्त चित्तवाले प्राणियों को जो आकस्मिक ज्ञान होता 
है उसमें. इन्द्रियों के विशेष अर्थों की प्रबछता होतों है, इस कारण उसमें इन्द्रियांसंनिकर्ष 
अधान होता है यह सिद्धान्ती ने कहा है, न कि सामान्यरूप से ज्ञानों में आत्मा तथा मन का 


संनिकर्ष कारण नहीं होता, देसा कहा है, इस कारण 'सुप्तव्यासक्त' इत्यादि सूत्र में कहा हुआ 
ज्याइत ( विरुद्ध ) नहीं हो सकता ॥ ३० ॥ सा ह; इश देद, 


(३० दें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--२९ वें सूत्र में दिया दुआ पूव्व- 
'पक्षी का ब्याथ।तरूप दोष नहीं हो सकता, क्योंकि आत्मा तथा मन के संनिकर्ष का किसी भी ज्ञान: 
ही उत्पत्ति होने में व्यभिचार नहीं है। केवल सिद्धान्तो ने प्रत्यक्ष ज्ञान में इन्द्रियांसंनिकर्ष ही 
अधान है ऐसा प्रदण किया है ( माना है )। ( अर्थात सिद्धास्ती ने इम्द्रिय तथा अथे के संनिकर्ष 
को अत्यक्ष में मुख्यता ही कहां है न कि आत्मा तथा मन का संयोग, या इन्द्रियों तथा मन के 
संयोग के संपूर्ण ज्ञानों में कारण होने का निषेष किया हैं, अतः पू्वपक्षो ने दिया ब्याधात दोष 
नहीं भा सकता ) (आगे उक्त व्यावात दोष के निराकरण का स्पष्टीकरण करते हुए भाभ्यकार 
कहते हैं कि )--मिद्रावस्था में अथवा एक दी किसौं विषय में आसक्त चित्तवाले प्रशणियों को किसो- 


प्रत्यक्षपरोक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाध्यहिन्दीब्यास्योपेतस $ब९ 


मनसां ज्ञानोत्पत्तिरेकदा भवति | अर्थविशेषः कश्रिदेवेन्द्रियार्थ:, तस्य ग्रावल्यँ 
तीम्रतापड़ते | तच्चार्थविशेष्रावल्यमिन्द्रियार्थ सन्निकर्षविषय नात्ममनसोः सन्नि- 
कर्षविषयम्‌, तस्मादिन्द्रियार्थसन्निकर्पः अ्रधानमिति | 

असति प्रणिधाने, सझुल्पे चासति, सुप्रव्यासक्तमनसां यदिन्द्रियार्थसन्नि- 
कर्षादुत्पय्यते ज्ञानं तत्र मनःसंयोगोडपि कारणमिति मनसि क्रियाकारणं 
बाच्यमिति | 

यथैव ज्ञातुः खल्वयमिच्छाजनित: प्रग्नहों मनसः प्रेरक आत्मगुणः, एवमा- 
स्मनि गुणान्तरं सर्वस्य साधक प्रब्ृत्तिदोषजनितमस्ति, येन प्रेरित मन 
इन्द्रियेण सम्बध्यते | तेन ह्यश्रेयेमाणे मनसि संयोगाभाबाज ज्ञानाजुत्पत्ती 
सबवोर्थताउस्य निबत्तंते | एपितव्य॑ चास्य गुणान्तरस्य द्रव्यगुणकर्मकारणत्वम्‌। 


किसी समय ( पूर्वोक्त दूसरे पक्षां में ) बाह्म पदायंविज्वेषों के प्रबकता के कारण ज्ञान उत्पन्न 
होता है । इसमें सूत्र के लथ॑विशेष शब्द का अर्थ है कोई इन्दरिय का अर्थ (विषय )। उसको 
सोबता ( तौब होना ), पड़ता ( मन्द होना ) हौ प्रवछता कहाती है। वह यह अथंविशेष को 
प्रबछता इन्द्रिय तथा अर्थ के संनिकर्प के विषय में द्ोती है, न कि आत्या तक मन के संनिकपे 
कै विषय में, इस कारण प्रत्यक्ष में इस्द्रियार्थसंनिकर्ष प्रधान होता है ( देसा सिद्धान्ती ने कड्ठा है 
अतः पूर्वफ्षों ने दिया हुआ व्याघात दोष नहीं हो सकता) ( पुनः पूव॑पक्षिमत से भाध्यकार 
अश्न दिखाते हैं कि )--"प्रणिधान ( इच्छा ) तथा, संकल्प के न रहते जो सुप्त तथा एक विषय 
में आमक्तजितत पुरुषों को जो इन्द्रिया्यसंनिकर्ष -से हान उत्पन्न होता दे उसमें मन का संयोग भी 
कारण है, तो उस संयोग को उत्पन्न करने वाछ्ली मन में क्रिया किस कारण से होती है, यह 
सिडान्ती को कहना चाहिये ऐसा प्रश्न है ( अर्थाव जिस अवस्था में प्रयलादि सन के प्रेरक हैं 
उस्समें मन का व्यापार तो कद्दा जाना सरल है किन्तु जिस अवस्था में कुप्त तथा आसक्तवित्त 
पुरुषों के शानों में प्रयत्नादि मन के प्रेरक नहीं हैं, उस अवस्था में मन के व्यापार का क्या कारण 
है देखा पूर्वपक्षी के प्रसन का आझ्य है” इस प्रदन का समाधान साध्यकार देते हैं कि )--जिल 
प्रकार जाननेबाल्रे आत्मा का यद्‌ इच्छा से होने बाला प्रयत्न प्रणिधानपूर्वक लिद्रा तथा 
विषयासक्तजित्त में मन को प्रेरणा करता है, जो प्रयत्न आत्मा का गुण है, इसी अकार आत्मा में 
अऊ दूसरा अट्टट नामक संपूर्ण योग तथा उसके साधन समुदाय को भी उत्पन्न करने बाला भी 
झुग है, जो दस प्रकार को पूर्थोक्त प्रवृत्ति तथा राग, द्ेष, मोह ऐसे तौन प्रकार के दोषों से उत्पन्न 
अवा है, जिस अद्ष्ट ( घर्माष्मे ) से प्रेरणा किया हुआ मन, वाह्य इन्द्रियों से सम्बद् होता है 
यदि मन में अद्ृष्ट को प्रेरणा नहोंतो दूसरा मन की क्रिया का कारण न होने से मनका 
ऋन्द्ियों से संबन्ध न ढोने के कारण ज्ञान की उत्पत्ति न होगी, जिससे अदृ्ट में संपूर्ण भोगादिकों 
को करना यह उसको सर्वारथता ( रवके लिये होना-संपूर्ण कार्योंका कारण होना ) न बनैगा। 
सर्वसाथकता अदृष्ट में न माने तो यद नहीं हो सकता, क्योंकि इस अद्ृषरूप आत्मा के दूसरे 
आुश को द्वत्ययुग तथा कर्म का मो कारण मानना आवश्यक है, नहीं तो प्रथिवी आदि चार प्रकार 
के कार्यों के सूछ कारण सूक्ष्मरूप परमाणु तथा मन में इस अद्ृष्ट को छोड़कर दूसरा क्रिया को 
उत्पन्न करने वाछा कारण न हो सकने से झरोर, इन्द्रिय तथा विषयरूप प्रविच्यादि कार्य उत्पन्न 
न हो सकेंगे, यद आपत्ति आ जायगी ॥ भर्थाद सुस्त दुश्ख का संसार में भोग होना दी भद्ष्ट 


ऊ 


१७० ... न्यायदर्शनम [अ० १, आ* २, सू० ३१ 


अन्यथा दि चतुर्विधानामणूनां भूतसूहमाणां मनसां च ततोडन्यस्य क्रियाहे- 
ते।रसम्भवात्‌ शरीरेन्द्रियविषयाणामजुत्पत्तिप्रसज्ञ: ॥ ३० ॥ 


अत्यक्षमनुमानमेकदेशग्रहणादुपलब्घेः ॥ ३१ ॥ 
यदिदमिद्रियार्थसन्निकरषोदुत्पच्यते ज्ञानं वृक्ष इति एततू किल पत्यक्ष॑, तत्त्‌ः 
खल्वनुमानमेव | कस्मात्‌ ? एकदेशग्रहणात्‌ ब्रक्षस्योपलब्धेः। अबौग्भागमर्य॑ 


युददीत्वा वृक्षामुपलभते । न चेकदेशो वृक्षः | तत्र यथा धूम॑ ग्रदीत्वा वहिमनुमि- 
नोति ताहगेब तद्भबति ॥ ३१ ॥ 


( धर्माधम॑रूप भाग्य ) ही मुख्य फल है, जो बिना जन्म लेकर आधुष्य के बिना नहीं हो सकता, 
देसी व्वाप्ति होने के कारण जन्‍म लेना तथा आयु होना इन दोनों को भी आज्षेप से (गौणरूप से)... 
करता है ( अर्थात्‌ मोग के छिये जन्म तथा आयु को आवइयकता दे यह सिद्ध दोता है ) 
आंगी थो अपने सुख-दुःख का अनुभव करना ही भोग बढ़ाता है, जिसका शरीर आयतन 
(स्थान ) है | झरेर में मन के प्राप्त डुये बिना शरीर में भोग, अथवा भोग के खुखडुःखरूप- 
विधर्यों को, उनके कारण, अथवा ज्ञान वो उत्पन्न नहीं कर सकता, इस कारण उस भोग-की प्राक्ति 
के कारण मन को क्रिया का कारण अद्ृष्ट ही मानना पड़ेगा, यदि ऋ;ृषट नमाना जाय तो-वहु 
संपूर्ण पृश्चिष्यादि द्ब्यरूपादि गुण तथा क्रियाओं का कारण द्वोता है यद्द न दो सकेगा । )॥| ३० ॥. 
(७) प्रत्यक्ष के अजुमान में अन्तर्भाव की परीक्षा का प्रकरण 
(इस प्रकार अत्यक्ष के स्वरूप को परीक्षा करने के पश्चाव उसके विषय को लेकर परीक्षा 
इस चत्॒ज प्रकरण मे करते हुए. पूववपक्षिमत से अनुमान में अन्तर्भाव होने के कारण अत्वक्ष प्रथक्‌.. 
अमाण नहीं हो सकता; इस आशय का धूवेपक्ष सूत्रकार सूत्र में दिखाते हैं )-- 
पदपदार्थ--अत्यक्ष 5 प्रत्यक्ष नामक प्रमाण, अनुमानं-अनुमान नामक प्रमाण है, एकः 
देशप्रहणात्‌ 5 बृक्षादिकों के पबद्ेश (आगे के भाग ) के देखने से, उपलब्धेः ( यह “बृक्ष हे. 
इत्यादि ) ज्ञान होने से ॥ १६ ॥ 
आवार्थ-जो चश्षरिन्द्िय के इक्ष में संवोगसंनिकर्प होने पर “वह दृक्ष है? सा प्रत्यक्षरूप 
जान होता हैँ वह अनुमान में दी अन्तगंत दो सकता है, क्योंकि केवल वृक्ष के आगे के भाग को..." 
देखकर “यह बृक्ष है? ऐसा ज्ञान द्वोता है, केवल आगे का भाग तो वृक्ष नहीं है, अत 
बहि के एकदेश धूम को देखकर जिस प्रकार वढह्वि का अनुमान किया जाता है उसी प्रकार बृक्ष के... 
आगे के भाग दो देखकर “यह दक्ष है? ऐसा अनुमान द्ोता है न कि उससे भिन्न प्रत्यक्ष प्रमाण... 
है । ( यहाँ पर पूरवबक्ष का यह संक्षेप में आशय है कि “अवयबों से भिन्न अवयबी (घटादि).. 
पदार्थ नहीं है. किन्तु वास्तविक पदार्थ अवयव हो हैं, उनमें से कुछ अबयवों थो जानकर उनके... 
साथ में रइनेवाले दूसरे अवयवों का अनुमान करने से उनके समुदाव को लेकर (यह वृक्ष दे... 
यह घट है ) ऐसा छान द्वोता हैं, उन प्रत्यक्ष धोनेवाले अवयरयों के साथ रदनेवाके अवयबों का 
अनुमान होता है, इस' अकार मत्यक्ष प्रमाण का अनुमान प्रमाण से अन्‍्तर्भाव होने के कारण 
+प्रत्यज्षाजुमानो पमानशाब्दाः प्रमाणानि! इस भ्रमण के विभागसूझ्ष से अधिक तथा न्यून प्रमार्ों 
को ब्यादृत्ति ( भेद ) नहीं हों सकता, अर्थात प्रत्यक्षदि चार प्रमाणों से कम अथवा अधिक प्रमाणों 
का न द्वाना नहीं द्वो सकता )7 ॥ ३१ ॥ + 


प्रत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ 5] 


किं पुनयृद्यमाणदेकदेशाद्‌ अर्थोन्‍्तरमनुमेयं मन्यसे ! _अवयवसमहफत्ते 
अवयबान्तराणि, द्रव्यान्तरोस्पत्तिप्षे तानि चाबयबी चेति। अवयवसमूहपत्ते 
.. ताबदेकदेशम्रदणादू बृश्षबुद्धेराबः नागृह्ममाणमेकदेशान्तरं वृक्षों ग्रद्ममाणेक- 
.._देशवदिति। अथैकदेशमहणादेकदेशान्तरानुमाने समुदायप्रतिसन्‍्धानात तत्र 
. जृश्षवुद्धि:? न तरह बृक्षबुद्धिसलुमानमेब॑ सति भवितुमहँतीति । द्रव्यान्तरोत्प- 
त्तिपक्षे नावयव्यनुमे योउस्यैकदेशसम्बद्धस्यारहणात्‌ , प्रहणे चाविशेषादनुमेंय- 
त्वाभावः | तस्माद्‌ वृक्षबुद्धिरुमानं न भबति ॥३१॥ 


(३२ वें पूर्वपक्षो के सूत्र की भाध्यकार स्वाख्या करते हैं कि)-“जो यह चद्ध, इन्द्रिय तथा 
अक्षरूप पदार्थ के संयोग सम्बन्ध से 'यह वृक्ष है” ऐसा शान होता है, यह निश्चय से (आप ) 
सिद्धान्ती का प्रत्यक्ष है, किन्तु यद निश्चय से अनुमान दी प्रमाण है। ( प्रइन सिदधान्ती का )-० 
क्यों ! ( उत्तर पूरषपक्षी का )--वृक्ष के आगे के भागरूप एकददेश का प्रत्यक्ष से शान होने से 
वृक्ष का ज्ञान होने के कारण । क्योंकि आगे के वृक्ष के भाग को प्रत्वक्षसे जानकर 'बह वृक्ष है” 
ऐसा ज्ञान जानता है। वह पकदेश (आगे का माग) वृक्ष नहीं है, इस कारण बहाँजिस 
प्रकार बद्धि के एकदेशरूप थूम को प्रत्यक्ष से देखकर वढ्धि का जाता पुरुष अनुमान करता है, 
उसी प्रकार ( वृक्ष के आगे के भाग को देखकर 'यद इक्ष है? यह ज्ञान भी ) अनुमान हो है? 

( इस पूर्वपक्ष पर सिद्धास्ती पूर्वपक्षी से यद्द प्रइन करता है कि )-आप उश्ल से दखने 
बाहे दृक्ष के आगे के भाग से अनुमान करने योग्य दूसरा पदार्थ क्या मानते हैं! ( इस प्रइन- 
पर पूब॑पक्षी उत्तर देता है कि )--अवयव समुदायरूप दी अववयर्बों से भिन्न दूसरा कोई अवयबो 
पदार्थ नहीं होता है। इस बीडमत से एक भ्रत्वक्ष भाग से जो दूसरे अप्रत्यक्ष भाग ( अबयब ) हैं. 
हन्हें हम अनुमान प्रमाण से सिद्ध करते हैं ऐसा अबयवांश तथा अवयवों से भिन्न अवयविरूष 
ददाय॑ उत्पन्न होता है इस नैयाविकादि पक्ष में वे कारणहूप अवयव तथा कार्यरूप अवयबीको 
अनुमान प्रमाण से सिद्धि होती है देसा इसारा ( पूर्वपक्षों का) मत हैं?। ( भाष्यकार इस 
पूवंपक्ष के प्रथमपक्ष का सिद्धान्ती के मत से ऐसा खण्डन करते हैं कि )--अवयवससूह पक्ष में 
तो एकदेश के ज्ञान से 'वद वृक्ष है” ऐसी इृक्ष'डुद्धि नहीं हो सकती, क्‍योंकि न दिखाई पड़ने 
बाढ़ पिछला वृक्ष का दूसरा एकदेश भी वृक्ष नहीं है (-दौखने वाले आगे के भाग के समान) 
इस कारण वौदपक्ष से पूव॑पक्ष मत युक्त नहीं है ( अर्थांव॒ जिस प्रकार प्रत्यक्ष से देखा हुआ केवछ 


बृक्ष नहीं है, अतः 'यद्द दक्ष है! इस श्ञान का ही छोप हो जायगा ) यदि धूवंपक्षी का ऐसा 
आशय हो कि “आगे के कुछ दृक्ष के अवयवों को देखकर उसके साथ में दक्ष में रददने बारे मध्य, 
तथा पिछले भागों की अनुभान से सिद्धि: करने के पश्चात्‌ उन दोनों प्रकार के वृक्ष के अययबों में 
समुदाय का उसी दृक्ष में उक्त दोनों प्रकार के अक्यव हैं, ऐसा अनुसंधान करने से उसमें बह 
बृक्ष है! ऐसा शान होता है, अतः अनुमान में प्रत्यक्ष का अन्तर्भाव होने के कारण प्रश्यक्ष 
दूसरा श्रेमाण नहीं हो सकता” (तो इसका सिद्धान्तिमत से भाष्यकार समाधान देते डडए कईते 
हैं कि )- दि ऐसा, है तव तो 'यह वृक्ष है! यद ज्ञान अनुमान नहीं हो सकता ( क्योंकि बीड- 
. अतानुसार (ूव॑पक्षी ने दूसरे न॑ दौखने बाके भागों को दी अनुमान से सिद्धि मानी है न कि- 
“यह दृक्ष है” इसको अनुमान द्वारा सिद्धि मानी है। जिससे प्रतिज्ञाइानिरूप निम्नहस्थान से 


जृश्ष का आगे का भाग वृ्त नहीं है उसी प्रकार अनुमान करने में मध्य तथा पिछला भाग भी _ 


औछर न्यायदर्शनस्‌ [झ० १) आ० २, सू० ३२ 


'एकदेशम्रहणमाश्रित्य प्रत्वक्षस्यानुमानत्वमुपपाद्यते | तच्च- 
न, प्रत्यक्षेण यावत्तावद्प्युपलम्भात्‌ ॥ ३२॥ 
न प्रत्यक्षमनुमानम्‌ | कस्मात्‌ ? ग्त्यक्षेणेवोपलम्भात्‌ | यत्‌ तदेकदेशप्रदण- 
माश्रीयते प्रत्यक्षेणासाबुपल्म्भ:। न चोपलम्भो निर्विषयोडस्ति | याबच्ार्थ जात॑ 
तस्य विषयस्तावदभ्यनुज्ञायमान श्रत्यक्षब्यवस्थापकं भवति | 


पूर्वपक्षो का पराजय हुआ । ( दूसरे अवयबों से भिन्न अवयबी मानने को भी नैयायिकादि पक्ष से 

दिये पूव॑पक्षी के मत का खण्डन करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--अवयव्ों से पृथक अवयबी- 

रूप द्वल्य उत्पन्न दोता है इस पक्ष में दृक्षरूप अवयदो का अनुमान न हो सकेगा, क्योंकि मध्य 
तथा विद्वछे भागों में भो बरतंमान अबयवों का ग्रहण नहीं दुआ है, यदि उसका भी ग्रदण हुआ 
डो तो, आगे के भागों के दौखने वाले अवयवों के समान होने से मध्य तथा पत्रिम भाग 
के अबयवी का भी अनुमान न द्वोगा, इस कारण 'यद वृक्ष दे! यह शान अनुमानप्रमाण से नहीं 
हो सकता ( अर्थाव यदि इक्षरूप अवयबी को अनुमानप्रमाण से सिद्धि मानेंतो उसके साथ 
उसके अवयवों का व्याप्तिरूप सम्बन्ध भवझ्व मानना दवोगा, बिना सम्बद्ध ( सम्बन्ध रखनेबाले ) 
अबयदो तथा अवयव इन दोनों के सम्बन्ध का झहग होना असंभव है, ( अर्थात्‌ अबयवी तथा 
अवयवों के व्याप्तिह्प सम्बन्ध के शान के समय में अवयबों का भी श्वान दोता है, यह भो 
मानना होगा, जिससे बृक्षादिस्प अबयबी का प्रत्यक्षप्रमाण से ज्ञात द्ोता है, यह भी 
थू॑पक्षो को मानना पड़ेया, तो फिर बृक्षरूप अवववी को बह अनुमान द्वारा स्िहि कैसे मान 
सकता है ) ॥ ३१ ॥ 

(अभिमसूत्र का अवतरण देते हुए भाध्यकार कहते है कि)--पूर्वपक्षी आगे के दीखने वाले एक- 
देश का ज्ञान मानकर ही प्रत्यक्षप्रमाण को अनुमानप्रमाण मानता है, और बह-- 

पद॒पदार्थ-न < नहीं हो सकता, प्रत्यक्षेण 5 प्रत्यक्षप्रमाण से, याबत्तावव अप जितने 
आग का ज्ञान द्वोता दे उतना भी, उपलूमात्‌ 5 ज्ञान होता है ॥ ३२ ॥ 

आवार्थ-पूर्वपक्षी जो आगे के भागों का शान मानकर पृक्षबुद्धि की अनुमान से सिद्धि 
मानता है, उसमें जितने आगे के भागों का श्वान होता है “बह प्रत्वक्षप्रमाण से दी होता है। 
उसका विषय कोई नहीं है, ऐस। नहीं कह सकते, क्योंकि कोई भौ शान विषयरदित नहीं होता। 
अत: जितना आये के भाग का शान द्ोता है वह प्रत्यक्ष से दी द्वोने के कारण प्रत्यक्षप्रमाण तो 
सिद्ध हो दी जाती है । यहाँ पर “तन्चेति” इस भाष्य के अन्तिम अवतरण पद की सूत्र के 'न! इस 
पद से बोजना का प्रश्यक्ष अनुमान नहीं दो सकता ऐसा अर्य करना चाहिये )॥ तस्माव पूवब॑पक्षी 
का मत असंगत है ॥ ३२॥ 

(३२ वें सूत्र को भाष्यकार ब्याख्या करते है कि )--प्रत्यक्षप्रमाण अनुमान के अन्तगगंत नद्दोँ 
हो सकता । ( प्रइन )--ज्यों  ( उत्तर )-प्रत्वक्षपमाण से दी उपलंभ (ज्ञान ) होने के कारण । 
जो पूर्वपक्षी ने द्वेतुरूप से आगे के दौखने बाले एकदेशी का शान माना है बह प्रत्यक्षप्रमाण से 
डपलंभ ( ज्ञान ) दोता है। वह उस शान का कोई विषय नहीं हैं, ऐसा पूज॑पक्षी नहींकद सकता 
६ क्योंकि कोई भौ शान विषयरद्धित नहीं दोता, अतः जितना आगे का दिखाई पढ़नेवाका एक 
आग है, वही उस ज्ञान का विषय है ऐसा मानने पर प्रत्यक्ष नामक प्रमाण तो सिद्ध दो हो जाता 
है। अर्थात आगे के भाग का प्रत्यक्ष से शान दोने के कारण “पत्यक्ष अनुमान हो दै' ऐसी पूव॑पक्षो 


अत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ १७३ 


कि पुनस्ततोडन्यदर्थजातम्‌ ? अबयबी, समुदायों वा | न चैकदेशप्रहणम- 
जुमानं भावयितुं शकय देत्वभावादिति । 

अन्यथापि च अत्यक्षस्य नानुमानतवप्रसज्नस्तत्यूब॑कत्वात्‌ | भ्रत्यक्षपू्वंकमनु- 
मान॑ सम्बद्धावश्रिधूमी प्रत्यक्षतों दश्बतो धूमप्रत्यक्षद्शनादमप्नावनुसान॑ भवति | 
तत्र यज्य सम्बद्धयोलिंज्लिब्विनोः प्रत्यक्ष, यज्च॒लिझ्ञमात्रप्रत्यक्षप्रहणं नैतदुस्त- 
रेणानुमानस्य श्रव्त्तिसस्ति। न स्वेतदनुमानमिन्द्रियार्थसन्निकर्षजत्वात्‌ | न 
चानुमेयस्येन्द्रियेण सन्निकपोदनुमानं भवति | सोडयं प्रत्यक्षानुमानयोलंक्षण- 
भेंदों महानाश्रयितव्य इति ॥ ३२ | 
न चैकदेशोपलब्धिरवयविसद्भावात्‌ ॥ ३३ ॥ 


को प्रतिया, एकदेश के ज्ञान से उपलब्धि होने के कारण इस द्वेतु से विरुढ होने के कारण यह 
विरुद्ध नामक दुष्ट देतु हों जाता है और एकदेश का प्रत्यक्ष से शञान नमाना जाय तो दूसरे 
इसमें प्रमाण के न होने के कारण हेतु असिद्ध दुष्द्ेतु दो जायगा । अतः दोनों पक्ष से पूर्वपक्षी 
रस्सो के फांसे में पढ़ जायगा । ( प्रइन पूर्व पक्षो का )-इस दौखने वाले अवयकों से भिन्न दूसरा 
पदार्थ क्या है ! ( उत्तर सिद्धान्ती का )--हमारे मत से अवयबी तथा बौद्धपक्ष से अवयर्बों का 
समुदाय । ( यदि पूर्वपक्षो कद कि 'स्िद्धान्ती के दिया हुआ हमारे देतु में असिद्धि दोष नहीं हो 
सकता, क्योंकि हम अनुमानप्रमाण से हो न दौखने वाले आवयवों का शान मानते हैं? तो भाष्य- 
कार सिद्धान्त मत से उत्तर देते हैं कि)--ऐेसा सत॒ देंतु न रइने के कारण एकदेश (न दौखने वाले 
आग) का ज्ञान अनुमान दै यह नहीं कद्दा जा सकता, (अर्थाव अनवस्था दोष आने के कारण ऐसा 
देव न होने से न दीखने वाले भाग का ज्ञान अनुमान हो दै यह पक्ष पूवव॑पक्षों का संगत नहीं है ) 
(अत्पक्ष के अनुमान न होने से दूसरी झुक्ति दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--दूसरे प्रकार 
से प्रत्क्ष में अनुमान दोने की आपत्ति नहीं आ सकती प्रत्यक्षपृवंक होने के कारण भर्थाव परत्यक्ष- 
पूबंक ही अनुमान भी होता है । [्याप्तिहूप सम्बन्ध से सम्बद्ध बढ़ि तथा धूम को प्रत्यक्ष महानस 
में देखे दुए दी मनुष्य को पव॑त पर प्रत्यक्ष धूम को देखकर “4बैत अग्निवाला है? देखा अनुमान 
होता है । उसमें जो महानस में सम्बद्ध घूमरूप लिज् ( देतु) तथा बद्धिहूप लिखों ( साध्य का 3 
प्रत्यक्ष पूर्व में आता है, और ओो पर्वत पर कैब लिक्षभूम का प्रत्यक्ष शान द्वोता है, इन दोनों 
के बिना अनुमानप्रमाण की प्रइृत्ति नहीं होतो। यह दोनों महानस तथा पर्वत में प्रत्यक्षस्प 
ज्ञान अनुमान नहीं दै क्योंकि चक्ठ, इन्द्रिय तथा वह्ठि एवं घूम तथा केबल धूम का क्रम से सक्षिकर्ष 
( संयोग ) होने से यह दोनों ज्ञान होते हैं। अनुमान करने योग्य साध्य बद्धि का इन्द्रियसंनिकर्ष 
से ज्ञान होना अनुमान नहीं होता | अतः यह उपरोक्त इन्द्रियसंनिकर्ष से होना प्रत्यक्ष का तथा 
अत्यक्षपू4क होना यद अनुमान का लक्षण, परस्पर अत्यन्त मिन्न है, यद अवश्य मानना होगा। 
इस कारण प्रत्यक्ष अनुमान द्वी है, यह पूर्वपक्षो का मत असंगत है ॥ ३२ ॥ 

( आगे प्रसंग से प्राप्त अवयवी की परीक्षा करने का प्रकरण है, जिसमें बौद्ध का देसा पृर्वपक्ष 
हो सकता है कि 'नैयायिकों के मत में जो अवयवों से मित्र घटादि अवयवी है, बद हमारे संत में 
परमाणुरूप अवयर्वो का समूह दी दे, दमारे मत में परमाणुओं का प्रत्यक्ष दोता है आपके मत में 
नहीं दोता, इस कारण हमारे मत में घटादि अवयवी का प्रत्यक्ष न दवोगा? इस आक्षेप के समाधान 
में सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार कहते हैं-+ 


कक न्यायदुर्शनस [० १, आ० २, सू० क्‍ 


न चेकदेशोपलब्धिमात्रमू | कि तहिं ? एकदेशोपलव्धिः तत्सहचरितावयब्यु- 
पलब्थिश्व | कस्मात्‌ ! अवयविसद्धावात्‌ । अस्ति हायमेकदेशब्यतिरिक्तोडबयबी 
सस्यावयवस्थानस्योपलब्धिकारणप्राप्रस्यैकदेशो पलव्धावनुपलब्धिरनुपपन्नेति । 

अञत्तप्रहणादिति चेदू न, कारणतोःन्यस्येकदेशस्थाभावात्‌ । न चाबयबाः 


पदपदार्थ-न च5 और नहीं हो सकते, एकदेशोपलब्बिः शक भाग का ज्ञान, अवववी 
सद्भाबात्‌ & उस एकद्ेंश (अवयव) में अवयवों (परमाणुओं) से भिन्न अवयवी पदार्थ (बदादिकों को) 
सत्ता धोने के कारण ॥ ३३.॥ 
आवार्थ--घटादि पदार्यों में केवछ परमाणुरूप एकदेश का ही ज्ञान नहीं होता किन्तु 
परमाणुओं से बने हुए उनसे. भिन्न पटादिरूप अवयव की, तथा परमाणुरूप अवयब दोनों का 
अहण होता है, क्योंकि परमाणु समुदाय से भिन्न धटादि अवबयी भौ अवयवों में रहता ही है। जब 
कि अबयत्रों में रहनेवाले घटादि अबयबी का शान होने का कारण है ठो केवल परमाणु समूद- 
रूप, अवयर्बों का ही घटादिकों में ग्रहण होता है, अवयबों से भिन्न अवयर्बों का नहीं दोता यद 
नहीं कहा जा सकता। तात्पवंटीकाकार ने न्यायसूचीनिदन्व में “न मिलने के कारण यह 
सत्र नहीं माना है तथा उस इस भाष्य के पीछे भाषण कर वार्तिककार स्याख्या करते हैं देसो 
व्याख्या भी वाचस्पति मिश्र ने कौ है। अवबवी की सत्ता न मानकर पूर्वपक्षी ने एकद्रेश के 
शान से वृक्ष ज्ञान को अनुमान कद्दा था, किस्तु यह केवल एकदेश हो का ज्ञान नहीं है, किम्तु उसके 
साथ रहने वाले अवयवी का भी ज्ञान होता है, क्‍योंकि वह भी उपलब्धि (प्राप्ति) के लक्षण से प्राप्त 
होने के कारण सिद्ध होता है यद सिद्धाम्त् सूत्र का काझय है )॥ ३३॥ 
(३३ बें सूत्र की माष्यकार व्याख्या करते हैं कि )- केवल वृक्ष के दोखने वाले एकदेश ही 

-डा छ्वान नहीं होता। ( प्रइन )--तो किपका होता है! ( उत्तर )--एकदेशों का तथा उनके साथ... 
रहने वाले अवयवी की भी उपलब्धि होती है । ( प्रइन )--कयों ! ( उत्तर )--अवयबी की पएकदेशों.. 
में सत्ता होने से | क्योंकि एकदेशों ( अवयबों ) से मिन्‍न वृक्षादि अवयवी भी पदार्थ हेतु हैं। 
अवयवों के समान देझ में रहने वाले तथा उपलब्धि (ज्ञान ) के कारण रूक्षण में प्राप्त होने से 
उस अवयबो की एकदेश ( अ्वयत्रों ) का श्ञान ऐने पर अवयवी का शान नहीं द्ोता यह नहीं दो 
सकता । अर्थाद यह द्वेतु परिमाण तथा सावयवता और उद्भूतरूप ये द्रन्वचान के कारण होते हैं, 
वे सब एकदेश अवयव वाले अवयवी में भी हैं अतः अवयव का शान होता है और अवयबी 
( बश्नादिकों ) का ज्ञान नहीं होता यह नहीं हो सकता । ( आक्षेप पूर्क्षी का )--संपूर्ण अबयर्वों. 
<का अहण न होने से ( अदयवों का अहण नहीं हो सकता ) ( उत्तर सिद्धान्ती का )--ऐसा नहीं... 
._ कद सकते, क्योंकि समवायि कारण को छोड़कर दूसरे एकदेश ( अवयव ) नहीं हैं। ( यदि 
उपरोक्त पूबंपक्षी के आक्षेप का यद आ्षय दे कि वृक्ष के सभी अवयवों ( हिस्सों ) का हक ते 
छोता ही नहीं, क्‍योंकि जागे के अबयर्तों से पीछे के अवयव व्यवधान ले युक्त (छिपे) हैं, रः 
सम्पूर्ण अवयवी का ग्रदण नहीं होता और यद्द आगे के दिखाई देनेवाले दी अबयवों में समाप्त 
मी नहीं हैं, इस कारण वह यह एकदेश का ज्ञान तो हटा हीं ) अर्थात्‌ एकदेश के झदण के 
निदृत्ति होने के लिये सिद्धान्ती अवयवी का ग्रदण मानते हैं, किन्तु इतने से सम्पूर्ण प्दण नहीं 
हो सकता, जिससे एकरेश की निदृत्ति हो जाय क्योंकि अवयवी के प्रदण के द्वोने पर भौ संपूर्ण 
अबव्बों का अदृण तो दोता ही नहीं है, तथा अवयवी का भो अदण नहीं द्ोता, क्‍योंकि आगे के. 
आग में वर्तमान अवबबी का प्रदण होने पर भी मध्य तथा परष्नमास में वर्तमान अबबवी का 


है 
॥ 


अत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ बज 


कत्ल गृह्न्ते अवयबेरेबावयवान्तरव्यवधानादू, नावयवी कृत्लो गृह्मते इतिः 
नाय॑ गृह्ममाणेज्वबंयत्रेष्‌ परिसमाप्त इति, सेयमेकद्रेशोपलब्धिरनिवृत्तेवेति | 
ऋत्ल्मिति वै खल्वशेपतायां सत्यां भवति, अक्ृत्ल्मिति शेपे सति, तच्चैतद- 
बेयवेषु बहुप्वस्ति अव्यवधाने ग्रहणाद्‌ व्ययधाने चाप्रहणादिति | 

अद्ज तु भवान्‌ प्रष्टो व्याचष्टां ग्रह्ममाणस्थाबयविनः किमग्रहीत॑ मन्‍्यते ? 
बेनेकदेशो पलव्धि: स्यादिति | न ह्यस्य कारणेभ्योउन्ये एकदरेशा भवन्तीति 
तत्रावयबबूत्त नोपपद्मत इति | इदं तस्य बृत्त येपामिन्द्रियसब्निकर्षाद्‌ अद्णम- 
अबानां ते: सह ग्रह्मते, येषामवयवानां व्यवधानादम्रहणं तेः सह न ग्रह्मते | न 
चेतत्कृतोउस्ति भेद इति | 

समुदाय्यशेषता वा समुदायों इक्षः स्वाद तत््राप्तिवाँ, उमयथा बहणाभावः 


ग्रदृण नेहीं होता यह आक्षिप का गूढ़ आशय है। (इस प्रकार आश्षेपभाष्य का आशय दिखाकर 
आध्यकार उत्तर के भाष्य का आशय ऐसा स्पष्ट करते हुए कहते हैं कि )-- झत्स्न! सम्पूर्ण ऐसा 
कइना “भक्षेपता” जिसमें कोई अवशिष्ट न बच्चे तो हो सकता हैं। तथा 'अकृल्ल्ा' असंपृष् 
कड़ना झोष ( अवशिष्ट ) के वचन पर दी हो सकता है। वह यद बहुत से अबयवों में हो उपरोक्त 
दोनों 'कृत्ख” तथा 'अक्ृर्ख! का व्यवद्वार हो सकता है, क्‍योंकि जिन अवयवों का स्यवधान 
होता है. उनका प्रंदण नहीं ह्वोठा, और जिनका व्यवधान होता है, उनका ग्रहण नहीं होता 
( वहाँ पर जो अनेक, तथा असंपूर्ण डोते हैं उनमें 'कत्ख” शब्द का प्रयोग होता है, और अनेक 
होने पर किसी को कहने को एकदेझ कहते हैं ऐसी वार्तिककार को ब्याझूपा है। ( एकदेशमात्र 
की उपलब्धि होने से सिडान्ती पृ्वपक्षो को ऐसी भो आपत्ति दे सकता है कि )--आप प्रक्ष करने 
पर यह भी कहें कि--जाने जाने बाले वृक्षादिल्प अंवयवीवाक्य नहीं जाना गया. जिससे एक- 
देश ही का प्रत्यक्ष माना जाय, अबयवी का नहीं जिससे पूर्वपक्षो का एकदेशमाश्र का शान हो 
सकेगा क्योंकि अवयवी इक्षादिकों के मूल, शाखा आदि कारणों से मिन्न तो एकदेश नहीं 
इस कारण उस अवयवी में अवयबों का दृत्त (स्वभाव ) को होने का आरोप नहीं दो सकता 
हेसा पूर्वपक्षी नहीं कद सकता, उस अवयवी का यह वृत्त (स्वभाव ) है कि सन एकरेशरूप 
अवयबों का इन्द्रिय, तथा उनके सम्बन्ध से ग्रहण होता है, उन अवयवों के साथ बूक्षादि अवयबी 
दरब्य का ग्रएण होता है और जिन बबयवों का स्यवधान होने के कारण ग्रदश नहीं होता, उनके 
साथ उस अवयवों का झदण नहीं होता, क्योंकि वह अवयथी वृक्षरूप भिन्न नहीं होता ( अर्थात 
आगे के भागों में वर्तमान अवयवी का शान द्ोने पर मो मध्य तथा-पृष्ठभाग में वर्तमान अवबरजी 
की उपलब्धि नहीं होती, यह पूरवपक्षी नहीं कह सकता, क्योंकि एक भाग में रइने वाछे अवयवों के 
भआाों में रहने वाछे अवयबों का अदण न होने से वी अनेक वृक्षादि अवयवी 
होते हैं, यह सिद नहीं हो सकता। ) (“भागे वृक्षादिकत परमाणुरूप अबयवों का समुदाय ही 
अवयबी होता है” ऐसा मानने वाले बौडधों का मत खण्डन करने के छिये आये भाष्यकार 
। कहते दे कि )--समुदाय वाले परमाणुओं को अशेषता ( संधूर्ण होना रूप अवयवसमुदाय|इक्ष हैः 
अथवा उन अव्ययों को प्राप्त द्ोना है यदि अबयबी उनसे भिन्न न हो तो दोनों पक्षों में दक्ष का 
अदृण न द्ोगा । अर्थाद्‌ मूछ ('जंड ) स्कंप; शाखा, पछाझ ( पत्ते) आदि अवयबों का संपूर्णताबूय 
अबवब समूह दो वौद इक्ष है ऐसा मानता है, अथवा उन समुदाय वाले अवयवों के परस्पर जे 


छ्ेसा - 


क्रजद स्यायदर्शनम [झ० १, आ० २, स्‌ू० इड 
मूलस्कन्धशाखापलाशादीनामशेषता वा समुदायों दृक्ष इति स्यात्‌ , प्राप्तिबी 
समुदायिनामिति, उभयथा समुदायभूतस्य वृक्षस्य ग्रहण नोपपच्यते इति | 
अवयबैस्तावदवयबान्तरस्य व्यवधानादरेपप्रहणं नोपपद्मते | प्राप्तिग्रहणमपि 
नोपपच्चते प्राप्तिमतामग्रहणात्‌ | सेंयमे कदेशग्रहदणसहचरिता बृक्षबुद्धिद्रेव्यान्त- 
रोत्पत्तीं कल्पते न समुदायमात्रे इति ॥ ३३ ॥ 
साध्यत्वादवयविनि सन्देहः ॥ ३४॥ 

यदुक्तमवयविसद्भावात्‌ इति, अयमद्देतुः साध्यत्वात्‌ साध्य॑ ताबदेतस्कारणेभ्यो 
द्रव्यान्तरसुत्पद्मयते इति | अनुपपादितमेतत्‌ | एबं च स॒ति विप्रतिपत्तिमात्र 
अवति विश्रतिपत्तेश्वावयबिनि संशय इति ॥ ३४॥ 


प्राप्ति को । उक्त दोनों पक्षों में समुदायरूप वृक्ष का ग्रहण न हो सकेगा, क्योंकि आगे के अबयवों 
से मध्य तथा पृष्ठभाग मैं ( पोछे ) रहने वाले दूसरे अक्‍्यवों का व्यवधान द्वोने के कारण संपूणे का 
अद्ृण नहीं हो सकता.। तथा उन अबय्ों को परस्पर प्राप्ति ( संवोग ) का भो अ्रदण नहीं हो 
सकता; क्योंकि प्राप्ति ( संयोग-मिलन ) वाले परमाणुरूप अवयवों का ग्रहण नहीं,होता । बह यह 
अवयवरूप एकदेश के साथ होने वालो 'यह दृक्ष दै! यह बुद्धि परमाणु आदि रूप अवयव्यों से 
डत्पस्न तथा इससे भिन्न दूसरे अवयबी वृक्षादि द्रब्यों के उत्पन्न होने के पक्ष में दो सकती दे, 
कि केवल अबयवों के समूहरूप वृक्ष को मानने के पक्ष में | ( अर्थात्‌ वृक्षादिरूप अवबबीः 
दभघरा द्रल्य दै केवक परमाणु आदि अवययों का समूह दौं वृक्ष नहों है, इस कारण नैयायिर्को के 
अवयबी मानने के पक्ष ही में उक्त वृक्षज्ञान हो सकता दै, अन्यथा नहीं द्यों सकता यद्द सिद्धास्ती का 
गूढ जाझय दे । )॥ ३३ ॥ 
(५) प्रासंगिक अवयबि परीक्षा प्रकरण 
(पूर्व के प्रत्यक्ष के अनुमान होने के प्रकरण के अन्त में “अवयविसद्धावात! इस 
सिद्धान्ती के द्वेतुवचन से नैयाथिक मत में अबयबों से मिस्न अवयबी द्ोता है यद्द माना नहां 
जा सकता, क्योंकि बौद्धप्रतिपक्षी के मत से अर्थ अवयबी 'साध्य” सिद्ध करने योग्य ही है, क्‍योंकि: 
डसका ऐसा कहना है कि ज्ञान से हो विषय की ब्यवस्था होती है। कारण यद कि श्ञान से 
उसको सिद्धि हो सकती है, जो उसका विषय होता है, और बही शान का विषय द्वोता है, जो 
डसमें अपना आकार देता है, निरन्तर उत्पन्न दोने बाले रूपादि परमाणुरूप अवयब समुदाय को 
छोड़ फर दूसरे अवयबी के आकार को विषय करने बाला कोई शान हो नहीं होता, कि 
परम/णुसमूइ के आकार को रखने वाला ही ज्ञान होता है। यथपि प्रत्येक परमाणु में स्थूछता 
जहां है, तथापि बहुत्वादि संख्या के समान वह प्रतिमास का धर्म है, अतः बह अबयबों से भिन्न 
अवयवी को सिद्ू नहीं कर सकता, इस आशय से आगे पूर्व॑पक्ष सूर दिखाते हैं, क्योंकि देसा 
मानने वाले बौद्धपक्ष से अवयवी के होने में विवाद है अतः अबयवी दोने में साधक तथा बाषक- 
अ्साण का अभाव होने के कारण संदेह दी होता है-- 
पदपदार्थ-साध्यत्वाद 5 सिद्ध करने योग्य होने से, अवयविनिर अवयवों से मिन्‍न 
बुक्षादिरूप अवयबी में, संदेदः > संशय दै ॥ ३४ ॥ 
आवार्थ--जो सिद्धान्ती ने कद्दा था कि 'अवयवी के द्ोने से! यह ( अवयवी ) सिद्ध करने 
ओग्थ होने के कारण सिद्धान्ती का उपरोक्त देतु नहीं दो सकता, क्‍योंकि अवयवों से मिन्‍न अवयबी 


च्रत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्यो पेतम्‌ १७७ 


सर्वाग्रहणमवयव्यसिद्धेः ॥ ३५ ॥ 

यद्यवयवी नास्ति सर्वस्य ग्रहण नोपपद्मते | किं तत्सबंम्‌ ? द्रव्यगुणकर्म- 
.._ सामान्यविशेषसमवायाः | कथं कृत्वा ? परमाणुसमबस्थानं ताबद दर्शनविषयों 
. न भवत्यतीन्द्रियत्वादणनाम्‌ , द्रव्यान्तरखाबयविभूत॑ दर्शनविषयो नास्ति,. 
दर्शनविषयस्थाश्रेमे द्रव्यादयो ग्रह्मल्ते तेन निरथिष्लाना न ग्रह्मेरन | ग्रह्मन्ते 
तु कुम्भोथ्यं श्याम एको महान्‌ संयुक्तः स्पन्दते अस्ति सृन्मयश्रेति, सन्ति 
. चेमे गुणादयों घ्मों इति। तेन सर्वस्य ग्रहणात्पश्यामोउस्ति द्रव्यान्तर- 
भूतोउबयबीति ॥ ३५ ॥ 


अभी सिद्धान्ती को सिद्ध करना है । अभी तक सिद्धान्ती ने अवयवी सिद्ध नहीं किया है, अतः इस 
विषय में बौद्ध तथा नैयायिकों का विवाद होने के कारण अवयवी प्रथक्‌ मानने में सन्देद ही है ॥३४॥ 
( इस सन्देद का निवारण सिद्धान्तिमत से सूतरकार करते हैं कि)-- 
परद॒पदार्थ--सर्वाप्रदणम्‌ 5 द्रस्यगुण, कर्म आदि संपूर्ण पदार्थों का अदण न दोगा, अवयब्य- 
अवयवों से मिन्‍न अवयदी न मानने से ॥ ३५॥ 
आावाथ-परमाणुरूप अवयव दी धटादि पदार्थे माने जांय, तो परमाणु तथा उनके गुणादिकों 
का ग्रहण न हो सकने के कारण घयदि द्रब्ब, उनके रूपादि गुण तथा क्रिया आदि किसी का भी/ 
... अहश न होगा । ( इस सूत्र की वार्तिककार ने 'सम्पूर प्रत्यक्षादि प्रमाणों से ग्रहण न होगा, क्योंकि- 
पत्यक्षप्रमाण बतंमान महत्परिमाण वाले द्रम्यों में ही प्रवृत्त दोता है, यदि अवयवी घटादि 
._ अवयव परमाणुओं से मिन्‍न न माना जाय तो वाह्मचक्ठ आदि इन्द्रियों से ग्रहीत होने वाछा- 
विषय द्वी नहीं रहता। प्रत्यक्ष के न होने से अनुमानादिक भी न हो सकेंगे। अतः संपूर्ण 
प्रश्यक्षादि प्रमाणों से किसी का दण न होने के कारण, अत्यक्ष;दि प्रमाणों का विभाग ही असंगत- 
हो जञायगा। प्रत्वक्षादि प्रमाणों से पदार्थों का ज्ञान तो दोता है, इस कारण अबयबों से भिन्न 
... प्रटादिरूप अवयवी पदार्थ है यह सिद्ध दोता है! ऐसी दूसरी ब्याख्या की है ) ( यह सूत्र अवथवी' 
__ न मानने से विरोध होता दै यह सूचित करता है ) ॥ ३५॥ 

(३५ बें सूत्र की सिद्धाग्तिमत से भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--यदि परमाणु आदिएः 
 अवयबों से मिन्‍न अवयवी पूव॑पक्षी के मत से न हो तो सम्पूर्ण ( द्रव्यादि पदार्थों) का भहण न 
« हो सकेगा । ( प्रश्न )--सम्पूर्ण कौन ! ( उत्तर )--प्रथिवी आदि नौ द्रव्य, रूप भादि चतुविशति- 
ः भुण, उस्क्षेपणादि पंचकम, पर तथा अपर दो प्रकार के सामान्य, विज्वेष तथा समवाय नामक 

सस्वरध ( इनका अदण न दो सकेगा )। ( प्रश्न )--किस्त प्रकार? ( उत्तर )--जिस कारण परमाणु- 
. रूब से बत॑मान घटादि द्रन्य दृष्टि के गोचर नहीं दो सकते, क्योंकि परमाणु अतीस्द्रिय ( इन्द्रियाँ 
से,ज़ दौखने वाले ) धोते हैं. और पूव॑पक्षी तो अवयवों से मिन्‍न अवबवी ( घटादि ) पदार्बों को 
आला हो नहीं | इष्टिगोचर द्ोनेवाले घटादि द्रभ्य तथा उनके शुण, क्रिया आदिकों का ग्रदुण- 
0. हो होता है ! घटादि द्वव्यों में वतंमान गुण, क्रिया आदिकों का अवयवि पदार्थ को न मानने पर 
आधार के न होने से प्दण न होगा । 'यह घट है, यह श्यामवर्ण है, यह एक है, यह स्थूछ हैं. 
« यह संयुक्त है, यद चल रद्दा है, यद गृत्तिका से भरा है” इत्यादि प्रत्यक्ष्ञान तो दोता है और 
उन घड़ादिकों में बतेमान रूपादि ग्ुणरूप धर्म भौ है इस कारण सम्पूर्ण द्ल्वादिकों के इृष्टिगोचर- 
से दम देखते हैं कि परमाणु ( अबयबों ) से भिन्‍न दूसरा द्रव्य घटादि स्वरूप हैं ॥ ३५ ॥ 
१२ न्‍्या० 


। 
; 
. 
५ 
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धारणाड्कर्षणोपपत्तेश्च ॥ ३६ ॥ 

अवयव्यर्थान्तरभृत इृति | सड्यहकारिते वे धारणा55कर्षणे | सड्यहों नाम 
संयोगसहचरितं गुणान्तरं स्नेहद्रबत्थकारितमपां संयोगादामे कुम्मे, अप्रिसंयो" 
गात्मक्के। यदि त्ववयविकारिते अभविष्यतां पांशुराशिप्रश्नतिष्वप्यज्ञास्येताम्‌+ 
द्रव्यान्तरानुत्पत्ती च तृणोपलकाष्ठादिपु जतुसब्म्यृहीतेष्यपि नाभविष्यतामिति | 

अथाबयबिनं श्रत्याचक्षाणको मा भूत्‌ प्रत्यक्षल्षोप इत्यणुसब्वयं दर्शनबिषय 
प्रतिजानानः किमनुयेक्तव्य इति ? एकमिदं द्रव्यमित्येकबुद्धेविपयं पर्यनुयोज्यः | 


( अवयबी को अवबवों से प्रथक्‌ सिद्धि होने में सूचकार दूसरा हेतु देते हैं कि )-- 
प्रदपदार्थ-धारणाकर्षणोपपत्तेः च ७ और धारण ( पकड़ रखना ) तथा आकर्षण ( खींचना ) 
दोने से भी ( अवयवी प्थक्‌ है )॥ ३६ ॥ 

आवार्थ-परमाणु आदि रूप अवयर्वों से मिन्‍न अवयवी घटादि पदार्थ इस कारण मा है कि 
चारण तथा आकर्षण भी होता है ऐस। भाष्य के “अवयबी अर्थास्तरभूतः” इस पूरक वाक्य को 
जलकर इस सूत्र का उपरोक्त अर्थ करना चाहिये। यहाँ सूंतरकार के सूत्र के 'चकार से! आाष्य के 
आाक्य को पू्ति करना चाहिये ऐसा वार्तिककार ने कद्दा है। इस सूत्र में अवयवी पृथक पदार्थ है, 
आारण तथा आकर्षण होने से, यद अनुमान का आकार है, जिसमें “बारणाकर्षणोपपत्तिरूप देतु 
्यधिकरण हैं, क्योंकि थारणाकर्पण का होना दूसरे देत॒ का अवयवी आधार नहीं हो सकता, 
असी कारण सूत्र में कद्दे दुर अनुमान की ब्याख्य। तात्पय॑टीकाकार ने व्यतिरेकरूप ही को है, कि 
गदखने वाले घंटादि अवयवी ( जिसमें परमाणुओं के लमूहरूप होने का विवाद है), वह अबयवी 
हीं हैं ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि धारण तथा आकर्षक न होने कौ आपत्ति आ जायगौ- 
क्योंकि जो-जों अवयवी नहीं होता, उस-उस में धारण तथा आकपेण नहीं होते, जैसे शानादिकों मैं, 
और यह घटादि ऐसे नहीं हैं, इस कारण अवयवी नहीं है ऐसा नहीं कद्दा जा सकता यद॒तात्पये- 
शैकाकार का प्रयास धारण तथा आकर्षण के नहों सकने की आपत्तिरूप ब्यतिरेकी देत बाला 
अनुमान है, यहीं प्रगट करने के लिये प्रतीत होता है ।' किन्तु बास्तव में धारणाकर्षण वाछा होना 
ही अवयवीं की सिद्धि करने में सूत्र में कद्दे देत का अर्थ हैँ ऐसी परिशुद्धि में उदयनाचाय॑ ने 
समालोचना की है॥ ३६ ॥ | 
( सूतर"में अपेक्षित वाक्य को छेकर सूत्र का अथं दिखाते हुए ३६ वें सूत्र को भाध्यकार व्याख्या! 
अरते हैं कि धारण तथा आकर्षण के द्वोने से भी अवयवों से मिन्‍न घटादि दूसरा पदार्थ है, यह 
धसिद्ध होता है । पूर्पक्षिमत से सूत्र में उक्त 'बारणाकर्षग के होने से! इस हेतु का रण्डन 
हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-थारण तथा अकपण ( पकड़ रखना तथा खींचना) ये दोन 
सूप्रद नामक ( इकट्ठा होना ) दूसरे गुण से होते हैं । जिसमें सझ्मद उसे कहते है जो संयोग ब 
साथ रहने वार, स्नेह तथा द्रव्य व गुण से किया हुआ एक दूसरा गुण है, जो जल के संयो। 
कच्चे धट में रइता दै, और अश्नि के संयोग से पके हुए घट में रहता हैं। इस कारण यदि अवयंती' 
ज्से किये हुए धारण तथा आकर्षण दंगे तो (पाश ) धूछ के राशि ( समृह ) में भी जाने जाके 
( अर्थात्‌ सिद्धास्ती के मत के अलुसार पांधुराशि में अवयवो दोने से उसमें धारण तथा आकर 
ने ) तथा छाइ से जोड़े हुए दृग ( तिनका ), पत्थर तथा छकड़ी आदिकों में दूसरे किसी अ 
की उत्पत्ति न धोने पर भी जो धारण तथा आ 


. आओ सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ १७९ 


क्‍ _किमेकवुद्धिरमिल्नार्थविषयेति आद्वोस्बित्‌ मिन्नार्थविषयेत्ि ? अभिमावदिी 
येंति चेद्‌ ? अथोन्‍्तराजुज्ञानादवयबिसिद्धि: | नानार्थविषयेति चेदू ? मिन्नेष्वे 
कद॒शनानुपपत्ति: अनेकस्मिन्नेक इति व्याहता बुद्धिन दृश्यत इति ॥ ३६ 


सेनावनवद्‌ ग्रहणमिति चेन्नातीन्द्रियत्वादणूनाम्‌ ॥ ३७ ॥ 


'तिनका, पत्थर, छकड़ी आदिकों में धारण तथा आकरपंण पाये जाते हैं, और उनमें सिद्धान्तो के मत्त 
से कोई दूसरा अवयवीरूप द्रव्य तो उत्पन्न नहीं द्वोता । भतः दोनों प्रकार से धारण तथा 
आकर्षग से अवयबों से न्‍थक अवयवी को सिद्धि नहीं हो सकतो ऐसा पूर्वपक्षों का यहाँ आक्षिप 
है। ( इस पूववपक्ष का सिद्धास्ती आचार्य ने उत्तर न देने के पूर्व उपरोक्त पूर्वपक्ष की युक्तियों से 
सन्देद में पढ़ा हुआ शिष्य प्रइन करता है कि )--“अवयवों से मिन्‍्न अवयवीं का खंडन करने 
बाला बौद पू्वपक्षों परमाणुसमूहरूप होने के कारण घद्दिकों का प्रत्यक्ष नहीं दो सकता इस 
.._ क्वारण अवयवो द्रवक्‌ मानना चादिये” इस सिद्धान्ती के आक्षेप का यह उत्तर देकर एक केश के 
दूर रहने पर प्रत्यक्ष न होने पर सौ केझशों का समूह का दूर से भो दौखता है, इसी प्रकार एक-रक- 
कर परमाणुओं का प्रत्यक्ष न हो सकने पर भौ परमाणुओं के समूह का प्रस्यक्ष दो सकता है, अतः 
सिद्धान्तो की आपत्ति नही हो सकती ऐेशो पूवपक्षी प्रतिज्ञा करै, तो उससे क्या प्रश्न किया जायगा, 
(अर्थात्‌ सिद्धान्तिमत से क्‍या भेद को आपत्ति दो जायगो, अर्थात्‌ जो पू्बपक्षो अवयबों से 
मिन्न अवयवी का निपेष कर परमाणुत्मूह होँका घटादिकों से प्रत्यक्ष होता है ऐसा मानता है 
हि से उस पूव॑पक्षी को कौन सा उसके खंडन के लिये हमें देतु देना होगा ।) ( आगे शिष्य के 
प्रश्न के उत्तर के व्याज ( बदाने ) से पृर्व॑पक्ष का ख़ण्डन करते हुए भाध्यकार कइते हैं कि )-- 
यह बटरूप द्रव्य एक है इस प्रतीति में “एक है? इस श्ञान का क्‍या विषय है, देसा पूर्वपक्षों को 
.. प्र॒क्ष करना होगा, भर्थाव 'युक है! इस प्रतीति में अभिन्न ( एक ) .दो विषय है, अथवा मिन्न-मिन्न 
( अनेक ) विषय हैं। यदि एक है इस श्वान का विषय एक है तो पूर्वकक्षी ने अवय्वों से भिन्न 
दूसरा अवयवीरूप पदार्थ मानने के कारण सिद्धान्ती को अभिमत आअवयवौरूप पदार्थ सिझू दो 
आयगा । यदि एक दे इस ज्ञान का विषय अनेक पदार्थ ( परमाणु ) दोंतो भिन्न मिन्न अनेक 
प्रमाञुओं में एक दै ऐसा होने वाला ज्ञान सत्य नहीं दो सकेगा, क्‍योंकि एक और अनेक का 
परस्पर विरोध होने के कारण अनेकों में एक है ऐसा शान द्वोता दुआ नहीं देखा जाता (अर्थाद्‌ यदि 
बौद्ध पूरवपक्षी पटादिकों व्ये अनेक परमाणुरूप मानता है, तो उसके मत में यह एक बट है 
.. ऐसी छोकश्यवद्दार से सिद्ध बुद्धि में इमारा प्रश्न दै कि क्‍या इस जुद्धि का पदार्थ एक ही विषय दै 
अध्वा अनेक ह यदि एक है तो वद्दी हमारा अवयेवों से भिन्‍न अवयबी है ऐसा इमारा सिद्धान्ती 
का मत सिर हो जाता है, और यदि अनेक परमाणु उक्त एक शान के विषय हों तो पूर्वपश्षिमत 
में ध्यापात ( विरोध ) आ जाता है) अतः अवयवी अवयवों से प्रृथक्‌ पदार्थ है, यद सिझ 
ता है॥ १६ ॥ 
( इसी विषय में आक्षेप तथा समाधान दोनों दिखाते हुए सूत्रकार कहतें हैं )-- 

.. पद॒पवार्थ-सैन।, वबनब॒द 5 सेना तथा बन ( अरण्य ) के शान के समान, घटादि परमाणु- 

समूहों का भृण होता है, इति चेत्‌ « ऐसा यदि पूव॑पक्षो कहै, न नहीं. सकता,, अतोग्दरिय- 
._ शादि 5 एद्रों से प्रदण करने योग्य न दोने से, अणूना 5 परमाणुओं के ॥ ३७ ॥ 
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यथा सेनाज्नेष वनाज़ेप्र च दूरादग्ह्ममाणप्रथक्तेप्वेकमिदमित्युपपद्चते बुद्धिः 
एवमणुपु सखितेष्वग्रह्ममराणप्रथक्ल्ेप्वेकमिदमित्युपपद्यते बुद्धिरिति | यथा गृह्ममा- 
णप्र्थक्त्वानां सेनावनाज्ञानामारात्कारणान्तरतः प्रथक्त्वस्याप्रदं, यथा गह्म- 
साणजातीनां पलाश इति बा खदिर इति वा नाराज्ञातिप्रहणं भवति, यथा 
ग्रह्ममाणप्रस्पन्दानां नारात्‌ स्पन्दग्रह्ण, ग्रह्ममाणे चार्थजाते प्रथक्त्बस्याग्रह- 
णादिकमिति भाक्तः: श्रत्ययो भवति, न त्वणुनामग्रह्ममाणप्रथक्त्वानां कारणतः 
प्रथक्त्वाप्रहणाद्वाक्त एकप्रत्ययोउतीन्द्रियत्वादूगनामिति | 

इृदमेव च परीक्ष्यते । किमेकप्रत्ययो5णुसख्यविपय आहोस्विज्नेति, अणुस- 
खय एब सेनाबनाज्ञानि। न च परीक्ष्यमाणमुदाहरणमिति युक्तप््‌, साध्य- 
त्वादिति | 

इृष्टमित्ति चेज् | तद्विपयस्य परीक्षोपपत्ते! । यदि मन्येत दृष्ठभिद सेनाब- 


आवार्थ-जिस श्रकार दूर से सेना तथा अरण्व के अछूग-अछग सैनिक तथा वृक्षों का अदण... 
नहीं द्वोता, तो भी 'यह एक सेना है, यह एक वन है! ऐसा शान होता है इसी प्रकार परमाणुओं 
के अतौम्द्रिव होने के कारण प्रत्येक मिन-मिन्‍न परमाणुओं का अददण न होने पर भी परमाणुओं के. 
समूह को छेकर 'यद एक पट है इत्यादि ज्ञान दो जायगा देसा (ूवंपक्षी नहीं कई:सकता, क्योंकि 
समीप रहने पर सैना तथा वन के सैनिक एवं बृक्षादिकों का परथकूभथक्‌ सदण होता है, किस 
दूर होने पर नहीं दोता तंवा उनके कम्प आदि क्रियाओं का भी समीप रहते अदण होता है 
दूर होने पर नहीं ध्वोता इस प्रकार दौखने वाले पदार्थो' के प्रथक्‌ पृथक ग्रहण होने के ः 
उनमें एक है यह शान भाक्त ( गौण ) है, किन्तु परमाणुओं का जिनका अतीन्द्रिय होने के कारण: 
पवकु-पूथकू गरदण रू परएण होकर दूरतादि दोष के कारण प्रथक्‌ पृथक्‌ ग्रहण 
होने से उनके समुदाय में एक घट दै ऐसा भाक्त (गौण ) जान नहीं दो सकता, क्यों। 
प्रमाणु इन्द्रियों से नहीं जाने जाते । ( अर्थाव जहाँ पर अनेक अं दिखा सकते हैं, किन्तु दूरता। 
दोष के कारण उनका प्रथक्‌ पृथक ज्ञान नहीं होता, इस कारण जो उनमें एक दे ऐसा ज्ञान दोता 
बह भाक्त (गौण ) ही है नक्ि वास्तविक, किन्ते परमाणुओं के स्वरूप से अदृइय होने के. 
कारण उनके उपरोक्त प्रकार से भाक्त ( गौण ) शान का अवसर ही नहीं है। ( समीप स्थों में 
अबयवो को न मानने वाले अबवा इन्द्रियों से गृदीत न द्वोने वाले ( अतौन्द्रिय ) परमाणुओं 


बह उदाहरण नहीं हो सब 
में हैं अथवा नहीं यद अभी सिद्ध करना 
होता है यह पूब॑पक्षी तथा सिदान्ती दोनों को देखने में आता है! ऐसा पूवपक्षी कहे, तो 
नहीं कद सकता, क्‍योंकि उसी के विषय की ठो परीक्षा करना है अर्थाद पूर्वपक्षी का 
फह ह्षो| कि सेना तथा वन के सैनिक तथा इृक्षादि अ्झों का दूर से पधक्‌एपक ग्रहण नहीं 


रीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम 


हु प्रथक्त्वस्याग्रहणादभेदेनेकमिति ग्रहण, न च हृष्टे शक्यं प्रत्याख्यातु- 
मिति ? तब्च नैचं, तद्विषयस्य परीक्षोपफ्तेः | दर्शनविषय एवाय॑ परीच्ष्यते योः 
मिति प्रत्ययो दृश्यते, स परीच्षयते किं द्रव्यान्तरविषयों वा अथाणुसबख्य- 
. विषय इति ? अत्र दर्शनमन्यतरस्य साधकं न भवति। नानाभावे चाणनां 
प्रथकत्वस्याप्रहणादभेदेनेकमिति ग्रहणम्‌ अतस्मिस्तदिति प्रत्ययो, यथा ._ 
 स्थाणो पुरुष इति | ततः किप्र्‌ ? अतस्मिस्तदिति प्रत्ययस्य प्रधानापेक्षित्वात्‌ 
: प्रधानसिद्धिः | स्थाणों पुरुष इति प्रत्ययस्य कि प्रधानम्‌ ? येडसौ पुरुषे पुरुष 
अत्ययशतस्मिन्सति पुरुषसामान्यग्रहणात्‌ स्थाणौं पुरुषोउयमिति | एवं नाना- 
भूतेष्वेकमिति सामान्‍्यप्रहणात्‌ प्रधाने सति भवितुमहंति | प्रधानं च सर्व॑स्या- 
अहणादिति नोपपद्मते | तस्मादभिन्न एबायममेद्प्रत्यय एकमिति | 

डन्द्रियान्तरविषयेष्वमेदप्रत्ययः अ्रधानमिति चेदू न।  विशेषहेत्वभावात्‌ 


_ कारण मेदज्ान के न होने से अमेद से 'एक सेना है, एक बन है” देसा ण्क ज्ञान होता दे यह 
देखने में आता है, जिस प्रत्यक्ष देखे दुए का खण्डन नहीं छो सकता तो बढ यह भी ऐसा नहीं है, 
क्योंकि इसी दृष्टिगोचर दोने वाले विषय की ही तो परीक्षा करना है। इृष्टिगोचर द्वोने वाछे दी 
विषय की तो परीक्षा कर रहे हैं। जो 'यद एक घट है, एक सेना है, एक बन है? ऐसा 'पुक' यह 
ज्ञान होता है वद परमाणुरूप अवयवों से पृथक अवयविद्वव्य में होता है, अथवा परमाजुओं के 
संचय ( समूह ) रूप विषय में । इस प्रकार परीक्षा की जा रद्दी है। इसमें घट, सेना, वन आदिकों 

ही दोनों में से एक पक्ष का साधक नहीं हो सकता। 
अनेक परमाणुओं का अतीन्द्रिय होने के कारण प्रक्‍्कुपथक्‌ ग्रहण न दोने से मेदबुद्धि 
को दृटाकर अभेदरूप से एक हैं यद्द श्ञान 'जों एक नहीं हैं उनमें एक है? ऐसा शान होना ऊँचाई 
के कारण वृक्ष में मनुष्यशान के समान भिध्याज्ञान है। ( प्रश्न )--इससे क्‍या हुआ १ ( उत्तर )- 
जो जैसा नहीं दे उसमें वैसा है यद भिथ्याक्षान वास्तविक शान को भपेक्षा करता है, श्स कारण 
आर्य एक दे इस शान की अपेक्षा करता है। अर्थात्‌ जिस विषय में सत्यक्ञान होता है उसी विषय 
.. मेँ मिथ्याश/न भी होता है, और यथार्थक्षान दी मिथ्याशान का प्रधान ऐसा यहाँ कद्दा जाता है, अतः 
जिस प्रकार मनुष्य को मनुष्य समझना सत्यक्षान है, जो वृक्ष को मनुष्य समझना इस मिध्याधान 
का प्रधान ( सुख्य ) होता है इसी प्रकार अनेक परमाणुओं को एक समझना इस मिश्याक्षान का 
अ्रवान वास्तविक एक को एक समझना यह भी प्रधान शान कहीं भवइय होना चाहिये, दैसा 
_स्ि्धान्ती का आशय है। 
(आगे पूर्वपक्षी का इस विषय में प्रश्न दिखाते दुए भाध्यकार समाधान करते हैं कि )-- 
_( प्रश्र )-इक्ष को मनुष्य समझना इस मिथ्याशान का प्रधान (वास्तविकशान) क्‍या है? 
(उत्तर )--जो वद मनुष्य को मनुष्य समझा जाता मिथ्वाज्ञान का प्रधान है) 4 
क्योंकि उसके रदने पर दूर से ऊंचाईरूप सामान्य धर्ममात्र को देखकर वृक्ष में यह मनुष्य है + 
परमाणुओं में एक दे ऐसा साधारण धर्म के ज्ञान से 


संुदावपक्ष में परमाणुओं के अतीम्द्रिय होने के कारण द्रव्यादिकों के अदरण न दोने के कारण 
बन सकता । इस कारण मेदरदित एक दी अवयवोरूप पढाय में 


_ जिन झब्दादि युणों को बौद पूर्वपक्षी प्रधान ज्ञान का कारण मानता है वे भी | के 


ब्बर स्यायदर्शनमर [झ० १, आ० २, सू० ३७ 
इृष्टान्ताव्यवस्था । श्रोत्रादिविषयेषु शब्दादिश्वभिन्नेष्वेकप्रत्यय: प्रधानमनेकस्मि- 
न्लेकप्रत्ययस्येति | एबं च सति दृष्टान्तोपादानं न व्यवतिष्ठते विशेषहेत्वभा- 
बात्‌ | अणुषु सब्ितेष्वेकप्रत्ययः किमतस्मिस्तदिति प्रत्ययः स्थाणों पुरुषप्र- 
स्ययव॒त्‌ ? अथार्थस्य तथाभावात्तर्मिस्तदिति प्रत्ययो यथा शब्दस्यैकत्वादेकः 
शब्द इति ?। विशेषद्देतुपरिप्रहणमन्तरेण इृष्टान्तों संशयमापादयत इति॥ 
कुम्भबत्सखयमात्र गन्धादयो5पीत्यनुदाहरण गर 
योगस्पन्दजातिविशेषत्रत्ययानप्यनुयोक्तव्यस्तेषु चैबं 

एकल्बुद्धिस्तस्मिस्तदिति प्रत्यय जञति विशेषहेतुर्महदिति प्त्ययेन सामाना- 
घिकरण्यात्‌ । एकमिदं महद्वेति एकविषयौ प्रत्ययौ समानाधिकरणौं भव॒तः तेन 


ओदरद्वित होने के कारण 'पुक” यद शान वहीँ प्रधान है जो अनेक परमांणुओं में एक श्स 
मिथ्याक्षान का प्रधान है यह मानना पड़ेगा )। 

( आगे अवयवी में रहने वाला एकशान प्रधान द्ोता है और दूसरे ( अनेक में एकशान ) में 
गौण होता है. यह नियम नहीं हो सकता इस आशय का पूव॑पक्षी का अक्षेप दिखाकर खण्डन 
करते हुए भाष्यकार कहते हैं )--कि यदि पूर्वपक्षो कहें कि दूसरे ओत्र आदि इन्द्रियों के विषयों 
( शब्द आदिकों ) में 'यह शब्द एक है, यद रूप एक है? इत्यादि अभेद ( एकता ) शान दो पूबंक 
अनेक परमाणुओं में 'एक घट है, इत्यादि ज्ञान का प्रधान हैं! तो कोई .विशेष द्ेतु न होने से 
दृष्टास्त की व्यवस्था न द्वोगी | यदि “शब्द, रूप, रस, गन्ध इत्यादि ओत्र, चक्लु, जिढ़ा, प्राण आदि 
इन्द्रियों के विषयों में यह शब्द एक है, यह सब एक है ऐसे एक-एक दी शब्दादिकों में इस प्रकार का 
ज्ञानों में पूर्वोक्त अनेक परमाणुओं में शक घट है! ऐसे मिथ्याशान का प्रधान दे” ऐसा पूबव॑पक्षी का 
आशय हों तो ऐसा होने पर विशेष देतु के न होने से दृष्टान्त के ग्रहण को भ्यवस्था न होगी। 
क्योंकि ( संचित एकद्राभया अनेक ) परमाणुओं में 'जो घट एक है” ऐसा छान दोता है, वह क्‍या. 
अनुष्य में वृक्षश्ान के समान एक न द्वोनेवाले परमाणुओं में एक दै इस प्रकार मिथ्याशान है १. 
अथवा झब्दरूप आदिकों के वस्तुतः एक दोने से 'एक शब्द है, एक रूप है” इत्यादि ज्ञान के 
समान बास्तबिक परमाणुओं से भिन्न एक द्वी भवयवी में 'एक घट है” देसा सत्यज्ञान है ( यह 
संशय बना ही रहता है ) अतः एक पक्ष का साधक कोई विशेष द्ेतु का स्वीकार किये बिना ये... 
उपरोक्त दोनों दृष्टान्त संदेद को उत्पन्न करते हैं. तथा घट के समान गंब आदि ग्रुण भी बौडमत 
में परमाणुसमहरूप हरी हैं, अतः प्रधान ( सत्य ) शान के उदाइरण भी नहीं हो सकते | अर्थात्‌ 


समूहरूप ही हैं। बौदों में भी वैभाषिक बौद्ध तो भूत तथा भौतिकसमूहरूप पट से भी छब्दादि' 
झ्णों को उत्पत्ति मानते हैं, अतः उनके मत में शब्दादिक भी परमाणुसमूहरूप ही हैं और 
हमारे मत में भी झब्दादि युणों में मुख्य एकशान ही है, क्योंकि एक संख्यारूप गुण झब्दादि' 
आर्शों में नहीं रहता, किन्त॒ शब्दादि थुणों में मी एक दै यद शान भाक्त (मिथ्या) ही है। 
हेसा भाष्य का आशय है। गौण होने पर भी कही-कहीं एक हे? यह शान सत्य दोता है जहाँ । 
बाधकजशान न द्योता हो, और कह्दी-कहीं मिथ्या द्ोता दे, जहाँ पर वाघकशान उत्पन्न होता हो 
यह भेद दै । ( आगे भाष्यकार शिष्य को बौद्ध पू्वपक्षी के प्रति अवयवी पृवकू न मानने पर और _ 
भी आपत्ति देने के लिये अतिदेश ( समानन्‍्वाय ) से उपदेश करते हैं कि )--इसी प्रकार अबयः 


हे . प्रत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ कढ्क 
0.0. 
. विज्ञायते यन्महत्तदेकमिति | अणुसमूद्मातिशयम्रहर्ण महत्पत्यय इति चेत्‌? 
सोडयममहत्सु अणुषु महृत्मत्ययो5तस्मिस्तदिति प्रत्ययो भव॒तीति । कि चातः 
अतस्मिस्तदिति प्रत्ययस्य प्रधानापेक्षित्वात्‌ प्रधानसिद्धिरिति भवितव्यं महत्वेब 
मह॒त्म॒त्ययेनेति । 


अणुः ज़च्दो मह्ानिति च व्यवतायात्‌ अ्रधानतिचिरिति चेद न। सनन्‍्दृती- 
ब्रताग्रहणमियत्तानवधारणाद्‌ यथा द्वव्ये | अणुः शब्दो5ल्पो मन्द इत्येतस्य अरह्ण 
महान्‌ शब्दः पढुस्तीत्र इत्येतस्य अहणम्‌। कस्मात्‌ ? इयत्तानवधारणात्‌ | न 


से प्थक्‌ अवयवी का खण्डन करने वाले बौद्ध पूर्वपक्षों को यदि वह अवयदी को '्रथक्‌ नहों माने 

तो “यह! 'मद॒त्परिमाण बाला है, यह संयुक्त है यह अश्र जा रहा है” शत्यादि शान पूव॑पक्षो के 

मत से न हो सरेंगे, क्योंकि अतीन्द्रिय परमाणुओं में उक्त ज्ञान नहीं हो सकते । ( उक्त महदादि 
चारों परिमाण, क्रिया तथा जातिबिशेषों में से परिमाण को छेकर भाष्यकार आगे कहते है कि )-- 
दक हैं! यह एक संख्या का ज्ञान वास्तविक एक अवयवोरूप बटादिकों में होने वाला सत्वज्ञान है 
इसमें सिद्धान्तिमत से विशेष हेतु मिलता है कि वह एक संख्या का ज्ञान यह एक घट महान्‌ 
( बड़ा ) है इस प्रकार मद्ान्‌ ( बड़ा) इस शान का उस एक संख्याशान में समानाधिकरणता 
( द्वोनों का एक ही में ज्ञान होना ) है, अर्थात यह एक तथा महान्‌ ( बढ़ा) है ऐसे एक ही घट को 
विषय करने वाले एक दी धर में दोनों शान दवोते हैं। जिससे जो वढ़ा है बहो एक है यह जाना 
जाता है । यदि पूर्व॑पक्षो कद्दे कि “परमाणुओं के समृहरूप अतिशय ( विशेष ) का ग्रहण होने से 
क्षहदान्‌! बड़ा है ऐसा क्वान होता है, न कि परमाणुसमूह से प्रृथक्क्‌ अवयविरूप घटादिकों में” 
तो सिद्धान्ती इसका उत्तर देते हुए कद सकता दे कि तब तो वद यह परमाणुरूप होने से जो 
महत्परिमाण वाले नहीं हैं ऐसे परमाणुओं में महान्‌ (बड़ा) दै यह ज्ञान महत्परिमाण- 
रहित में मह॒त्परिमाण का ज्ञान द्वोना भिध्याक्षान दोता है। ( प्रश्न )-तो मिध्याशान होने से 
क्या हुआ ! (उत्तर )--तो इस महत्यरिमाणहीन प्रमाणुओं में मदन हे «यह मिथ्या 
( गौण ) शान प्रधान ( मुख्य ) सत्यज्ञान की अपेक्षा करता है, इस कारण कहीं न कहीं 
वास्तविक मदत्परिमाण वाले में महान हैं ऐसा सत्वज्ञान भी पृव॑पक्षी को मानना पड़ेगा ( जो 
स्िद्धास्ती के मतसे परमाणु मिन्‍न अवयवी में सिद्ध होता है। यदि “यह झच्द छोटा है यह 
बढ़ा है इत्यादि शानों में अणु तथा मदृत्परिमाण इन दोनों का एक आधार में रहने की अतीति 
होती है, यही उक्त परमाणुओं में भेदन दै इस मिच्याज्ञान का प्रधान मान छेंगे? ( ऐसा पूब॑ंपक्षी 
कह्दे तो स्िद्धान्तीमत से भाष्यकार उत्तर देते हैं. कि )--यद नहीं दो सकता, क्योंकि वदरीफछ 
( कैर ) आमछूक ( आंवला ) विल्व ( बे) आदि फर्छों के समान इ्यत्ता (इतना बढ़ा दै ) का 
निश्चितप्रहण ( ज्ञान ) न द्ोने के कारण यद्द प्रत्यक्ष परिमाण का विषय इयत्ता का झदुण शब्द 
था परमाणुओं में न होने के फारण यह झब्द में यह शब्द मंद ( मंदा ) है, यद तीम् ( तौक्षा ) 
है, देसा ग्रहण द्वोता है। ( इसी विषय को आगे स्पष्ट करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--अथः 
( परिमाण बाछा ) शब्द अल्प ( छोटा ) है, संद है इस प्रकार इस झब्द (ध्वनि )का शान 
होता है, तथा मदत्परिमाण का यह ध्वनिरूप शब्द, पड़ ( समय ), तीम ( तीढषण ) है ऐसा शान 

होता है । ( प्रश्ष )--कयों ! ( उत्तर )-श्तना ( इतत्ता बडा है इस ) का ग्रदण न द्वोने के कारण, 
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“हाय महान्‌ शब्द इति व्यवस्यन्नियानयमित्यवधारयति | यथा बद्रामलकबि- 

्वादीनि | 
संयुक्ते इमे इति च द्वित्वसमानाश्रयप्राप्रिप्रदणम्‌ | ः 
दो समुदायात्रात्रयः संयोगस्येति चेत्‌ | कोडयं समुदायः, प्राप्तिसनेकस्यानेका 

जा प्राप्तिरेकस्य समुदाय इति चेत्‌ ? प्राप्तेर्यहणं प्राप्त्याश्षितायाः | संयुक्ते इमे . 

. अस्तुनी इति नात्र दे ्राप्ती संयुक्ते गह्मेते । १ 

अनेकसमूहः समुदाय जति चेदू न । द्वित्वेव समानाधिक्रणस्य महणात्‌। 

'्वाबिमौ संयुक्तावर्थीविति प्रहणे सति नानेकसमूहाश्रयः संयोगो गह्मते | न चर. 


क्योंकि ध्वनि आदि शब्द का महान्‌ शब्द दे ऐसा जानने बाला प्राणी इतना बड़ा है देसा निश्चय. 
सतहीं कर सकता । जिस प्रकार बैर के फल, आंवला, बेल इत्यादिकों के इवत्ता ( इतने बड़े हैं ) 
असका निश्चय करता है । 

( पीछे कद्दे हुए परिमाणादि चार में से दूसरे संयोग को लेकर भाष्यकार पूर्वप्षौ के मतपर 
दोष दिखाते हुए कहते हैं कि )--इसी प्रकार ये दोनों संयुक्त हैं यह भी ज्ञान दो संख्या के 
आशय द्रम्यों में रहने वाले दोनों पदार्थों को परस्पर प्राप्तिहप संयोग को विषय करता है जो 
परमायुओ्रों के अनेक संख्या में असंभव होने के कारण अनेक परमाणुओं से भिन्न दो 
धरमाणुओं से बने हुए अवयबी द्रम्यों को द्वी विषय करता है। (यदि पूव्वपक्षी कद्दे कि )-- 
«उपरोक्त आप्तिहूय संयोग के दो परमाणुओं के समूह दी विषय है ऐसा इम मान लेंगे न कि उनसे 
भिन्न उनसे बने हुए पृथक दो अबयबी द्रल्य संयोग के आश्रय मानेंगे” तो सिद्धान्तिमत से 
आध्यकार धूव॑पक्षिमत का खण्डन करते हुए पृव॑पक्षी से प्रइन हैं कि) यद आपको 
श्ररमाणुओं का समुदाय क्या है ! ( जिस प्रइन पर पूर्वपक्षीं समुदाय शब्द के अथ॑ का विकल्प कर. 
सिद्धान्ती को ऐसा उत्तर देठा है कि )--अनेक परमाणुओं की प्राप्ति को समुदाय कहते हैं. अबबा 
छक परमाणु की अनेक प्राप्ति को समुदाय कहेंगे (अर्थाद अनेक अबयबों (परमाणु ) को 
आ्तिरूप संयोग ही समुदाय शब्द का अर्थ है ऐसा विकल्प का अर्थ दे । क्योंकि भिन्न-भिन्न समुदाय 
जले अवयव्सयोग से इकट्ठा भये परमाणु दी समुदाय कहते हैं ऐसा प्रथम विकल्प का आशय हैं। 
तथा एक ही परमाणुरूप अबयव को अनेक प्रकार की प्राप्ति अर्थात अनेक अबयबों से संवोग 
डोना यह द्वितीय विकस्प का आशय है, अर्थांद अनेक परमाणुरूप अवयबों के समूह ही समुदाय 

जोा/जाता है देसा द्रितोय विकल्प का आशय है। (यहीं दोनों विकल्प २२वें सूत्र में भी 
>समुदाय्यशेषता वा समुदायों इक्तः स्यात्तस्पास्ियाँ” समुदाय वाले को अशेषता ( संपूर्णता ) 
रूप अवयवक्षमुदाय वृक्ष दोगा, या उनकी प्राप्ति (मिलना ) रूप समुदाय वृक्ष होगा ऐसे ही . 
विकल्प दिखाये थे । उसमें समुदायी को भशेष पद से कहा था बह्दी यदोँ पर दितीय ( एक की. 
अनेक प्राप्तिह्प ) पक्ष से कइा दै। समुदाय बालों को प्राप्ति जो वहाँ समुदाय कड़ा था 
अद्दी यहाँ पर 'अनेक को प्राप्ति! रूप प्रथम विकल्प में कद गया है )। ( जिन दोनों में से प्रबभ- 
"विकल्प का खण्डन करते डुए भाष्यकार कहते हैं कि )--'ये दोनों संयुक्त हैं 
< संयोग ) को आय करने वाह प्राप्ति ( संयोग ) का दी प्रदण नहीं होता, क्योंकि 'ये 
अदा परस्पर संयुक्त हैं! इस प्रतीति में दो प्राप्ति (दो संयोग ) ही परस्पर में मिली हुईं 


अत्यक्षपरीक्षाप्करणम ]. समाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस 


_इयोरण्वोग्रेहरणमस्ति, तस्मान्महती दित्वाश्रयभृते द्रव्ये संयोगस्य स्थानमिति | 
प्त्यासत्तिः अतीषातावसाना संयोगो नार्थान्‍तरमिति चेत्‌ ? नार्थान्तरहेतुल्वा- 
संयोगस्य | शब्दरूपादिस्पन्दानां द्वेतः संयोगो नच द्रव्ययोगुणान्वरोपजनन- 


. क्ष प्राप्ति ( संयोग ) का ही श्ञान होगा । किन्तु प्राप्ति ( संयोग ) की प्राप्तिपूक प्रकार से (संयोग) 
का ग्रहण नहीं दो सकता, अतः प्रथम पक्ष से पूर्वपक्षी का अनेक की भ्राप्ति समुदाय शब्द का 

+ अर्थ है यद कदना असंगत दै।) ( इस प्रकार पूव॑पक्षो के प्रथम विकल्‍प क। खण्डन करने के 
पश्ञात्‌ द्वितीय विकल्प का खण्डन करने के लिये पूर्वकक्षों के आशय से दितीय विकल्प का अर्थ 
दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-“एक अवयब अनेक प्राप्तिरू्प अनेक समूह ही 

. समुदाय झब्द का अर्थ है” देसा पूर्वपक्षी नहीं कद सकता, क्योंकि "बे दो पदार्थ परस्पर संयुक्त हैं? 
. इस ज्ञान में दो संख्या के आशय दो द्व्यों में संयोग है! ऐसा शान होता है, ( अतः अनेक 
_. आप्तिरूप द्वितीय विकल्प में अनेक परमाणुओं में दो संख्या का होना नहीं बन सकता )। 
(इसी विषय को आगे स्पष्ट करते हुए भाष्यकार कदते दैं कि )--'वे दो पदार्थ परस्पर में संदुक्त है? 
ऐसा शान होने के कारण अनेक परमाणुरूप अबयवों के समुदायों क्रो लेकर संयोग काअइण 
नहीं होता । और दो परमाणुओं का भी परमाणु के अतौन्द्रिय होने के कारण ग्रहण नहीं होता । 
इस कारण महत्परिमाण वाले दित्वसंख्या के आश्रय दो अवयविरूप धटादि पदार्थ दी परस्पर 
संयोग के स्थान ( आधार ) हैं यह सिद्ध होता है (न कि दो परमाणुपुञ् महत्परिमाण वाले 

.. दो हैं यह सिद्ध द्वोता है ) ( पूर्बोक्त परिमाणादिकों में से तृतीय स्पन्द (क्रिया ) को छेकर 
धूव॑पक्षी का मत खण्डन करते हुए भाष्यकार पूवपक्षी की शंका दिखाते हैं कि )--"जिसका अन्त में 
अतिघात (टक्षर छगना ) रूप क्रिया दो फल होता है ऐसे केवल दो सम्बन्धियों को छोड़कर 
संयोगरूप सम्बन्ध कोई दूसरा पदार्थ नहीं है” ऐसा यदि संयोग को प्रृथ्कू न मानकर पूर्वपक्षी 
कहे, तो यह भी नहीं हो सकता, क्योंकि संयोग एक दूसरा ग॒ुणरूप पदार्थ हैं। शब्द, रूप 
इत्यादि युण, तथा किया का संयोगरूप शुण पदार्थ कारण द्वोता है, बिना दो द्ब्यों में किसो एक 
छिक्षेष भुण को उत्पत्ति के वह संयोग झब्द, रूपादि युग तथा क्रिया में कारण द्ोठा है यह शान 
नहीं दोता, इस कारण संयोग नामक एक दूसरा युग पदार्थ है। ( अर्थाद्‌ यदि वह संयोग उपरोक्त 
वृब॑पक्षी के कथनानुसार दोनों सम्बन्धीरूप ही माना जाय, तो ब्सके पूर्व भी उपरोक्त झब्द/दि 
कार्यों की उत्पत्ति होने कौ कापत्ति आा जाबगो। ( इस “प्रकार अनुमानप्रमाण से संयोग को. 

. अतिरिक्त सिद्ध कर प्रत्यक्षप्रमाण सै संयोग को सिदि करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-7 
संवोगरूप दूसरा पदार्थ तथा उसका ( नियेषरूप ) दोनों अभाव प्रत्यक्षज्ञान के मी विषय होते 

है ( जिनको संयोगसम्बन्ध तथा संयोगसम्बन्ध का अभाव कहते हैं ) जैसे 'कुण्डल वाले गुरुजी 

है, तथा छात्र कुण्डल वाला नहीं हैं? ( इन दोनों श्ञानों में कम से कुण्डर का संयोग तथा उसका 
अभावरूप नियेष कदे जाते हैं। यदि 'कुण्डल वाछे युरु जी हैं! इस शान में कुण्डल का का में 
संबोगरूप दूसरा थुगपदार्थ विषय न दो तो, दूसरे पदार्थ का निषेध विषय है यह कहना पढ़ेगा। 
अर्थात्‌ उसमें किसका निषेध किया जाता है यह कहना होगा । 'वे दोनों परस्पर में संयुक्त दब्व हैं? 


क्८३ न्यायदु्शनस्‌ [अ० १, आ० २, सु० 


यद्यथोन्तरं न विषयः अथोन्‍्तरप्रतिपेधस्तहिं विषयः | तत्र ्रतिषिध्यमानवच- 
नम्‌ | संयुक्त द्रव्ये इति यदथोन्तरमन्यत्र दृष्टभिह्द प्रतिषिध्यते तद्रक्तव्यमिति | 
इयोमेहतोराशितस्य अहणाज्नाण्वाश्रय इति । 

जातिविशेषस्य प्रत्ययानुबृत्तिलिज्ञस्याप्रत्याख्यानप्‌, प्रत्याख्याने वा प्रत्यय- 
व्यवस्थानुपपत्तिः। व्यधिकरणस्यानमिव्यक्तेरधिकरणवचनम्‌ | अणुसमवस्थान 


इस झान में इमें दूसरा पदार्थ दूसरी जगह दौख़ता हुआ यहाँ पर निषेध किया जाता है बह 
कहना पड़ेगा | दो महत्वरिमाण वाले द्रव्यों के आश्रित संवोग का ग्रहण होने से यह परमाणुओं में 
संयोग नहीं हों सकता । (अर्थात्‌ विधी तथा निषेध दो में से एक का निषेष होने पर एक के 
विधि में तात्पयें होता है, इस कारण “गुर जी कुण्डल बाले हैं? इस ज्ञान में यदि कुण्डल तथा गुरू 
दोनों का संयोगसम्बस्ध यदि सम्बन्धी गुरु तथा कुण्डलहूप हो तो कुण्डल शुरु अथवा गुरू 
कुण्डल देसा ज्ञान होने छगेगा, तथा अकुण्डक छात्र उपरोक्त बाक्य में छात्राकुण्डल ऐसा 
“अकुण्डलरद्धात्र” इस वाक्य से ज्ञान होने छगेगा, जिससे 'मतुप्‌” अर्थ में प्रत्यय एबं बजुबीदी 
समास मी प्रकरणानुसार "कुण्डली गुरुः अकुण्डलश्छात्र? इन दोनों वाक्‍्यों में न होंगे, क्योंकि 
“समर्थः पदुविधिः” पद को विधि समर्थ होती है, यद शाल््र अथे के सम्बन्ध में होता है, उसके न 
होने के कारण छोक तथा शाख्र का विरोध दो जायगा। तथा द्रव्य, ग्रुण तथा क्रिया का कारण 
होने से भी संयोग एक दूसरा पदार्थ दै यद लि होता है, जैसे पट का तन्तुसंयोग, शब्द का 
औओरी एबं आकाझ का संयोग, तथा दस्त में क्रिया होने का कारण प्रयल्ल वाले आत्मा तथा हस्त का 
संयोग कारण होता है इत्यादि लोकसिद उदादरणों से भौ संयोग एक प्र॒थक्‌ गण पदाथ है यह 
सिद्ध द्वोता है। 

(पूब॑ंप्रद्शित संयोगादि चारों में से चतुर्थ जातिविज्ेष थों छेकर पूर्वपक्षिमत का खण्डन 
करते दुए भाध्यकार आगे कहते हैं कि )--'गौ गौ? ऐसी अनुगत झ्ानरूप कारण से अनुमान द्वारा 
सिर गोत्वादि जातिविशेष का खण्डन पूर्वपक्षों नहीं कर सकता, यदि उक्त जातिपदायं का बह 
खण्डन करे तो “गौ गौ! इत्यादि समान ज्ञान को व्यवस्था न बन सकेगी । (अर्थात्‌ यदि अवयवी न. 
माना जाय तो बट धट, इत्यादि भनुगताकार ज्ञान न हो सकेगा, क्योंकि जाति को प्रगट करने। 
वाली अवयवीरूप अ्यक्ति द्वी नहीं है )। जो जाति व्यधिकरण दोने पर (आश्रय न दोने पर » 

दीं हो सकती, अतः उप्तका आधार मानना पड़ेगा जो इन गत्वादि जातिविशेषों का 
आधार होता है वही परमाणुओं से भिन्न व्यक्तिरूप अबयबि द्रध्य है। ( तात्पयंटीकाकार यहाँ परः 
'हेंगस्थ” इस छिगपद से “अनुमापक' अनुमान कराने वाला, ऐसा अर्थ करते हैं, क्योंकि 
उन्होंने गौ गौ! इत्यादि ज्ञानों को अनुबृत्ति ( अनुगम यद्यपि प्रत्क्षप्रमाण ही से सिद्ध है, 
तथापि जाति विषय में विवाद रखने वाले बौद्ध के छिये यद्दी अनुमापक लिज़ द्वोती है देखी 
तात्पब॑ंथीका में समालोचना दो है )। ( आगे भाष्यकार कहते हैं कि )-यदि पू्पक्षी कहे कि 
अगुओं का किसी अवस्थान (पुंजरूप ) से रदन। ही उक्त जातिविशेषों का भाक्षय होता है... 
न कि उससे भिन्न बटादिरूप अवयवी, (अर्थात्‌ पुंजहूप से रहने वाले घगादिकों के परमाणु दी 
बटत्व आदि जाति ब्ये प्रगट करते हैं, जिससे अवयवी मानने की कोई आवश्यकता नहीं है) तो 
जिससे परमाणुओं के पुंजरूप अवस्था से उक्त जाति प्रगट होती है ऐसा आप मानते दैं, उसकी 
ज्वक्षु इन्द्रिय से प्राप्ति द्वोती दै, अथवा नहीं यद आपको कहृना पड़ेगा, कि उन परमाणुपुंजों का 


ः | सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ बढ 


विषय इति चेत्‌ ? ग्राप्ताप्राप्सामर्थ्यवचनम्‌ ! किमप्राप्ते अणुसमवस्थाने तदाश्रयों 
जातिविशेषों गृह्मते ? अथ प्रा इति | अग्रापत मदरणमिति चेत ? व्यवद्दितस्था- 
णुसमवस्थानस्याप्युपलब्धिप्र सज्न:, ते व्यवहितेडणुसमवस्थाने तदाश्रयों जाति- 
बिशेषों गरहेत | प्राम्ते भ्ररणमिति चेत्‌ ? मध्यपरभागयोरप्राप्तावनभिव्यक्ति: | 
आवस्प्राप्तं भवति तावत्यमिव्यक्तिरिति चेत्‌ ? ताबतो5धिकरणत्वमणुसमवस्था- 
नस्य | यावति प्राप्ते जातिविशेषो गह्मतें तावदस्याधिकरणमिति प्राप्त भवति | 
तत्रेकसमुदाये अ्रतीयमाने5र्थमेदः | एवं च सति यओोड्यमणुसमुदायों ब्क्ष इति 


अध्षरिम्द्रिय से ग्रहण न होने पर भी उनमें रहने वाले जातिविशेष का ग्रहण होता है, अथबा 
अश्ुइन्द्रिय से परमाणुओं का ग्रदण होने पर उनके पुंज में रहने वाढी विशेष जाति का अददण 
होता है । यदि परमाणुओं की चल्॒इम्द्रिय से प्राप्ति न होने पर मो उनमें रइने वाली जाति- 
विशेषों का प्रहण दोता है ऐेसा मानो, तो स्यव॒हित ( व्यवश्नान बाछे ) परमाणुओं को भी पूर्वोकत 
किसी प्रकार की ( पुज्रूपवाली ) स्थिति का भी उपलब्धि ( शान) होने लगेगा, जिससे परमाथु- 
पुञ्ञ के भवस्थाविशेष के व्यवधानयुक्त दोने पर भो, उनमें रहने बाली विशेष जाति का ग्रहण 
होगा । ( भर्थाव परमाणुओं की पुजरूप से स्थितिविज्ञेष जाति को प्रगट करती है, ऐसा धूव॑ंपक्षी 
मानता है। क्‍या यह चश्न से प्राप्त ( गृदीत ) विशेष जाति को प्रगट करती है, अथवा चल से 
अप्राप्त जातिविशेष को यद सिद्धान्ती के विकश्प का यहाँ उत्तर से ताल्ये है, जिसमें अप्राष्तिपक्ष 
में यदि परमाणुओं की विशेष स्थिति न दौखने पर भो उसमें वतेमान जाति का ग्रहण मानों तो 
ब्यवधान वाले परमांणुओं की विशेष स्थिति का भी चक्षु से ग्रहण दोने लगेगा ऐसा प्रधमपक्ष के 
खब्डन का तात्पय है। ) (यदि पूर्वपक्षी द्वितीयपक्ष से परमाणुपुज् के चक्ठु से महण डोने पर 
उसमें रइने वालों मिशेष जाति का ग्रहण माने ठो भाष्यकार कहते हैं कि )--/चक्षइन्द्रिय से 
प्राप्त परमाणुओं में विशेष जातिका ग्रदण द्ोता है” देसा पूर॑पक्षी कह्दे तो मध्य'तथा (पर ) 
पिछले ऐसे दोनों भागों के चक्न से झदण न द्ोने के कारण परमाणुसमूहर्ूप घटादि की 
अभिव्यक्ति ( प्रगट दोना-जान। जाता ) न बन सकेगा । यदि जितना घटादिकों का भाग चल से 
शुददीत दोता है उतने में उसकी अभिश्यक्ति ( प्रगटता ) होतो है देसा पृववपक्षी कहे तो लितने 
पड के भागों का चक्षु से दर्शन द्वोता है उतना द्वी उन परमाणुओं का अबस्थान ( विशेष अवस्था 
से रइने ) का आधार दोगा, जिससे जितना पादिकों का भाग चल से देखा जाता है, उसी में 
बटत्वादि विशेष जाति का भद॒ण होने के कारण उतना द्वी भाग उस पटत्वादि जातिविश्ेषों का 
आशय है ऐसा प्राप्त दोता है ( ऐसा मानना होगा) जिससे जो यद्द वृक्ष परमाणुससुदायरूप 
अठीत द्ोता है उस वृक्ष में भेद ( अनेक होना) प्राप्त होती है (अर्वांद जिस-जिस भाग मे 
बृक्षतारूप जाति प्रगट होती हैं वह-बह वृक्ष है, देखा प्राप्त होने के कारण एक बृक्ष अनेक हैं 
देसी प्रतीति होने लगेगी जिससे 'यह एक वृक्ष है” यह शान न होगा। ) (इसी आशय से भाष्यकार 
आगे कहते हैं कि )-ऐसा होने से जो वद्द पूर्वपक्षो के मत से परमाणुसमुदायरूप दक्ष का ज्ञान 
होता है उसमें अनेक वृक्षों की प्रतीति होने लगेगी, क्योंकि जिस-जिस परमाणुपुञ्ञ के भाग ्मे 
जृक्ष का शान होता है वह-्वह सम्पूर्ण माग ही इृक्ष है। इस कारण सम्नद्धित ( एकड़ डये 3 
'परमागुओं में रइने बाके परमाशुओं से भिन्न अवयवीरूप दूसरे पदार्थ के दी बृक्षल्वादि विशेष 
जतियों के प्रगट होने का विषय दोने के कारण बृक्षादि रूप अवयति पदार्थ परमाश्युरूप अबयों 
$ लिन्न है यद सिद्ध दवोता है। ( अर्थात्‌ पुशरूप परमाणुओं में वततमान उनसे मिक्ष इक्षादिस्स 


बद्द न्यायदर्शनस[ झ० १, आ० २, सू० 


प्रतीयते तत्र बृक्षबहुत्व॑ श्रतीयेत, यत्र तत्र ल्यणुससुदायस्य भागे बृक्षस्वं ग्रद्मते 
सस वृक्ष इति | तस्मात्समुदिताणुसमवस्थानस्यार्थान्‍तरस्य जातिबिशेषामि- 
ड्यक्तिविषयत्वादवयव्यर्थॉन्चरभृत इति ॥ ३७ ॥ 
इति प्रत्यक्षपरीक्षाप्रकरणम्‌ | 
परीक्षितं ्रत्यक्षम्‌ | अनुमानमिदानीं परीक्ष्यते-- 
रोधोषघातसाइस्येम्यों व्यभिचारादसुमानमग्रमाणम्‌ ॥ ३८ ॥ 

अग्रमाणमिति, एकदाप्यर्थस्य न श्रतिपादकमिति | रोधादप्ि नदी पूणो 
गुह्मयते तदा चोपरिश्टद्गुश्े देब इति मिथ्यालुमानम्‌ | नीडोपघातादप्ि पिपीलि- _ 
काण्डसब्वारो भवति, तदा च भविष्यति ब्ृष्टिरिति मिथ्यालुमानमिति | पुरु- 
'पोडपि मयूरवाशितमनुकरोति तदापि शब्दताहस्यान्मिध्यानुमानं भवति ॥३८॥ 


कद न 
अवबनी पद ही दक्षादिकों में वतमान पृक्षल् आदि विशेष जातियों के व्यक्त होने का कारण है... 
कि धुज़रूप परमाणु, यद्द नैयायिक मत से सिद्ध द्ोता है, अतः पृब॑पक्षिओों का मत 
असंगत हैं ) ॥ ३७॥ 


(६ ) भजुमानपरीक्षाप्रकरण' 

( इस प्रकार प्रत्यक्षरूप प्रधम प्रमाण को परीक्षा करने के पश्चात्‌ क्रमप्राप्त दितीय अनुमान- 
अमाण की परीक्षा करने के डिये पूववपक्षिसूत्र के अवतरण में भाध्यकार पूव॑प्रकरण की अग्रिम 
अकरण में संगति दिखाते हुए कदते हैं कि )-पूवंग्रन्थ में पत्कक्षप्रमाण की सूत्रकार परीक्षा. 
कर चुके। सांप्रत अनुमान नामक द्वितीय प्रमाण की परीक्षा करते हुए पूर्वपक्षी के मतसे 
ंइते दैं-- 

पदपदार्थ--रोपोपघातसाइ्थेम्व: 


आवदिकों के द्वोने से ब्यभिचारदोष आने के कारण, अनुमान » अनुमान, अप्रमाण॑ > प्रमाण नहीं... 
हो सकता ॥ १८ ॥ 

भावाथ--सिद्धास्ती ने नदी का जल भरा-पूरा दोने रूप देंतु से वर्षा हुई है ऐसा अनुमान 
किया है किन्तु नदी के जछ को रोक देने से भी नदी पूरी जछू से भर जाती है, इस कारण तक. 
परिपीडिका ( चिउंटिओं ) के अण्डों के साथ एकतार चलने इस द्वेतु से आ।गे वृष्टि दोगो देसाः 
अनुमान माना है, किन्तु विषोल्िका ( चिउंटिओों ) के रइदने के स्थान के खराब होने से भी आण्डे- 
सद्वित पिपोक्तिका बाहर निकल कर प्रायः कतार से चछती हैं, जिससे आगे वृष्टि नहीं होती, 
इस कारण तथा मयूर के शब्द को सुनकर इस हेतु से मेष आकाश में ( बतमान ) हैं ऐसा सिद्धान्सी 
ने अजुमान माना हैं, किन मयूर के सद्झ किसी पुरुष के झब्द (आवाज ) करने पर भी 
आकाश में मेध नहीं रदते, इस कारण भी सिद्धान्ती के माने हुए क्रम से काये से गत कारण का; 
कारण से आगे दवोने वाले कार्य का, तथा वत॑मान मैं रइने वाछे का ऐसे तीनों अनुमानों के देदओं 
में उपरोक्त प्रकार से ब्यमिचारदोष जाने के कारण तीनों सिद्धान्ती के साध्य के सापकदेंत _ 
.. क्षथ्यमिचार नामक दुष्ट दोते हैं, अतः अनुमान नामक द्वितीय प्रमाल नहीं दो सकता ॥ ३८ ॥ 


अनुमानपरोक्षाप्रकरणम्‌ ].. सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम 


अप्रमाण झब्द का वह अर्थ है कि अनुमान नामक प्रमाण से भूत, भविष्य तथा बतेमान इन तौनों.. 
में से एक दो समय में भी साध्य की सिद्धि का निश्चय नहीं हो सकता, क्‍योंकि केवल कबने तो... 
अप्रमाण से मी फिया जाता हैं )। सिद्धान्ती की पूर्णता ( भरा हुआ होना ) देखकर इस 
हेठ़ से पूल में इ्टि हुई थी, ऐसा झेषकार (कार्य से कारण का) अलुमानप्रमाण 
माना है, किन्त॒ नदी के जर के मेढ आदि बॉपकर रोकने से भी नदी का प्रबाद बहता है ऐसा 
ता है, अतः नदी के अ्रवाद तथा जलबृष्टि का सम्बन्ध नियमित न होने के कारण 
दोष आने से नदी को पूर्णतारूप हेतु भूतबृष्टिलूप साध्य का सापक हेंत नहीं दो 
_ सकता । इस कारण यदद मिथ्या ( असत्य) अनुमान हैं। इसी प्रकार सिद्धान्ती ने अण्डेसदित 
पिपीलिका (चिउंटियों) का एक पक्लि से चछना देखकर उस कारण से आगे बृष्टि होगी, इस काये का 
अलमान पूवंबद नामक अनुमान माना है, किन पिपीलिकाओं के छिद॒रूप रहने के स्थान के 
खराब होने से भो पिपीलिका अण्डों के साथ बाहर निकल कर चलती दें, इस कारण भावी इष्टिरूप 
कार्य का अण्डेसहित चिजंदियों का चलनारूप हेतु का नियमित ब्याप्तिरूप सम्बन्ध न दोने के 
कारण पिपौहलिकाओं के संचरणरूप कारण से आगे द्वोने बाकी वर्षारूप कार्य का अनुमान भी 
व्वमिचारदोष्पस्त होने से मिथ्या अजुमान ह। (इसमें यह विचारणीय विषय है कि 
 पिषरोलिकाओं के अण्डेसहित कतार बॉपकर चडछने में आगे दोनेवाली जलबृष्टि करने में सामथ्ये 
है हा उपलब्ध न द्ोने के कारण पिपीलिकाओं का अण्डेसदित चलना वर्षा का कारण 
नहीं हो सकता । क्योंकि उसके न दोने पर भी बृष्टि होती हैं, अतः वर्षा के मूलकारण प्रथिवीः 
आदि मद्दाभूतों का संक्षोम ( विकार ) पिपीकिकाओं का अण्डे के साथ चलने का प्रथम काय है, 
क्योंकि पथ्वी को उण्णता से धबड़ाने वाली पिपीलिकाएं अपने अण्डों को पृथ्वी पर ऊपर छातीः 
हैं। इस कारण पिपीछिकाओं का अण्डे के साथ गति को देखकर इससे ए्थिवी आदि भूत पदाँ में. 
विकास का अनुमान करने के पश्चाद यदि वर्षा के कारण भूतविकार से भविष्य वृष्टिरूप काये का. 
अनुमान किया जाता है, तो वह पूर्बोक्त पूवंबत नामक अनुमान दो जाता हैं। यदि उपरोक्त 
_ क्रा्यकारणभाव को न जानकर द्वी पिपीकिकाओं के अण्डेसद्ित गति से भावी बर्षा का अनुमान 
किया जाय तो इनका कार्यंकारणभाव न होने सै यद सामान्यतोइष्ट नामक तौसरें अनुमान 
.. डदाइरण होगा? ऐेख्ली खघोतकार ने कहाँ समालोचना को हे ) (इस प्रकार दो अलुमानों में 
व्यमिचारदोष दिखाने के पश्चाद्‌ तौसरे बतेमान देतु से वतंमान साध्य की सिद्धि का जो सिद्धास्ती 
ने मदूर शब्द करता है देसा मयूर का झब्द सुनकर, अतः वर्तमानकाल में आकाझ में मेष अवश्य 
है ऐसा अनुमान किया है उसमें भी यदि कोई मन॒ष्य मयूर को बोली बोले तो उस समय आकाश 
में मेधों का बतंमान होना सम्भव न होने के कारण शब्द के सदश होने से यह मिध्या . 
अनुमान है । वार्तिककार ने जो मयूर के झन्‍्द से मयूर दी की सत्ता का अनुमान होता है ऐसा 
अर्थ यहाँ पर किया है ) अतः सिद्धान्ती के भूत, भविष्य तथा वर्तमान ऐसे तीनों कारों में साध्य... 
की सिद्धि करने वाले उदाइरणों में उपरोक्त प्रकार से व्यमभिचारदोष के आने से स्षिडान्ती के 
देव ( सल्यमिचार नामक दुश्देत होने के कारण साध्य की सिद्धि नहीं कर सकते, ऐसा पूर्वपक्षी 
का आशय है )॥ १८ ॥ 
( इस प्रकार पूव॑पक्षिमत से व्वमिचारदोष आने के कारण दिये इुए सिद्धान्त के तिकाल के 
.. अलुमान में मिध्याश्व का खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते हैं )-- 
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नेकदेशत्राससाइश्येम्योड्थान्तरभावात्‌ ॥ ३९ ॥ 
लक अननुमाने तु खल्वयमनुमानामिमानः | कथप्‌ ? 
नाविशिष्टो लिझ्लनं भवितुमहंति | पूर्वोदकविशिर्ट खलु बर्षोदक शीघ्रतरत्बं 
स्लोतसों बहुतरफेनफलपर्णकाप्ठादिवदनं॑ चोपलभमानः पूण्णत्वेन नद्या उपरि 
बूछ्छो देव इत्यनुमिनोति नोदकबृद्धिमात्रेण। पिपीलिकाप्रायस्याण्डसब्यारे 


'पद्पदार्ध-न 5 ऐसा ( सिथ्यात्व अनुमानप्रमाण का ) नहीं दो सकता, एकदेंशत्राससाइ- 
इय्े्यः 5 क्योंकि प्रवाह के रोकने के कारण एकरेश से नदी को बृद्धि रहने के स्थान के नष्ट 
डोने के कारण मय से अण्डेसहित प्रायः पक्र पंक्ति से चछना एवं मयूटसदश मनुष्य के क्षब्द 
सै, भर्थान्‍्तरभाबाव 5 सिद्धान्तिमत से दिये हुए बर्षोंकी नदी की विरक्षण बाद, विशेषकर 
आण्डों के साथ पिपीकिकाओं का पक हौ पंक्ति से चलना तथा वास्तविक मबूर शब्द इस क्रम से 
अयी हुई वर्षा, भविष्यवर्षा तथा वर्तमान में आकाश्ष में मेयों का होना इन साध्यों के साधक 
ढेतओं से भिन्न होने से ॥ ३९ ॥ 

आवार्थ 5 पूवंपक्षी ने दिया हुआ अनुमान का प्रमाण न होने का दोष सिद्धान्ती के मत से 
जहीं हो सकता, क्योंकि एकदेश से नदी को इृद्धि, वासस्थान के खराब दोने के कारण भय से 
अण्डों के साथ पिपीलिकाओं का चलना, तथा मयूर के शब्द के समान मनुष्य के नकली झब्द से 
कक्द्धान्ती के दिये हुए भूतवृष्टि का साधक पूर्णरूप से विलक्षण नदों की वृद्धि, तथा भविष्यवृष्टि 
का साधक पिपौलिकाओं का अण्डेसहित विशेषरूप से एक हो पंक्ति से चना, एवं वास्तविक 
अयूर के झब्द जो वर्तमानकाल में आकाश में मेषों को सत्ता सिद्ध करते हैं, ये सिद्धान्तीका 
अभिमत द्वेतु भिन्न है जो यथार्थ अनुमिति के कारण सिद्धान्ती ने माने हैं, अतः जिसकी अपने 
साध्य की सिद्धि करने में स्वमभिचार न होने के कारण अनुमानप्रमाण मिथ्या दै यह पूब॑पक्षौ का. 
कहना असंगत है ॥ ३९ ॥ 

( स्लिद्धान्तिमत से ३९ वें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-धूवेपक्ष सूत्र 
में पृरपक्षो के दिये हुये पूर्बोक्त व्यभिचारदोष नहीं हो सकते हैं, क्योंकि यह पूवेपक्षी का जो. 
अनुमान नहीं है उसमें अनुमान होने का अमिमान ( भान ) है। ( प्रश्ष )--बैसे १ ( उत्तर )-- 
ज्योंकि अविशिष्ट ( साधारण ) केवछ नदी को वृद्धि इत्यादि बहा अनुमिति का कारण होना 
सिद्धान्ती को अमभिमत नहीं है किन्तु वृद्धि के धूर्वंफारू के भरे हुए जल से युक्त वर्षा का जल, 
जिसमें बड़े बेग से प्रवाद बहता है तबा वर्षा के नदी के जल में बदुत-सा फेन होता दै एवं फल, 
परे, छकड़ी आदि प्रवाह के वेग से बदते हैं यह देखनेवाला मनुष्य, नदी को पूर्णता ( पूरा भरा 
हुआ होना ) इस सद देत॒ से नदी पर पजेन्य की वृष्टि.हुई थी ऐसा अनुमान करता है न फि केबल 
नदी की बृद्धि (बाद ) से तथा विशेषहूप से अण्डों के साथ चिऊँटियों का एक ही पंक्ति ( कतार ) 
से चछना देखकर जो मनुष्य ऊपर से पर्जैन्य को बृष्टि होगी ऐसा अनुमान करना सिद्धास्ती का 
अमिमत हैं न कि कुछ चिल॑ंटियों का अण्डेसडित छितर-वितर द्ोकर चछना तथा यह मबूर 
की ध्वनि हैं, यह उसके समान मनुष्य दी ध्वनि दे इस प्रकार विशेष ( भेद ) क। शान न होने के 

कारण ही .य धूवपक्षी ने दिये ढुए अनुमान में मिध्यास्व की सिद्धि हो सकती दै। नो प्राणी 
विशिष्ट ( असाधारण ) वास्तविक मयूर शब्द झुनकर यह मयूर द्वी की .ब्वुनि है .ऐसा जानता है 
उससे बतमान में मेघ अवश्य है इस साध्य की सिद्धि द्वोने में उपरोक्त विशेष मयूर दी का 


|; 


| 
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भविष्यति वृष्टिरित्वनुमीयते न कासाख्बिदिति | नेदं मयूरबाशितं तत्सदशोड्य! 
शब्द इति विशेषापरिज्ञानान्मिथ्यानुमानमिति | यस्तु विशिष्टाच्छब्दादिशिए- 
मयूरबाशित ग्रह्लाति तस्य विशिष्टाउर्थो ग्रह्ममाणो लिक्न यथा सर्पोदीनामिति | 
सोड्यमनुमातुरपराघे नानुमानस्य, योउर्थविशेषेणानुमेयमर्थमविशिष्टार्थदर्श- 
जन बुभुत्सत इति ॥ ३६ ॥ 
ब्रिकालविपयमजुमानं औैकाल्यप्रहणादित्युक्तप्‌, अत्र च-- 
बत्तेमानाभावः पततः पतितपतितव्यकालोपपत्तेः ॥ ४० ॥ 
बृन्तात्मचच्युतस्य फलस्य भूमी प्रत्यासीदतो यदूध्ब॑ स पतितोउध्या तत्सं- 
युक्त: काल: पतितकालः, यो5घस्तात्‌ स पतितव्योष्घ्बा, तत्संयुक्तः कालः 
वास्तविक झ्द हो साधक होता दे जिस प्रकार सर्य आदिकों को मयूर ही की वास्तविक ध्वनि को 
झुनकर ही मयूर को सत्ता का अनुमान द्वोता दै न कि मयूर के सइश मनुष्य की ध्वनिले। 
( अर्थाद्‌ जव प्राणी को मयूर की ध्वनि से उश्के सद्श मजुष्य की ध्वनि में भेदक्षान नहीं रहता 
और उसके द्वारा दी जब आकाक्ष में मेष का अलुमान किया जाता है उसी समय वह अनुमान 
स्रिष्या दोगा। इसी प्रकार रोकने आदिं दूसरे कारणों से नदी का प्रवाह भरा है ऐसा प्राणो को 
लिश्रय नहीं रहता और उसके द्वारा बद ऊपर से दृष्टि हुई थी ऐसा अनुमान करता है तमी वह 
मिथ्वा अनुमान द्वोता हैं। इसी प्रकार यद वाससस्‍्थन के नष्ट होने के कारण भय से पिपौलिका 
अण्डेसह्ित चल रही हैं यह निश्चय प्राणी को नहीं रहता और उसी के द्वारा वद भविष्यवृष्टी का 
अनुमान करता है तभी वह मिख्या अनुमान द्ोता है, न कि विशेष क्ान रहने पर यह सिद्धान्ती 
का यहाँ गृढ़ आशय हैं) (इस प्रकार पूब॑पक्षिमत का खण्डन कर उपसंदार करते शुए जागे 
आध्यकार कहते हैं कि )--यह उस प्राणी दी का अपराध है जो अनुमान करता है, नकि जनुमान 
प्रमाण का, जो विशेष श्षिद्धान्ती ने दिये हुए द्वेतुओं से सिद्ध घोने वाले साध्य विषय अर्थ को 
सामान्यरूप से नदीबृद्धि आदिकों को देखकर भूतबृष्टि आदि का अनुमान करता है ॥ ३९ ॥ 
(७) बतं॑मानकालपरी क्षाप्रकरण 
( इस प्रकार अनुमान के छक्षण के परीक्षा द्वारा अनुमानप्रमाण की परीक्षा करने के पश्चाव 
| के विषय वी परीक्षापूरंक अनुमान की परोक्षा करते हुए पूर्वक्षिमत के सूत्र का 
अबतरण देते दुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-भूत, भविष्य तथा बतंमान में से तौनों कार्लों 
में देतू से साध्य की सिद्धि के शान द्ोने के कारण अनुनानप्रमाण उक्त तीनों काछों को विषय 
करता है ऐसा पूव॑ग्रन्ध में कड्दा है, किन्तु इस ( वर्तमानादि जिकछ विषय अनुमान दोने ) में 
पूवेपक्षी के मत से सूत्रकार आपत्ति दिखाते हैं-- 
पदपदार्थ 5 वर्तमानभावः + वर्तमानकाछू का अभाव है, पततः + वृक्ष से गिरने वाले फलादिक 
का, पतितपतितब्यकालो पप' पूे में गिरे हुए कछ का भूतकाल, तथा आगे गिरने बाकछे फल का 
अविष्यकाल इन दोनों कार्छों से हो काम चलने कै कारण ॥ ४०॥ 
आवार्थ > वृक्ष के उत्पन्न करने वाले बंधन से भूमि पर गिरने बाक्े फ़छ का जों झपर का 
आग है वह गिरा हुआ भूतकाल का भाग है. अठः उससे संयुक्त कार यो भूतकालू कहते हैं। 
और जो गिरने वाले फल का आधा भाग नीचे का भाग द आगे गिरने दोग्य यदद मार्ग है, 
उसमें संथुक्तकाल दी पतितब्य आगे गिरने योग्य ( मविष्य ) काल है, तो अब बोई तीसरा भाग 


ब्ु अं] स्यायदर्शनस [ झ० १, आ० २, सू० ४०-४॥ 


पतितव्यकालः | नेदानीं ठृतीयोउध्या बिद्यते यत्र पततीति वर्त्तमानः कालो 
गुद्मेत, तस्माद्व्तमानः काल न विद्यत इति ॥ 2० ॥ 
तयोरप्यभावों बतमानाभावे तदसेक्षत्वात्‌ ॥ 9१ ॥ 

नाध्यव्यज्ञ-्यः काल: | किं तर्दि ? क्रियाव्य्न-यः पततीति । यदा पतनक्रिया: 
व्युपरता भब॒ति स कालः पतितकालः | यदोत्पत्स्यते स पतितव्यकालः 
यद्दा द्रव्ये बत॑माना क्रिया गृह्मते स वत्तमानः काल;। यदि चाय॑ द्रव्य बर्तमान॑ 
पतन न गरह्ञाति कस्योपरममुत्पत्स्यमानतां वा प्रतिपद्यते | पतितः काल इति 
भूता क्रिया | पतितव्यः काल इति चोत्पत्स्थमाना क्रिया । उभयो: कालयोः 
क्रियाहीन द्रव्यम्‌ , अधः पततीति क्रियासम्बद्धं, सो5य॑ क्रियाद्रव्ययों: सम्बन्ध 
ग्रह्मातीति व्तमानः कालस्तदाश्रयौं चेतरी कालो तदभावे न स्थातामिति ॥ 


हो 'फल के! गिरने का नहीं बचत। है जिससे गिर रददा है इस प्रकार वतमानकाल का ज्ञान हो, 

अतः भूत तथा भविष्य इन दो कालों से भिन्न तीसर। वर्तमान नामक कोई काल दी नहीं हैं देसा 

पूर्वपक्षी के आक्षेप का आशय है ॥ ४० ॥ 

(४० वें सूत्र की व्यख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि-प्रसवबंधन से गिरता हुआ जो. 

फ़लू पृथ्वी के पास गिरकर पह बह उसके ऊध्बं ( ऊपर ) जो मार्ग है वह पतित ( जिससे 

गिर चुका ) ऐसा मार्ग है, जिसले संयोगसम्बन्ध रखने वाले काछ को भूतकाल कहते हैं। तथा. 
जो बृक्ष से प्रथ्वी पर गिरने वाले फल का अधोमाग ( नीचे का भाग ) है वह पतित का ( आगे 
गिरने योग्य ) मार्ग है, जिससे संयुक्तकाल भविष्यकाल कहाता है, अब कोई बृक्ष से गिरने वाले. 
फल का तौसरा मार्ग दी नहीं बचता जिसमें संधुक्त 'यह फछ गिर रहा है” इसका व्यवहार के. 
लिये बतमानकाल का ग्रहण हो । इस कारण वतमान नामक कोई भूत तथा भविष्यकाल से मिन्न 
काल दी नहीं है, अतः सिद्धान्ती के अनुमान तौन काल को विषय करता है यद कदना असंगत है... 
रेस पूववपक्ष है ॥ ४० ॥ | 
इस पूब॑ंपक्ष का सिद्धान्तमत से सूत्रकार उत्तर देते हैं-- 

पदपदार्थ 5 तयोः अपि ० उन भूत तथा भविष्य कालों का भी, अमावः ७ अमाव होगा, 
ब्तैमानाभावै > वर्तमानकाल के न द्वोने पर, तदपेक्षत्वाद्‌ > उस वततमाःनकाछ की भूत तथा भविष्य 
दोनों कारों की अपेक्षा दोने से ॥ ४१॥ 

भावार्थ 5 काल की सिद्धि मार्ग को लेकर नहीं होती, किल्द किया (व्यापार) को लेकर । क्योंकि 

_ पतनादि क्रिया समाप्त हो जातों है उसे भूतकाछ़, और जब आयतनादि क्रिया उत्पन्न होगी, 

_ अविध्यकाल, एबं जिस समय पतनादि क्रिया का वत॑मान द्वोते हुए प्रदण होता है, क्से बर्तमान 
काल कहते हैं। यदि पद से वर्तमान पतन किया का ज्ञान न हो तो जिसके समाप्त दोने तथा 
आगे उत्पन्न होने का शान दोगा, अतः पतनादि क्रिया तथा फल आदि द्रव्य इन दोनों के वर्तमान _ 
सम्बन्ध को भ्रदण करने बाछा का वर्तमान भी तौसरा काल है यद सिद्ध दोता है। और इस 
बर्तमानकाछ के आधार से भूत तथा भविष्य ये दो काल भी हैं, अतः यदि बतंमानकाल न हो तो. 
आूत सविध्य काछू भी जिनको पूवंपक्षी मानता है सिद्ध न होंगे ॥ ४१॥ ४ 

(४१४ सूत्र की भाष्य आदि न्‍्याख्या ऐसी करते दैं कि--समय को मार्ग से सिद्धि 

ह होती। ( प्रश्न )--तो किससे होती है ! ( उत्तर )--क्रिया ( व्यापार ) से काछ जाना जाता हैं। 


"भूठकाल की अपेक्षा से मा 


अनुमानपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ९३ 


जा धः 
पं नातितानागतयोरितिरेतरापेक्षासिद्धि ॥ 9२॥ 


यद्यतीतानागताबितरेतरापेक्षी सिद्धयेतां प्रतिप्येमद्दि वत्तेमानविलोपम्‌ | 
नातीतापेक्षाउनागत सिद्धि: | नाप्यनागतापेक्षाउत्तीत सिद्धि: | कया युक्‍त्या ? केन 


जिस समय पतनादि क्रिया समाप्त हो जाती है. बह पतित ( गिरा हुआ ) पतन क्रिया का भूतकाछू 
कहाता है. और आगे के समय में पतनादिः क्रिया उत्पन्न होगी, बह पतित कर आगे पतन किया 
होने का काल भविध्यकाल दे और जिस काल में फल आदि द्रव्य में बतमान रहने बाली 
पतनादि क्रिया का ग्रहण होता है वह वर्तेमानकाल होता है। यदि यह प्राणी फल्मदिकों 
में वर्तमान पतन ( गिरना ) आदि क्रिया का भद्रण न करे, तो क्रिस क्रिया की समाप्ति तथा मविष्य 
में उत्पत्ति होने को जानेगा, क्योंकि जो पतित ( गिरना समाप्त होने का ) काछ है, वह पूर्व में 
समाप्त हुई पतनादि क्रिया है; और जो आगे गिरने का ( पतित का ) काछ है वह आगे उत्पन्न 
होने वाली पतनादि क्रिया है, और इन दोनों भूत तथा भविष्यकालों में फर्णदि द्रन्‍्यों में पतनादि 
क्रिया नहीं है, भौर फछ नीचे गिर रद्द है इस शान में प्रतनादि क्रियाओं से सम्बन्ध रखने वाले 
फलादि द्न्य जाने जाते हैं। वह यह पतनादि क्रिया तथा फरछादि द्रल्य इन दोनों का परस्पर 
सम्बन्ध है ऐसा जिस काल में ज्ञान दवोता है, वह वत॑मान नामक तीसरा फाछ कह्ाता है, और 
उसी के आधार से चूत तथा भविष्य ये दो काल होते हैं, अतः वर्तमानकाल में न होने पर भूत 
तथा अभिष्य ये दोनों काछ भी सिद्ध न होंगे, भतः तुतीयकाल के न होने से त्रिकाक 
विपय में अनुमानभ्रमाण नहीं होता ऐसा पू्ंपक्षी का आक्षिप असंगत है ॥ ४१॥ 

( पू्वपक्षो के कपनाजुसार वर्तमानकाछ न मानने में और भो आपत्ति देने वाले सिद्धान्तों के 
मत से दूसरे युक्ति के सूत्र का अवतर! देते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि ) और भौ- 

पद॒पदार्थ--त 5 नहीं हो सकती, अत्तीतानागतयोः भूत तथा भविष्य इन दो कालों की, 
इतरेतरा पेक्षा 5 परस्पर को अपेक्षा से, सिद्धिःःसिद्धि ॥ ४२ ॥ 

आावार्थ--प्रदि भूत तथा भविष्य इन दोनों पूर्व॑पक्षी को अमिमत कार्लों की, परस्पर कौ 
अवेक्षा से सिद्धि दो तो बतंमानकारू का छोप ( अभाव ) हम मानें, किस्त॒ भूतकाछ की अपेक्षा 
कर भविष्यकाल की, तथा भविष्यकाक् की अपेक्षा कर भूतकाल की सिद्धि भी नहीं होती, अर्थाद 
किस बुक्ति से भूतकाछ सिद्ध दोता है, और किस अकार भूतकाल को अपेक्षा से भविष्यकाल की 
सिद्धि होती है, तथा किस युक्ति से भविष्यकाछ को. सिद्धि दोती है यद्द पू्वपक्षों बिना बतंमान 
कार माने नहीं कइ सकता, अतः बिना वत॑मानकाछ माने यूत तथा भविष्य इन दोनों कालों को 
औ परस्पर अपेक्षा से सिद्धि न दोने के कारण भूत तथा भविष्य इन दोनों कारों को मानने के 
'डिये बतमानकाल मानने की आवश्यकता दे यह सिद्ध द्वोता दे अर्थाद यदि भूत तथा भनिष्य- 
कार परस्पर को भपेक्षा से सिड होते हों तो वर्तमानकाछ को असचा मानी जायेगी यह शलल 


ते हैं कि )-बदि घूत तथा भविष्य ये दोनों कार 
फकते दो तो एम बतेमानकारू नहीं है देसा मान सब्ेगे, किस 
ध्यकाक़ की, और न भविध्यकाल की अपेक्षा से भूतकाल की सिद्धि 
होतो हैं। ( प्रवन )--किस झुक्ति से ! ( उत्तर )-किस प्रकार से प्रद्िके भूतकाछ सिद् होता 


३ न्‍्या० 


पररषर की अपेक्षा से सिद 


कदर न्यायदृ्गनस [ ञ्र० २, आ० १, सु० ४२; 


>> 
'कल्पेनातीतः कथमतीतापेक्षाउनागतसिद्धि,, केन च कल्पेनानागतः कथमनाग- 
ञ तापेक्षातीतसिद्धिरिति नैतच्छक्यं निर्बक्तुमव्याकरणीयमेतद्वतंमानलोप इति # 


गयाउडतपयोश्व॒ चथेतरतरापेक्षया | 
सिद्धिरेबमतीतानागतयोरिति, तज्नोपपद्मते । विशेषद्दे्वभावात्‌। दृष्टान्तब> 
व्मतिदष्टान्तोउपि प्रसज्यते यथा रूपस्पशौं गन्धरसौ नेतरेतरापेक्षी सिध्यतत:, 
'एबमतीतानागताविति, नेतरेतरापेक्षा कस्यचित्सिद्धिरिति | वस्मादेकामाबेउन्य- 
जरामावादुभयामावः | यद्येकस्यान्यतरापेक्शा सिद्धिरन्यतरस्येदानीं किमपेक्षा ? 
यद्यन्यतरस्यैकापेक्षा सिद्धिरेकस्येदानीं किमपेक्षा ? एबमेकस्याभावे अन्यत- 
रह्न सिध्यतीत्युभयाभाव: प्रसब्यते ॥ ४२॥ 
अरथसद्भावव्यड्ड-यश्धायं बत्तेमानः काल:, बिद्यते द्रव्यं ्रिद्यते गुण:, विद्यते 
कर्मेति | यूस्य चाय नास्ति, तस्य-- 


है, और उसकी अपेक्षा से भविष्यकाल कैसे सिद्ध होता 

कौ सिद्धि होकर उसको अपेक्षा कर भूतकाऊू को सिद्धि होतो है बढ 

अश्क्य है। वर्तमानक्ाछ को न मानने पर उपरोक्त प्रकार से भूठ तथा भविष्यकाल को व्याख्या 
करना कठिन दै। (इस कारण भूत तथा भविध्यकाल को परल्पर अपेक्षा से सिद्धि ल होने 
“कारण बत॑मानकार भी मानना आवश्यक दे) यदि “पूब॑पक्षी के मत से “हस्व तथा दी दो 
परिमाणों तथा स्थल ( पृथ्वी का तक ) तथा गड्ढे के एवं छाया ( अन्धकार ) तथा प्रकाश के जिस | 
अद्धर परस्पर अपेक्षा से सिद्धि होती ढै, इसी प्रकार प्रस्तुत में भी भूत तथा भशिष्य इन दोनों । 
काछों को मो परस्पर को अपेक्षा से सिद्धि होगो” ऐसा माना जाय तो हल्व दौवें आदि की 
,परस्पर की अपेक्षा से सिद्धि मानने पर भी इन इशन्तों से भूत तथा भविष्यकाल इन दोनों को 
अरस्पर की अपेक्षा से सिद्धि नहीं हो सकहौ; क्योंकि विशेष साथक देत इसमें नहीं है, कारण यह 
पक इस परस्पर की अपेक्षा से सिद्धि में छस्ब दीप आदि इष्टान्त के समान, भूत तथा भविष्यकाछ | 
जो परस्पर की अपेक्षा से सिंडि न होने से मिरुद इृष्टाल्त भी यह मिछ सकता है कि लिस महर 


परस्पर की अवेक्षा से सिद्धि नहीं दोती ) क्योंकि दो 
अभाव से दोनों का अभाव दै ऐसा ह्ोगा। यदि दो में से एक को दूसरे किसी पक को 
अपेक्षा हो तो उस दूसरे को किसकी अपेक्षा द्ोगी ! यदि दोनों में से किसो एक | 
की कपेक्षा से सिद्धि होतो दो तो उस दूसरें एक को अब किसको अपेक्षा दोगों १ इस प्रकार दो मैं 

८क न रहने पर दूसरा एक मी नहीं सिद्ध दो सकता, इसलिये दोनों का अभाव लोने की आपत्ति 
आ जावगी ॥ ४३॥ हु 
( बतंमानकाल की सत्ता मानने में और युक्ति के प्रतिपादक सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते 
हुए साष्यकार कहते हैं कि )--और यह वर्तमानकाछ पदार्थ की सत्ता से भी प्रगद होता है, 
क्योंकि हृव्य है, थुण है, क्रिया दै। इस प्रकार वतंमानकाक की अतीति द्ोती है। ( अर्थाद 


३3 अजुमानपरीक्षाप्रकरणम्‌ ]. सभाध्यहिन्दीब्याब्योपेतस्‌ कद 


“ ह व्तेमानाभावे सर्वाग्रहण ग्रत्यक्षाजुपपत्तेः ॥ ४३॥ 

|. *_  प्स्यक्षमिन्द्रियाथेसन्िकर्षजं, न चाविद्यमानमसदिन्द्रियेण सन्निकृष्यते | 
जाय विद्यमान सत्किक्लिदनुजानाति | प्रत्यक्षनिमित्तं प्रत्यक्षविषयः प्रत्यक्ष- 
ज्ञानं सर्व नोपपथते, प्रत्यक्षालुपपत्तो तत्पूबंकत्वादलुमानागमयोरनुपपत्तिः) 
सर्बप्रमाणविलोपे सर्वग्रहणं न भबतीति ॥ ४३ ॥ 

;ै उभयथा च वत्तेमानः कालो ग्रह्मयते कचिदर्थसद्भावव्यज्ञग्यः। यथाउस्ति 
है... द्रव्यभिति | कचित्‌ क्रियासन्तानब्यज्ञ-यः | यथा पचति छिनत्तीति | नानाविषा 


होता दे, किन्द पदार्थ को सत्ता से मो ) जिस पू्वंपक्षों के मत 
मत सै-- 

पद॒पदार्थ--पर्तमानामावै 5 ब्तैमान काल के न द्वोने पर, सर्वागदुणं किसी पदार्थ का 
अहग न होगा. प्रत्क्षानुपपत्तेः ० क्योंकि प्रत्यक्ष नहीं दो सकता ॥ ४३॥ 

'इम्द्रिय तथा पदार्थ के संयोगादि सम्बन्ध रूप संनिकर्ष से विधमान ही पदायों का. 
अत्वक्ष धान दोता है। परव॑पक्षो यदि वतमानकाल में विद्यमान कोई पदार्थ नहीं है ऐसा कहे तो 
उ्के मत से प्रस्यक्ष का निमित्त ( कारण ) प्रत्यक्ष का. विषय तथा आधाररदित प्रत्यक्षहूप शान 
बह संपूर्ण नरों प्रो सकता, प्रत्यक्ष के न द्वोने के कारण प्रत्क्षपूर्वक होने वाले अनुमान, तंथा 
झब्द भी न दो तकने से संपूर्ण प्रमाणों के अमाव को आपत्ति होने के कारण किसी पदाथे का 
किसी प्रकार का शान हो नहीं होगा ( वृज्षादिकों से फल आदि का पतन ( गिरना ) किया दोती 
कै, तथा निषृत्त होती हैं। 'हैं? यद किया सम्पूणे वर्तभानकाल में व्यापक है अतः पतन आदि 
क्रिया से युक्त वर्तमानकाल के न मानने पर प्रत्वक्ष न होने से द्वन्य, घुुग तथा क्रिया इल्यादिकों 

ल्‍का ज्ञान दो न होगा )॥ ४१ ॥ 

(४१ बे सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--प्रत्यक्षशन इन्द्रिय तथा पदार्थों के 
संन्निकर्ष से उत्पन्न होता है, जो अविद्यमान दे, अतः जिसकी सत्ता नहीं है ऐसे पदार्थ का इन्दरिय 
से संयोगादि संभिकर्ष नहीं हो सकता और यह पूर्वपक्षी जो विद्यमान होने से कोई संत 

$ दा हो नद्मों मानता । जिससे उसके मन से प्रत्यक्षश्ञान का इन्द्रिय संनिकर्प रूप सिसित्त 
(कारण ), प्रत्क्षशन के विषय पदाथ, तथा प्रत्यक्षशन--यह संपूर्ण दी न बनसकेंगे। और 
पत्वक्ष रूपन्नान के न हो सकने के कारण प्रत्वक्षपूवंक होने दाछे अनुमान तथा अच्द इन दोनों 
अम्ाशों को सिद्धि न होगी, इस प्रकार संपूर्ण प्रत्यक्षादि प्रमाणों का छोप ( अभाव ) धोने पर 
. पूदपड्को के मत से दरस्य, युग तबा क्रिया आदि संपूर्ण पदार्थों का भदुण ( श्ञान ) तदोगा; अतः 

की शापद्चित से वतमान काक का न मानना असंगत है। (अर्धांद जिस कारण अल्यक्षडान 


के सापक सिद्धान्त सूत्र का अवतरभ देते हुए साध्यकार ढदते हैं कि )-वर्तमान- 
का दो प्रकार से शान द्वोता मी है, क्दों कहीं अर्थ की सचा से केवछ अस्ति से इस क्रिया से 


जद्द न्यायदर्शनस्‌ [ श्र* १, आ० २, सू० डंडे 


चेकार्था क्रिया क्रियासन्तानः क्रियाभ्यासश्व | नानाविधा चैकाथों क्रिया पचतीति 
स्थाल्यचिश्रयणमुदकासेचन फीड दर्वी- 
अट्टन॑ मण्डस्रावणमधो5बतारणमिति | छिनत्तीति क्रियाभ्यास उद्यम्योद्म्य 
'परझु दारुणि निपातयन्‌ छिनत्तीत्युच्यते | 

यश्चेदं पच्यमानं छिद्यमानं च तत्क्रियमाणं, तस्मिन्‌ क्रियमाणे-- 


क्तताकत्तेन्यतोपपत्तेस्तृभयथा ग्रहणम््‌ ॥ ४४ ॥ 


सन्‍्तान से बर्तैमानकाल थ्यंग्य ( प्रगट ) होता है, जैसे 'पकाता है, काता है! इस प्रकार। 
एक विषय में होने वाली किया नाना प्रकार को होती है--क्रिया' का संतान, तथा क्रिया का 
अभ्यास | जिसमें क्रिया संतान ( समुदाय ) रूप क्रिया यह है जैसे 'पचति” पका रहा है 


निकाडना, बड़ई को चूल्दे के नौचे उतारना, वहाँ तक कौ संपूर्ण क्रिया करना । क्रिया के 
अम्यास का उदादरण यह है जैसे “थिनसि' काट रहा है--इस क्रिया में वारम्बार परश (फरले ) 
जो उठाकर लकड़ी पर मार-मार कर काटना ही छकड़ी 'काटता दै” इस वाक्य में कहा 
जाता हैं । ( अर्थात्‌ प्रति इस प्रथम उदाहरण में उपरोक्त क्रियाओं के समुदाय से बतंमानकाक | 
की सिद्धि होत! है। तथा “छिनत्तिः काट रहा है इस दितीय उदाहरण में एक हो काटने की 
क्रिया का बारम्बार करना इस अभ्याप्त रूप क्रिया सन्तान से भी व्त॑मानकाल सिद्ध होता है ) ॥| 
(इस प्रकार वतंमानक्रिया को सत्ता सिद्ध कर उसके सम्बन्ध से सिद्ध दोने वाडी कारक की 
बत॑मानता को दिखाते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--जो यह पकाय। जाने वाल्ला चावल, तथा 
काटा जाने वाला छकड़ी रूप कमंकारक है, वह क्रियमाण ( किया जाने बाला ). वतमान पकाने, 
काटने को क्रिया के सम्बन्ध से वर्तमान हुआ न कि केबल स्वरूप से रहता दै। उस किये जाने 
बाढे चावक तथा लकड़ी में-< 

- ग कतव्यतोपपत्तेः र ( कृतता ) किया गया ( पकाया गया काया गया ), 
( कहेब्यता ) किया जायगा ( पकाया तथा काटा जायगा ) ऐसा दो प्रकार का ज्ञान दोने के कारण, 
उभवथा <वदोनों ( भूत तथा भविष्य ) रूप से, सदणम्‌ 5 वर्तमानकाल का ग्रहण होता है ॥ ४४ ॥ 


भविष्य काछ जैसे पकायेगा काटेया तथा आरंभ के पक्षाद समाप्त हुई क्रिदा के सन्तान बच 
अतोत ( भूतकाल ) कहते है, जैसे पकाया, काटा गया इत्यादि और जिस क्रिया का आरंभ द््भाः 
है समप्ति नहीं &ई ऐसे क्रिया समुदाय को वर्तमानकाल कहते हैं जेसे पका रद्दा दें, काट रहा 
है, इस पर किया,गया, किया जायगा, किया जा रद्दा दे श्स प्रकार क्रिया सन्तान में भूत 


पूरषपक्षीं को मानना हौ ऐगा। तथा पदाओों को सचा से भी तोनों कार को सिद्धि होती 
क्येंकि यहाँ घट था, छाया जायना तथा इस समय में घट दे इस प्रकार शान होते हैं, अह 
पू्वपक्षी को क्रिया तथा अथे को सत्ता दोनों प्रकार से वतेमानकारू अवश्य मानना 


सभाधष्यदिन्दीव्याख्योपेतस 


बतम नपरोक्षाप्रकरणम्‌ ] 


क्रियासन्तानो5नारव्यश्विकीषिंतो इनागतः कालः पह््यतीति। प्रयोजना- 
बसानः क्रियासन्तानोपरमः अतीतः कालोउपाक्षीदिति ; आरबव्धक्रियासन्तानों 
बतमानः कालः पचतीति | तत्र या उपरता सा कृतता। या चिकीषिंता सा 
_कर््तव्यता | या विद्यमाना सा क्रियमाणता | तदेब॑ क्रियासन्तानस्थस्रैकाल्य- 
 समाहारः पचति पच्यते इति वत्तंमानप्रहणेन गृह्मते, क्रियासन्तानस्य हात्रा- 
._ विच्छेदो बिधीयते नारम्भो नोपरम इति | सोड्यमुभयथा वत्तमानों ग्रह्मते _ 
. अपवृक्तो व्यपवृक्तश्व अतीतानागताभ्यां, स्थितिव्यज्ञथों विद्यते द्रव्यमिति | 
'क्रियासन्तानाविच्छेदाभिधायी च त्रैकाल्यान्वितः पचति छिनत्तीति | अन्यश्व 
अत्यासत्तिपश्ृत्तेरर्थस्य विवक्षायां तदमिधायी बहुप्रकारों लोकेपु उत्परेक्षितव्यः | 
तस्मादस्ति बत्तेमानः काल इति ॥ ४४ ॥ 

इत्यौपोद्धातिकवर्तमानपरीक्षासहितानुमानपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 


(४८ वें सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--करने को इच्छा का विषय 
हवा जो क्रियासमूह प्रारंभ नहीं हुआ है ऐसे क्रियासमूद क्रो भविष्यकाल कइते हैं। जैसे 
 >प्रकावेगा” तथा जिसका चावल का पक जाना रूप प्रयोजन समाप्त होने से जिस पाकक्रिया 
सन्तान की भी समाप्ति हुई द्वो, ऐसे मत को अतीत ( भूत ) काछ कहते है, जैसे उसने चावल 
पका लिया तथा जिस पाकक्रिया के समूह का प्रारंभ हुआ हो और समाप्ति न हुईं हो, अर्थात 
जो चावल पकता हो उसे वर्तमानकाल कहते हैं जैसे 'चावल पका रहा है !! इनमें जो पाक की 
_सम्राप्ति दै बद्द कृतता ( कर लिया गया ) ऐसी पाकक्रिया कद्दातो है और ( जिकौोर्षिता ) पाक 

करने की इच्छा की जो विषयत। है बह्ढी कतेब्यता ( आगे पाक करने को विषयता हैं। और जो 
_प्राकक्रिया विद्यमान है ( हो रददी है ) वह क्रिवमाणता ( को जा रही है ) है। अतः इस प्रकार से 

यह पाकक्रिवा के समूह में वर्तमान भूत, मविभ्य तथा वर्तमान देसे तीनों काछों का समाहाट 
| «( मिल्ल ) चावल को पकाता है, या चावल पकाये जा रहे हैं इस पार वत्तमानकाछ के 
. व्यवद्वार से शान दोता है, क्योंकि इस स्यवह।र में पाकक्रिया के समूह का समाप्त न॒ दोना का 
जाता है, नकि पाककरिया का आरम्भ द्ोना, न समाप्त दोना ( सूत्र के कु झब्द का अर्थ दिखाते 
आष्यकार आगे कहते हैं कि )-इस कारण बह यद्द वर्तमानकाल, भूत तथा भविष्य दोनों 
डॉ से ( अपबृत्त ) रद्दित तथा व्यापवृक्त ( सद्त ) ऐसे दो प्रकार से जाना जाता है. उपरोक्त 
समूह के समान पदाथों की सत्ता से भी वर्तमानकाल को सिद्धि दोतो है, जैसे द्रल्य दे यह 
प्रहौति वतमानकाल को सिद्ध करती दै। पाकादि क्रिया के समूह को अविच्छेद ( समाप्ति न 
3) को कहने वाला भी कार मूत भविष्य तथा वर्तमान तौर्नों कारलों से युक्त होता है--जैत्े 
काता है, काटता है इस प्रतीति में भूतकाल से जिस क्रिया का भारम्भ हुआ है तथा भविश्यकाल 
जो समाप्त दोगी और वतंमानकाल में दो रही है। इसी प्रकार आगे गमन करने रूप अ्थे को 
से समोप दो होने बालो गति आदि को छेकए 'यद्द मैं जाता हूँ? ऐसा अज्तेक प्रकार का 
भी विकाछ के सम्बन्ध से होता दे ऐसा स्वयं जान छेना चादिये । अतः बर्तमानकाछ है 
होता है ॥ ४४॥ 


ब९८ स्यथायदुशनम [ झ० ५, आ० २, सू० ४४-४६ | 


अत्यन्तग्रायैकदेशसाधम्यदुपमानासिद्धिः ॥ ४५ ॥ 
अत्यन्तसाधम्योदुपमानं न सिध्यति । न चैबं भवति यथा गौरेंब॑ गौरिति | 

प्राय:साधम्योदुपमानं न सिध्यति, न हि भबति यथाउनडबानेवं महिष इति। 

एकदेशसाधम्योदुपमानं न सिध्यति, न दि सर्वेण सर्वमुपमीयत इति ॥ ४५॥ 


असिद्धसाधम्यादुपमानसिद्धेय थोक्तदोपालुपपत्तिः ॥ ४६ ॥ 


(«८ ) उपमानपरीक्षाप्रकरण 

( इस प्रकार अनुमान परीक्षा करने के पश्चात ठतीय उपमान नामक प्रमाण की परीक्षा करने 
के लिये पूर्वपक्षिमत से सू्रफार कहते हैं )-- 
पद्पदार्थ-अत्वन्तप्रायैकदेशसाधर्म्याद्‌ 5 अत्यन्त ( अधिक ) प्राय (प्रावः ) होने वाला, 
तथा एकदेश को लेकर समानषम से, उपमाज्नसिद्धिमल्डपमानप्रमाण की सिद्धि नहों हो सक्तों ॥४५॥ 

आवायं--'जैसों गो है वैसा हो गवण होता है! देसे अतिदेश गवय को जानने वाले आरण्य- 
_ वासी ने कहें हुए वाक्य के अर्थ के स्मरण को सहायता से गक्य को देख कर उसमें गौ की 
समानरूपता को देख साधन योग्य--यद्द गवय कददाता है ऐसे गबय शब्द तथा उसके अश के 
वाच्यवाचकरूपसम्बन्ध-का सिद्ध करना उपमानग्रमाण द्वोता है ऐसा सिद्धान्ती को उपमान- 
प्रमाण एक मानने में ुक्ति है, किन्द यह नहीं दो सकता, क्योंकि उपरोक्त जैसे गौ दोती है 
बसा ही गवबय ( नोलयाय ) द्ोती है इस वाक्य में अत्यन्त अधिक गौ तथा गवय का समालू- 
धर्म सिद्धान्ती को विवक्षित है, अथबा प्रायिक (कुछ थोड़ा सा ), या पकदेश ( एक भाग ) को 
लेकर सांधम्ये की सिद्धास्ती को कहने की इच्छा हैं! किसी पक्ष से उक्त साधम्य॑ उदाहरण 
बन सकता । अतः सिद्धान्ती का उपमानप्रमाण पएथर्तू मानना असंगत है ॥ ४५ ॥ 
+ (४५ वें सूत्र की माध्यफार पूर्वपक्षी के मत से व्याख्या करते हैं कि )-- सिद्धान्ती का 
( झतिअधिक ) समानकर्म से उपमानप्रमाण सिद्ध नहीं हो सकता, क्योंकि जैसी गौ है दर 
गो है देसा गौओं का अतिअधिक समानधम को लेकर उपमा नहीं दी जाती । प्रायिक समाः 
से मी उपमानप्रमाण को सिद्धि नहीं हो सकती क्योंकि प्रावः होने वाले, श्रक्न (सींग ), पु 
आदि समानपर्म बो छेकर जैसा अनुरुइ ( बैल ) है बेसा मद्िप ( मेंस ) है ऐसी भी उपमा न 
दी जाती तथा एकदैश से समानधरम को केकर भी डपमा नहीं दो जाती क्योंकि संपूर्ण प* 
में कुछ न कुछ समानधर्म होता है इस कारण संपूण्ण पदार्थों को संपूर्ण पदा्दों को उपमा नहीं: 
जाती । इस कारण सिद्धांन्‍्दी का उषमान नामक ५थक्‌ प्रमाण नहीं हो सकता ॥ ४५॥ 

उपरोक्त पूर्ववक्षी के आक्षेप का सूत्रकार परिद्वार करते हैं-- 
[-प्रसिद्साधर्मादः्लौक में प्रसिद्ध स्मानधर्म को लेकर, उपमानसिद्धें: & उपम 
नामक प्रथक अमाण सिद्ध होने के कार ण, त्रभोक्तदोपानुपपत्तिःव्यूव 
हीं हों सकते ॥ ४६ ॥ 


क्षैयछ वाक्य, उसी प्रकरणादियों के अनुसार कहद-कद्दी अत्यन्त साइव्य वा; कहाँ-करीं प्र 
साधम्य का तथा कदी-कद्दी "कदेश से समानपम का ज्ञान होता हैं, और अस्छुत में जिस 
५. आणी को महिष, ज्व आदि का ज्ञान है, किस्त गवय ( नौक्गाय ) का. ज्ञान नहीं हैं, रब 

._._ नगरवासी को गवय का शान होने के छिये आरण्य में रइने वाह पुरुष 'जेसी भी होती 


. उपमानपरोक्षाप्रकरणम्‌ ]. सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस अ९ढ 


| न॒साधर्म्यस्थ ऋत्स्रप्रायाल्वभावमश्रित्योपमानं प्रवरत्तते, कि तह! 
। असिद्धसाधर्यात्साध्यसाघनभावमाशित्य प्रवर्तेते | यत्र चैतदस्ति न तत्रोपमान 
| श्रतिपेद्धुं शक्यप्र्‌ | तस्माद्यथोक्तदोषो नोपपद्यत इति ॥ ४६॥ 
अस्तु तहाँपमानमनुमानम्- 

अत्यक्षेणाग्त्यक्षसिद्धेः ॥ 9७ ॥ 


ही गबय होता है! देखा वाक्य कहता दै उस समय मद्दिषादिकों के निमृत्ति के छिये भूथः (प्रसिद) 

- समानधरम ही अरण्ववासी कहना चाइता है इस कारण उसके वाक्य के अर्थ को स्मरण करता 
हुआ नगरवासी मदिषादिकों में गौ का सादश्य देखता हुआ भी मद्विष को गवय नहीं जानता, 
किन्‍्त॒ गौ के प्रसिड्साधम्थ॑ वाले नी गौ ( गक्य ) को द्वी गवय है ऐसा जानता है यद् सिद्धान्त- 

ढै (६ ॥ 

याख्या सिद्धान्तिमत से भाष्यकार करते हैं कि )--समानघर्म की संपूर्णता 

( अत्यन्त द्ोना ), प्रायः होना, तथा एकदेझ से होना लेकर ( अतिदेशवाक्यरूप ) उपमान- 
प्रमाण को प्रश्ञत्ति नहीं होती ( अर्थात्‌ साधम्वे की संपूरणता या अल्पता को दी लेकर अरण्यवासी 
जे 'बैसी गौ होती दे वेसी हो गवय होता है? ऐसा नहीं कद्दा हैं, क्योंकि समानधरम का होने का 
.__ क्लोई नियम नहीं दे ) ( प्रइन )--किसको लेकर समान से उपमान प्रमाण द्वोता है ! (डत्तर)-- 
हक छोडत्यवदार में प्रसिद्ध समानभर्म को लेकर गवय का यवय कद्दाना इस साध्य का जैसी गौ- 

ह होतो दे वेसा दो गवथ होता है, इस अतिदेश वाक्यरूप साधना (द्वेतु) रूप धर्म को छेकर 

... उपमानप्रमाण को प्रदृत्ति होती है। जहाँ यह प्रसिद्ध साथम्य॑ है वहाँ उपभानप्रमाण का .निपेष 
नहीं हो सकता, इस कारण पूब॑पक्षी का दिया हुआ दोप नहीं दो सकता ( अर्थात्‌ भरण्यवासती 
ले कहे हुए वाक्य में जो प्रसिद्ध समानप्म है वही गवय झब्द तथा गवयरूप अर्थ इन दोनों के. 
बराच्यवाचकनावरूप सम्बन्ध का साधक होगा, जिसमें पूव॑पक्षों ने दोप में दिखाये हुए संपूर्ण 
_अकार से साथम्य होना इत्यादिकों का नियम नहीं दे फिसी स्वल में किसी सापम्थ॑ क्यो लेकर 
झतिदेशवाक्य की प्रदत्ति द्ोतो है, और व६ समानपर्म कैसा हैं यह प्रकरण से जाना जाता है ) ॥ 
(यथपि झब्दाये सम्बन्ध के श्वान में अतिदेश वश््य से भया हुआ साइश्यक्षानरूप उपमान कारण 
_ झोता है, तथापि उसे प्रथक्‌ प्रमाण मानने को आवश्यकता नहीं है, क्योंकि उसका अनुसान- 
अमाण में दवो अन्तर्भाव मान लेंगे, इस आशय के पूर्वपक्ष खूब का भाष्यकार अवतरण देते हैं 
कि )--0ो उपमान नामक अ्माण अनुमानप्रमाण है ऐसा मान छेगे-- 
पदपदार्थ-प्रत्वक्षेण 5 प्रत्यक्ष नील गाय में देखे गौ के शाहइय से, अप्रत्यक्षसिद्धेः > प्रत्यक्ष 
न होने वाले नोल गो की सिद्धि होती दै इस कारण ॥ ४७.॥ 
आवार्थ-भरण्यवासी ने नगरवासी को कटा हुआ 'मैसी गौ होती है वैसा गबय द्ोता हैं? 
बह वाक्य प्रत्यक्ष होने वाली गौ से प्रत्यक्ष न देखे हुए गवय को कहना है। उक्त वाक्य को. 

;र मौ जब नगरवासो प्रत्वक्ष से गबय को देखता है, उस समय उक्त वाक्य के अथथ के शान 

+ गवय झच्द तथा उसके गवयरूप पदार्थ का बाच्यबांचक- 

का भी वक्त वाक्य से दी ज्ञान उसे हुआ है। इस कारण प्रत्यक्ष गौ से अग्रत्यक्ष 

(प्रत्यक्ष न होने बाछे ) गवय पदार्थ की ( जिसका गवय.शब्द नामबाचक है) उसकी ग्रतौति, 

 उना बल॒मानप्रमाण दो है ऐेसा पूवेपक्ष सूत्र का आशय है | ४७ ॥ रे 


$% 


नहीं है। इस कारण अरण्य में जाकर नगरबासों ने प्रत्यक्ष देखे हुए ही गय में गवयत्व 


डफ्-डेंद 


हा] स्यायदर्शनस [झआ० १, झआ० २, 


यथा घूमेन श्रत्यक्तेणाग्रत्यक्षस्य वह्लेम्रेदण मन॒मानम्‌ , एवं गबा प्रत्यक्षेणाइ- 
भ्रत्यक्षस्थ गवयस्य अ्इणमिति नेदमनुमानाद्विशिष्यते ॥ ४७ ॥ 
विशिष्यत इत्याह । कया युकत्या २ 
नाप्रस्यक्षे गवये प्रमाणार्थमुपमानस्य पश्यामः ॥ ४८ ॥ 
यदा ह्ययमुपयुक्तोपमानो गोदी गबा समानमर्थ पश्यति तदाउयं गबय 
इत्यस्य संज्ञाशव्दस्य व्यवस्थां प्रतिपद्यत न चेदमनुमानमिति | पराथ चोप- 
मानम्‌, यस्य ह्यूपमेयमप्रसिद्ध तदर्थ प्रसिद्धो भयेन क्रियते इति | 


से ब्याख्या करते हैं कि )--जिस भ्रकार प्रत्यक्ष 

दौखने वाले घूम से पर्व॑त पर प्रत्यक्ष न दौखने वाके बड्हौ का ज्ञान अनुमानप्रमाण होता है 
5 इसी प्रकार प्रस्तुत में नगर में प्रत्यक्ष दीखने वाली नौ से जरण्य में दोने से प्रत्यक्ष न दौखने 
बाले गवय ( नौलगाय ) का धान भी होता है, इस कारण यह अनुमानप्रमाण से प्रथक्‌ दूसरों 
औई उपमान नामक प्रमाण नहीं है ॥ ४७॥ 

(उक्त पूर्वपश्नी के उत्तर के सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते है कि)-- 
अनुमानप्रमाण से उपमानग्रमाण में विशेष है ऐसा सूत्रकार ने कद्दा है। ( प्रश्न )-किस युक्ति |! 
६ प्रकार ) से ! ( उत्तर )-- 
पदुपदार्थ--त « नहीं, अप्रत्यक्ष प्रत्यक्ष न दीखने वाले, गवये » गवय में, प्रमाणार्थ ७ 
अमाण का प्रयोजन, उपमानस्थ 5 उपमान का, पश्वामः + देखते हैं, इति--इस कारण ॥ ४८॥ 
सावार्थ--जव यह उपम।नप्रमाण का प्रयोग कर |सी प्राणी गौ को नहीं 
दिखाता है उस समय उपमान नामक प्रमाण का कोई प्रयोजन नहीं होता, किन्तु अतिदेश वाक्य 
ओो धनकर वह गौ के दिखाने वाला नगरवासी भौ के प्रसिद्ध समानघर्म वाके गबय (नौलगाय) 
ओ प्रत्वक्ष से देखता है उस सगय यही गवय दै इस प्रकार शान होने के पश्चात इस गवय पदार्थ. 
ओ गवय शब्द कहता है ऐसी गवय झब्द तथा गबय के बाच्यवाचकमावरूप सम्बन्ध कौ 
्यवेस्था यो जानता है । यह ऐसा ( गौ के सादृश्य के बल से ) गबय को जानना भनुमानप्रमाण 
से नहीं हो सकता ॥ ४८ ॥ 

(४८ वें सूत्र की ध्यास्या करते हुए भाष्यकार सिद्धान्ती के मत से कहते हैं कि )--जिस 
समय “जैसी गौ होती है वैसा गवय होता हैं ऐसा आरण्यक पुरुष से सुनकर नगरवासौओं 
गंवय को नहीं जानता है और जिसने नगर में गौ को देखा है अरण्य में जाते के पक्षात कहाँ 
मं के समानवर्म वाले प्राणी गबय पदार्थ को प्रत्यक्ष से देखता है उस समय वही वह भौ के। 
समान गबय पदार्थ है जिसको गवय शब्द कद्दता है इस प्रकार गबय शब्द तथा गवय पदार्थ के 
याध्यवाचक्रमाव सम्बन्ध की व्यवस्था क्रो जानता हैं, जो इस प्रकार जानना अनुमानप्रमाण 
हीं हो सकता है ( अर्थात गवय पदार्थ है 'संज्ली” विषयरूप अर्थ; जिसका “वैसी भी होती के 
चैसा गवय होता है” इस आरण्यक पुरुष से ज्ञान नहीं द्वोता, किन्तु इस वाक्य से कोई अरण्य में . 
देसा प्राणी है इतना हो वोष नगरबासौकों होताईं। और इस वाक्य में रहने बाका गवय 
आब्द गौ के साइडय का बोधक हैं, क्‍योंकि गौ के साइश्य करो कहने को गवय शब्द में शक्ति है 
ज्यद उस नगरबासी को संगतिका ज्ञान नहीं हुआ दै। साइइय 'संज्ञी' विषयरूप अथैभी 


५ (४७ वें सूत्र की माध्यकार पू॑पक्षो के 


उपमानपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ २०३ 


परार्थमुपमानमिति चेदू न। स्वयमध्यवस्ायात्‌ | भबति च भोः स्वयम- 
श्यवसायः यथा गौरेबं गबय इति | नाध्यबसायः प्रतिषिध्यते उपमानं तु तन्न 
भवति 'प्रसिद्धसाधम्योत्‌ साध्यसाधनमुपमानम्‌! | न च यस्योभयं प्रसिद्ध त॑ 
अति साध्यसाधनभाबो बिद्यत इति ॥ ४८॥ 


अथापि-- 
तथेत्युपसंहाराहुपमानसिद्धेनाविशेष/ ॥ ४९ ॥॥ 


का प्रत्यक्ष दोने के कारण संक्ा ( गवय झब्द ) तथा संझो ( गवयरूप पदार्थ ), इन दोनों का 
बरस्पर वाच्यवाचकभावरूप सम्बन्ध होता है। यहां उपमान नामक तृतीय प्रमाण का प्रयोजन 
है, अतः उपमान भी अनुमान से मिक्ष तीसरा प्रमाण मानना चाहिये ( बहाँ प्॑पक्षो ऐसी 
'िद्धान्ती को आपत्ति दे सकता हैं कि--'डपमान नामक प्रमाण पर ( दूसरे ) के लिये होता है 
देखा यदि कड्ढों तो यद नहीं हो सकता, क्योंकि स्वयं निश्चय दोता दै। दे सिदधान्ती ! स्वयं भी 
+औसो गौ होती है वैसा गबय होता है? ऐसा निश्चित शान होता है, अतः सिद्धान्ती का उपमान- 
अमा, पराये ( दूसरे के लिये दी होता है ऐसा कदना असंगत है) अर्थाव यदि उपमानप्रमाण 
दूसरे के लिये दो तो “जेसो गौ होती है वैसा गकय होता है? यह वाक्य हो यदि दूसरे को ही 
'निश्वय कराने तो वह परार्थ हो होगा, किम्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि इस वाक्य के कइने वाके 
अरण्यवासी को भी इससे नागरिक के समान निश्चित ज्ञान होता है, तस्माद सवा (अपने 
'डिये भी ) उपमानप्रमाण हो सकता है इस कारण अनुमान से उपमान में अत्यन्त भेद नहीं दो 
सकता ऐसा पूर्वपक्षी का भाझय है। (इस आक्षिप का समाधान करते हुए आाष्यकार कंइते 
है कि )-एम (उक्त वाक्य से ) अध्यकसाय ( निश्चित ज्ञान ) का खण्डन नहीं करते, किन्तु 
बह उपमान नहीं होता ऐसा कहते हैं। क्योंकि प्रसिद्ध गौ के साधम्ये ज्ञान के कारण यह गवय 
यद का अर्थ दे ऐसी साध्य को सिद्धि करना उपमानप्रमाण होता है। जिस प्राणी को दोनों गौ 
तथा गवय का ज्ञान है उसके लिये गौ के साथम्यें से गबय पद के अर्थ की सिद्धि होना यद साध्य- 
साधनभाव नहीं दो सकता ( अर्थात्‌ उपरोक्त अध्यवसाय “जैसी गौ होती है वैसा गवय मो होता 
&! इस वाक्य के कद्ने वाल्ते अरण्यवासों के डिये उपमानप्रमाण नहीं दोता यह सिद्धाम्ती का 
आशय है )॥ ४८ ॥ 

है. ( भजुमानप्रमाण से उपमानप्रमाण में विशेषता को सिद्ध करने वाले सिद्धान्ती के और 
ुक्ति देने वाले सिद्धान्ती के सूत्र का अवतरण भाध्यकार देते हैं कि ) और भौ-- 


पदुपदार्थ--0था इति » वैसा द्ोता है, इस प्रकार, उपसंहारात्‌> उपसंदार ( कथन ) ऐने 
से, उपमान सिद्धे/ःउपमान नामक पृथक्‌ प्रमाण को सिद्धि होने के कारण; नव्नहं है, अनिश्षेपः 
दोनों में समानता ॥ ४९ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रर्वर अनुमान में 'जैसा धूम दे वैसा अप्नि है? ऐसा ज्ञान नहीं होना; और 
उपमान में जैसी गौ है वेसा गवय होता है ऐसा शान होता है, अतः अमान तथा उपमान 
जामक दोनों प्रमाणों में विशेष शान ही है यह नहीं दो सकता, इस कारण अलुमान के समान 
उपमान भी तोसरा एय्क्‌ प्रमाण दै यद सिद्ध होता दे ॥ ४९ ॥ 


झ्ण्स स्यायदर्शनम[ झ० १, आ० ३, सू० ४९-४० 


त्थेति समानधर्मोपसंहारादुपमानं सिध्यति नाजुमानम्‌। अय॑ चानयो- 
चिंशेष इति ॥ ४६ ॥ 
इति पद्चमिः सुत्रेरुपमानपरीक्षणम्‌ | 
शब्दोडनुमानमर्थस्याजुपलब्धेरजुमेयत्वात्‌ ॥ ५० ॥ 
शब्दोउनुमानं, न प्रमाणान्तरं, कस्मात्‌ ? शब्दार्थस्यानुमेयत्वात्‌ | कथम- 
जुमेयत्वम ? ग्रत्यक्षतोउनुपलब्चे: | यथाउनुपल्भ्यमानो लिज्ली मितेन लिज्लेन 
पश्चान्म्रीयत इति अनुमानम्‌ | एबं मितेन शब्देन पश्चान्मीयतेउर्थोउनुपलम्य- 


(४९ थें सूत्र की भाष्यकार छिद्धान्तिमत से व्याख्या करते हैं कि )--'जैसी भौ होता है 
वैसा गवव होता है? इस प्रकार के उपसंदार के कारण उपमानग्रमाण को सिद्धि होती है और 
अनुमान में उक्त उपसंहार नहीं होता, यहाँ अनुमान तथा उपमान इन दोनों प्रमाणों के 
विशेष है ॥ ४९ ॥ ५ 

(९) शब्दपरीक्षाप्रकरण 

(क्रमप्राप्त चतुर्थ प्रमाण झब्द की परीक्षा करने के लिये पृ॑पक्षी के मतसे शब्द के: 
सामान्य लक्षण की परीक्षा करने के लिये पूर्वपक्षी के मत से सूत्रकार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ--शब्दः र झब्द, अनुमान ू अलुमान है, अवैस्य ८ शब्द के अथे का, अजुपरब्धे: 
अत्यक्ष से शान न होने के कारण, अनुमैयत्वात्‌ « अनुमान से प्लिद्ध दोने की योग्यता होने से ॥५०॥ 

आावार्ध--किसों मी झब्द के अये का प्रत्यक्ष से ज्ञान नहीं होता इस कारण घदि शब्द से 
उससे कहे जाने वाले पटादि पदार्थ को अनुशानप्रमाण से सिद्धि होतो हैं, यह (वंपक्षीं को 
आशय है (अर्थाव जो क्षान प्रत्यक्ष से विषय को नहीं जनाता हुआ प्रत्यक्ष के पश्चात्‌ उत्पन्न 
होता हैं बह अनुमानप्रमाण कहता है, जैसे अग्नि वाले घूम का ज्ञान, ऐसा ही झब्दज्ञान भी है 
अतः वह अत्ुमानप्रमाण है, इस कारण अनुमान से मित्र चतुर्थ शब्द नाम का कोई प्रमाण नहीं 
हो सकता ॥ ५० ॥ 

५० बें सूत्र की पूववपक्षिमत से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--शब्द नाम का सिद्धान्तो) 
ने माता हुआ ध्रमाण अनुमानप्रमाग ही है, उससे मित्र कोई प्रमाण नहीं है। ( प्रश्न सिद्धान्ती 
को )--किस कारण ! ( उत्तर पूर्वपक्षी का --झब्द के अर्थ की अनुमानप्रमाण से सिद्धि होने 
के कारण । ( प्रश्न सि० का )--झब्द का अर्थ अनुमानप्रमाण से कैसे (क्‍यों ) सिद्धि दोती है है 
( उत्तर पृ० का )--शब्द के अर्थ की प्रत्यक्ष से उपलब्धि न होने के कारण । क्योंकि जिस प्रकार 
ज दौखने वाह अश्निरूप लिज्नी साध्य ब्याप्तिरूप सम्बन्ध रखने वाले लिन्न ( धूम ) से पश्चात 
अनुमानग्रमाण से जाना जाता है इस कारण यह अनुमानप्रमाण कद्दाता है उसी प्रकार अर्थ के 
साथ सम्बन्ध रखने वाले झच्द से भी उसके अथे का पश्चाद धान धोता है, जो प्रत्यक्ष से शान 
नहीं हुआ था इस कारण झब्द भी अनुमानप्रमाण ही दैं॥ ५० # 

( झब्द का अनुभानप्रमाण में अन्तर्भाव करने के छिये पूर्वपक्षिमत के दूसरे द्ेठ का मिरूपणे 
करने वाले पू वेपक्षी के सूच का अवतरण देते हुए भाष्वकार कद्ते हैं कि )--श्स देतु से भी झच्द' 
अनुमानप्रमाण है-- 


शब्दपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ र०्ड 


उपलब्धेरदिग्रशृत्तित्वात्‌ ॥ ५१ ॥ 
प्रमाणान्तरभावे ढ्विप्रवृत्तिरपलब्धि: अन्यथा ब्युपलब्धिरतुमाने अन्यथो- 
पमाने तब्याख्यातम्‌ | शब्दानुमानयोस्तूपलब्धिरद्विग्रवृत्तिः, यथानुमाने प्रवरत्तते 
तथा शब्देडपि विशेषाभावादनुमानं शब्द इति ॥ ४१ ॥ 
सम्बन्धाब ॥ ५२ ॥ 


परदुषदार्थ--उपलः 
कारण ॥ ५१॥ 
आवार्थ--जो भिक्ष-मिन्न प्रमाण दवोते हैं उनको भिन्न-भिन्न प्रकार से ( स्वरूप से ) प्रवृत्ति 


होतो हैं, जैसे उपमानप्रमाण में सापम्यें के कारण, और अलुमानप्रमाण में ब्याप्ति विशिष्ट देतु से 
साध्व की सिद्धि होता है, ऐसे मिक्ष-मिन्न प्रकार हैं प्रस्तुत में झब्द तथा अनुमान इन दोनों की 
प्रवृत्ति होने में भिन्न-भिन्न प्रकार नहीं हैं, क्योंकि अनुमान में सतिर हेत से जैसे साध्य दो सिद्धि 
होती है, उसी प्रकार सिद्ध शब्द से अथंरूप साध्य को सिद्धि होती है, अतः अनुमान में 
अम्तर्भाव होने के कारण झब्द अनुमान से पथकू प्रमाण नहीं है ॥ ५१॥ 

(५९ दें सूत्र की व्याख्या करते दुए पू्वपक्षो के मत से भाष्यकार कहते हैं कि )--जो भिन्न- 
मिन्न प्रमाण द्वोते हैं उनमें भिन्न-भिन्न प्रकार से प्रवृत्ति होती है। इसी कारण अनुमानप्रमाण में 
( अन्यथा ) दूसरे प्रकार से ( सिद्ध धूमादि देतु ले ) साध्य ( बढ्धि ) आदि की सिद्धि होती है, 
और उपमानप्रमाण ( अन्यथा ) दूसरें प्रकार से ( साइृइ्य से शब्दा्थंसम्बन्ध का ज्ञान ) होता हैं, 
जिसकी पूर्वधन्थ में स्याख्या कर खुके हैं । प्रस्तुत में झब्द तथा अनुमान में दो भिक्नःमिन्न प्रकार 
से प्रदृत्ति नहों होती | भर्थाव जिस भ्रकार अनुमानप्रमा॥ में सिद्ध देदु धूमादिकों से वह को 
सिद्ध किया जाता है उसी प्रकार सिद्ध शब्द से अर्थ को सिद्धि को जातो है, इस प्रकार एक हो. 
प्रकार की प्रवृत्ति दोनों में होने के कारण कोई विशेष न होने से शब्द मी अनुमानप्रमाण दी है 
जकि अनुमान से मित्र ऐसा [[वंपक्षी के दूसरे देत का आशय है ॥ ५१॥ 

( परब॑ंपक्षी के मत से शब्द का अनुमान में अन्तर्भाव करने का तौसरा हेतु सूत्कार देते हैं )- 

पद॒पदार्थ--सम्बन्धत्‌ च 5 और झब्द तथा अर्थ का परस्पर सम्बन्ध डोने से भी ॥ ५२ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार व्याप्तिह्प सम्बन्ध से परस्पर सम्बद्ध देतु ( ध्ूमादि). तबा लिल्लों 
साध्य वहि आंदिकों को ध्याप्तिसू्प सम्बन्ध के शान द्ोने पर छिक्न (पूमादि को ) के ज्ञान से 
हिद्डी ( साध्यवद्धि आदि का ) अनुमान होता है, इसी प्रकार परस्पर सम्बद्ध शब्द तथा अर्थ को 
स्वाभाविक सम्बन्ध के ज्ञान के रहते शब्द के ज्ञान से अर्थ का ज्ञान होना भी अनुमानप्रमाण में 
अन्तर्गत है नकि शब्द अनुमान से प्रथक्‌ प्रमाण है॥ 4२ ॥ 

(५२ बें सूत्र की भाध्यकार पवंपक्षिसूत्र की सूत्र में आकांक्षित ( आवश्यक) वाक्य की 
अनुबृत्ति करते हुये व्याख्या करते हैं कि )सूत्र में ५ ” इस देत॒ के पश्चात “शब्द 
अजुमान है? ऐसे वाक्य को अनुदृत्ति करना ( लेना ) जिससे परस्पर स्वाभाविक सम्बन्ध से 
सम्बद्ध शब्द तथा अर्थ का जिसे शान रहता है उसी को शब्द के शान से अर्थ का शान होता है; 
किस प्र३र स्याप्तिरूप सम्बन्ध से परस्पर रुम्बद देत ( धूमादि ) तथा बहि आदि साध्य का 
जिन्हें ध्याप्तिरूप सम्बन्ध का श्वास रहता दे उसी को छिल्न धूमादिकों के प्रत्यक्ष ज्ञान से लिक्षी 


श्०्छ स्यायदृशंनस[ झअ० १, आ० २, सू० ५२-५३ 


शब्दोपलब्धेरथ ग्रह यथा सम्बद्धयोरलिंज्ञलिज्ञिनो: सम्बन्धप्रतीतौ लिज्ञो पलव्धौ 
लिक्लिमदणमिति ॥ ४२ || 
अत्तावदर्थेस्थानुमे यत्वादिति तन्न-- 
आप्तोपदेशसामर्थ्याच्छब्दादर्थसम्पत्ययः ॥ ५३ ॥ 


( साथ्य ) वद्दि आदि का शान अनुमान द्वारा होता है, अतः झब्द अनुमान से मित्र प्रमाण नहीं 
हो सकता । ( यहाँ पर प्रश्म सूनकार ने शब्द को अनुमान में अन्तर्भाव होने को दी परीक्षा की 
है ) किन्तु जब॒ तक शब्द के प्रमाण होने को परीक्षा नकली जाय, तव तक उस झन्दग्रमाण की- 
अनुमानप्रमाण में अन्तर्मांव होने की परीक्षा करना असंगठ दे इस कारण बातिककार ने प्रथम 
शब्द के प्रमाण होने को ही परीक्षा को दे जिसमें पूवंपक्ष का आश्षय यद्द है, कि जिसके रहते 
यथार्थ ज्ञानरूप प्रमा होती ही है, और न रहने पर नहीं होती है वद्ी प्रमाण कहता है, 
क्योंकि वह यथार्थ शानरूप प्रमा का अत्यन्त साधक दोने के कारण कए्ण हो सकता है किन्तु जब 
जक झब्द का अवण न दो तब तक शब्द की सत्ता के रहने पर भी ययार्थ ज्ञानरूप प्रमा नहीं 
होती, जिससे उसका श्रमा में अत्यन्त साधक होना नहीं बनता | ठथा प्रमाण धोना विषय के 
सम्बन्ध से भी व्याप्ति रखठी है वह ( विषय सम्बन्ध) झब्द में न रहने के कारण उसमें प्रमाण 
होना भी नहीं रह सकता । क्योंकि प्रत्यक्ष तथा अप्रत्यक्ष ऐसे दो प्रकार के विषय होते हैं । जिसमें 
अथम प्रत्यक्ष प्रमाण का विषय होता है और जो प्रत्वक्ष नहीं दोता वह व्याप्ति सम्बन्ध वाले लिछ 
( देत ) से जाना जाता है चाद्दे ब्याप्ति सम्बन्ध की आवश्यकता द्वेतु साध्य की सिद्धि करने में 
न रक्खें तो चादें जिससे चादे जिसका बोध होने छगेगा | जिससे यद्द सिद्ध द्योता है कि समी 
अल्पक्ष न धोने बाल्े पदार्थों की अनुमानप्रमाण से ब्याप्ति है; अतः झब्द का काई विषय न होने 
के कारण भी झब्द प्रमाण ही नहीं दो सकता | अतः प्रत्यक्ष और अनुमान इन दोरनों प्रमाणों ले. 
भिन्न प्रकार वाछा शब्द प्रमाण ही नहीं दे, और यदि है तो उपरोक्त प्रकार से अनुमानप्रमाण 
में दी अन्तगेत दो जाता है । उन दो प्रमाणों में से भौ किस प्रमाण में शब्द का अन्‍्तर्भाव है 
हेसी ।जक्ासा होने पर अनुमानप्रमाण में ही शब्द का अन्तर्भाव दै ऐसा ५० से ५२ तक के 
सीन सूत्रों में धूवपक्षी का आश्यय है )॥ ५२ ॥ 
(उक्त पूर्वकक्ष का समाधान करने वाले सिद्धान्त सूत्र का अवतरण भाध्यकार देते हुवे कहते 
हैं कि )--जो पूर्वपक्षी ने कद था कि शब्द से अर्थ का अनुमान द्वोता दै। वह नहों दो सकता-- 
पदुपदार्थ--आप्षो पदेशस'मर्थ्वाद्‌ 5 सत्य कइने वाके आप्तपुरुष के उपदेश के बल ले, 
डावद्रात् 5 शब्द से, अयंसम्प्रत्ययः 5 शब्द के अर्थ का निश्चित ज्ञान द्ोता है ॥ ५३॥ भर 
आवार्थ-स्वर्ग छोर है, अप्सरा है इत्यादि वाक्य से प्रत्यक्ष न होने बाछे स्वर्ग आदि 
अदा्थों का केदछ शब्द से दी निश्चय नहीं होता, किन्तु यह वाक्य आप्त सत्यवक्ता पुरुष का 
अचन है यह जानकर सुनने वाले प्राणी को दी स्वर्गांदि अप्रत्यक्ष पदार्थों की रुत्ता का सिर्णेय। 
ड्वोता है, अनुमानप्रमाण ऐसा नहीं होता, अतः अनुमान से झब्द 
अनुमान में अन्तर्मांव नहों दो सकता ॥ ५३॥ 
_.. (इस सिद्धान्तसूत्र में भाष्य तथा वार्तिककार ने सामान्य रूप से सिद्धान्त को लेकर भष्लोक्त 
का होना तथा न धोना यद विशेष छेकर शब्द तथा अनुमानप्रमाण के मिन्न होने का देव दिया 
है, वस्तुतः जो अत्यन्त दी पूर्व में कहाँ भी नहीं देखे गये हैं ऐसे स्वग, अपूर्व तथा 


शब्दपरीक्षाप्रकरणम ]| समभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम श्०्५ 


स्वर्ग, अप्सरसः, उत्तराः कुरबः, सप्त द्वीपाः, समुद्रो लोकसब्निवेश 
इत्येवमादेरप्रत्यक्षस्यार्थस्य न शब्दमात्रात्मत्ययः » कि तहिं ? आप्ैरयम॒क्तः 
शब्द इत्यतः सम्भत्ययः बिपर्यये सम्प्रत्ययाभाबादू, न स्वेबमनुमानमिति | 
यत्पुनरुपलब्धेरद्रिप्रवृत्तित्वादिति | अयमेब शब्दानुमानयोरुपलब्धे: भ्रवृत्तिमेदः 
तत्न बिशेषे सत्यद्देतुविशेषाभाबादिति | 

यत्पुनरिदं सम्बन्धाच्चेति, अस्ति च शब्दार्थयोः सम्बन्धोउन॒ज्ञातः, अस्ति 
च॒भ्रतिपिद्धध। अस्येदमिति पष्ठीविशिष्टसय वाक्यस्यार्थविशेषोंउनुज्ञात: 


कोई लिक्न ( साधक ) द्ेतुकी होने से अनुमान के द्वारा भा प्रवृत्ति नहीं हो सकती, क्योंकि 
बिना व्याप्तिवूप सम्बन्ध के सम्बन्धी के शान के व्याप्त सम्बन्ध का ग्रहण नहीं हो सकता। और 
बाक्‍्याय के यथा क्षान में तो पदार्थ स्मरणरूप अवान्तर व्यापार के द्वारा पद हो कारण होते हैं, 
अठः पदार्थ स्मरणरूप न्‍्यापार के द्वारा अनेक सम्बन्ध को सूचित करने वाले पद दो वाक्य के 
अर्यशान में प्रमाण होते हैं, किन्तु वे पक्ष के ध्मे न द्ोने से छिन्न नहीं हो सकते। पदों में 
बाक़वाथे के बोध कराने के लिये स्मरण को उत्पन्न करना भी माना गया है अतः वह भो किसी 
दूसरे सम्बन्ध को सूचित नहीं करता। ऐसो यहाँ खबोतकार ने इस सिद्धान्तसूत्र को 
समालोचना को दै )॥ ५३ ॥ 

( ५३ बे सिद्धान्तसूत्र को भाष्यकार ऐसी व्याख्या करते हैं कि )--स्वर्ग है, अप्सरा हैं, उत्तर- 
कुरुदेश हैं, संपूर्ण संसाररूप भूमंडछ सात जंबू आदि द्वीप (टापू) तथा सात समुद्रों से 
व्याप्त है, इत्यादि प्रत्यक्ष न होने वाले पदार्थों का ( आप्तविशेषणरहिित ) केवल सामान्य रूप 
शब्द से निश्चय नहीं होता ( प्रश्ष )--तब कैसे होता दै ! ( उत्तर )--किन्तु स्वर्गादि पदार्थों को 
कइने वाले इन स्वगांदि शब्द सत्य अथों दो प्रसिद्धि को इच्छा वाले सत्यवक्ता आप्त युरुषों से ये. 
शब्द कहे गये दें. इस कारण स्वगांदि पदायों को सत्ता का झुनने बाछे प्राणि करो निश्चित शान 
होता है; यदि इसके विपरोत सामान्य रूप से कहे हुए ये झब्द हों ठो उनसे स्वर्गादि पदार्थों को 
सत्ता का निश्चित शान नहीं होता, किन्‍्त॒ अनुमानप्रमाण देसा नहीं है, ( यदि देसा दो तो दूसरे 
थो केवक प्रतिशा से साध्य की सिद्धि होने लगेगी )। आगे क्रम से दूसरे तौसरे दिये दव८ 
पूंपक्षी के झच्द के अनुमान में अन्तर्भांव सिद्ध करने वाले देतुओं का अनुवाद कर खण्डन 
करते हुए भाष्यकार कह्दते हैं कि ) जो अनुमान तथा शब्द से धोने वाले शानों में प्रकार मिश्र 
नई दे ऐसा पूवपक्षी ने द्वितोय देत दिया था--यही तो झब्द तथा अलुमान से होने वाले ज्ञार्नो 
में ( प्रदृत्ति ) प्रकार का भेद है--कि उपरोक्त प्रवृत्ति का भेद रहते पूर्वपक्षी का विशेष नहीं है 
बह देव देना देत नहीं शो सकता। और जो झब्द तथा अर्थ का स्वाभाविक सम्बन्ध होने से 
थूम से वष्षिशन के समान शब्द से अर्थ का ज्ञान अनुमान दी दे ऐसा पूब॑पक्षो ने कह्दा धा-- 
इसका यह उत्तर दै कि--शब्द तथा अर्थ का सम्बन्ध सिः भी है और खण्डन भी 
करता है, क्योंकि 'इस झब्द का यह अर्थ है! इस प्रकार भेद-क्यो कहने वालो पष्ठी विभक्ति से 
ुक्त इस वाक्य का वाच्यवाचकभावरूप विशेष सम्बन्ध नैयायिकों ने माना है, और मौमांसकों 
ने माने हुए शब्द तथा अर्थ का परस्पर श्राप्ति ( स्वाभाविक ) रूप सम्बन्ध नहीं माना है । 
(अर्थात्‌ शच्द तथा अथ का स्वाभाविक सम्बन्ध तब द्वोगा, जब कि वह ( ५ ) तांदास्थ ( झब्द 
तथा अर्थ का अमेद रूप ) हो, (२ ) अथवा प्रत्याय्य ( बोध कराने योग्य, ( अ्रत्यायक ) बोभषक 
रूप दो या (३ ) प्राप्ति ( स्वाभाविक ) रूप दो । जिनमें से प्रत्यक्ष छक्षण के 'अभ्यपदेश्य! श्स 


र्ण्द न्यायदर्बानम [ आ० १, आ० २, सू० ५३-४४ 


आध्चिलक्षणस्तु अतिषिद्धः | कस्मात्‌ ? 
प्रमाणतो5जुपलब्चेः 
अत्यक्षतस्ताबच्छब्दार्थ्राप्तेनो पल्धिरतीन्द्रियत्वात्‌ । येनेन्द्रियेण ग्रह्मते 
| शब्दस्तस्य विषयभाबमतिवृत्तो5र्थों न ग्रूद्मते । अस्ति चातीन्द्रियविषयभूतोंड- 
| ध्यर्थः समानेन चेन्द्रियेण यगृह्ममाणयो: प्राप्तिग्रृद्यत इति । प्राप्तिलक्षणे च गृद्य- 
माणे सम्बन्धे शब्दार्थयों: शब्दान्तिके वार्थः स्यात्‌; अथौन्तिके वा शब्दः 
स्यादू, उभयं बोभयत्र ॥ ४३ ॥ 
अथ खल्वयम्‌- 


पूरणगरदाहपाटनाजुपलब्धेश्व सम्बन्धाभावः ॥ ५४ ॥ 


पद से द। शब्द तथा भथ॑ का भेद न द्वोना तो खण्डित हो हो जाता दें, अतः झब्दप्रमाण को 
अल्यक्षप्रमाण से एकता तो दो नहीं सकती | दूसरे प्रत्याय्य-प्रत्यायक ( बोध्व-वोधक ) रूप उत्वस्ति 
से होने वाले झब्द तथा आर्य के सः 


ने को प्रश्षपूर्वक सिद्ध करते हुए भाष्यकार आगे कदृते हैं कि )--( प्रश्ष )--फिस कारण झब्द 
जया अर्थ का प्रप्तिरूप सम्बन्ध का नैयायिकों ने निषेध किया ह?! ( उत्तर )--किसों प्रमाण से 
जान न द्वोने के कारण । क्योंकि प्त्वक्षप्रमाण से शब्द तथा अथे की परस्पर प्राप्ति का अतीन्द्रिय 


का होता दे ) और समान दी इस्द्रिय से ले पदार्थों को दी परस्पर प्राप्ति का ; भी 
डोता है, इस कारण झब्द तथा अर्थ का मोमांसकों को अभिमत प्राप्तिरूप सम्बन्ध नहीं हो सकता) 
अतः पृवपक्षों के शब्द का अतमान में अन्‍्तर्भाव करने में द्वितीय तथा ठृतोय भौ देद साधक नहीँ 
(बह्धां पर साध्य में 'नग्द्धाते! इस पद से यह सूचित होता है कि एक इन्द्रियसे 
जूद्दोत द्ोने वाछे दी दो पदार्थोंको परस्पर प्राप्ति का अ्रइण होता हें, जेसे दो अंगुलियों जौ 
आध्षि, किन्तु शब्द और अर्थें एक दी इन्द्रिय से गृददीत नहीं दोते, क्‍योंकि जिस ओोत से शब्द का 
ज्ञान द्वोता है उसी से उसके अर्थ का ज्ञान नहीं होता )॥ ५३॥ 
आप्तिहूप सम्बन्ध न होने [के साथक सिद्धान्वमत के दूसरे देतुकों | 

जाके सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि ) यदि शब्द तथा अर्थ इन बोनी. 
के प्राप्तिरूप सम्बन्ध का अदश हो तो शब्द के समौप अर्थ, अथवा अर्थ के समोप में शब्द रहने 
लगेगा, अथवा शब्द तथा अर्थ दोनों में रदने लगेंगे, किस्तु निश्चय से यह-- ५ 

पदुपदार्थ--१२णप्रदाहपाटनालुपरब्घे: च ७ मुख का भर जाना, जलना तथा फट जाना, न 
डो ने से, सम्बन्धामावः * झब्द तथा अथे का प्रापिहूप सम्बन्ध नहीं है॥ ५४॥ 
आंवार्थ-पदि शब्द तथा अथे का प्राप्तिरूप स्वाभाचिक सम्बस्ध परस्पर में दो तो मोदुक 
अब्द के कदृते ही सुख मोदक ( लड्डुओं ) से भर जायमा, तथा अप्नि झच्द के कइते ही ना 
जछने छगेगा, पं 'असि” तलवार झन्द के मुख से उच्चारण करते दी सुख फट जायगा। ऐ 


| .. ओत्रेन्द्रिय से गृहीत न होने बाला, रण से गृदीत न द्वोने वाला ऐसा दो गकार 


| 'शब्द्परीक्षाप्रकरणम्‌ ] स्भाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस २०७ 


स्थानकरणाभावादिति चार्थ: | न चायमनुमानतोउप्युपलभ्यते शब्दान्ति- 
केडथे इति। एतस्मिन्पक्षेजप्यास्यस्थानकरणोब्यारणीयः शब्दस्तदन्तिकेड्थ 
._ इत्ति अन्नाग्न्यसिशव्दोचारणे पूरणग्रदाहपादनानि गृुद्देर्च न च गुश्चन्ते, अग्रह- 
णान्नानुगेयः श्राप्तिकक्षण: सम्बन्धः | अर्थोन्तिके शब्द इति स्थानकर॒णासम्भवाद 
अनुचारणब्‌ । स्थान कण्ठादयः, करणं प्रयक्नविशेषः तस्याथौन्तिकेडडुपप- 
त्तिरिति | उभयप्रतिषेघाच नोभयप्र्‌ | तस्माज्ञ अब्देनार्थः आप्त जृति ॥ ४४ ॥ 


शब्दार्थव्यवस्थानादपतिपेवः ॥ ५५ ॥ 


दाँ झब्द होता है, यहाँ उसका अथ॑ भी प्राप्त दोता दी है। अतः शब्द 
6 अर्थ का परस्पर प्राप्ति स्वरूप स्वाभाविक सम्दन्ध नहीं हो सकता । ( यदि वहाँ पर इ्द्रिय के 
अविषय होने से अप्रत्यक्ष शब्द के अं की भवुमान से हो सिद्धि सानेंगे ऐसा पूव॑पक्षी बे तो, 
शेसा नहीं हो सता, क्योंकि क्या झब्द अर्थ के देश में जाता है; अथवा अर्थ शब्द के देश में, 
अधवा दोनों के देश में जत्ते हैं ये विकल्प नद्ीं बन सकते। क्‍योंकि मोदक झच्द का उच्चारण 
करते हो मोदक सुख में भर जाय ऐसा देशआई देगा, लेकिन ऐसा नहीं दौखता, भतः शब्द के 
देश में अर्थ नहीं जाता, ओर झच्द में तो गति दी नहीं है इत्वादि भाष्यकार ने अद्निमाष्य में 
स्पष्ट कहा ही )॥ ५४॥ 
(५४ यें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार सूत्र में दिये हुए 'च! शब्द का अध्थ दिखाते 
हैं कि )-सूत्र में दिये च झब्द का ताछ, कष्ठ आदि अकारादि दर्णों के स्थान तथा प्रवलहूप 
आरणों के भी अमाव से ऐसा थर्थ है । शब्द के समौप अथ॑ रद्दता है यद् ऐसा बनुमानप्रमाण 
के भी ज्ञान नदीं दोता, शब्द के समीप अर्थ रहता है। यह मौ इस पक्ष में भी सुख में वर्णोंके 
उच्चारंग के ता, कण्ठ आदि स्थान तथा प्रयत्नविशेष रूप करणों से उच्चारण करने के योग्य 
झब्द और उसके समीप अर्थ है इस कारण अन्न ( मोदकादि ), अप्ि, तथा असि ( खज्न ), इन 
आब्दों का उच्चारण कहते ही उच्चारण करने वाले प्राणी के मु्ध मोदकादि अन्न से मर जाना, 
जहना तथा फटना इनका कम से ग्रहण होने लगेगा, किन्तु ऐसा नहीं दोता/ इस कारण मा 
मौमोंसकों को अभिमत झब्द तथा अर्थ का प्राप्तिह्प सम्बन्ध अनुमानप्रमाण से सिद्नहीं दो. 
सकता । तथा जे के समोष झब्द रहता दै इस कारण बहदँ ताल्यादि स्थान तथा, प्रयत्नविशेष 
रेणों का असंभव होने के कारण झब्द का उच्चारण न होगा। जिनमें फण्ठ ता आदि वर्णों के 
यान होते हैं। और विशेष प्रयस्न उनका करण द्वोता है। इन दोनों का अर्थ के पास होनां नहों 
६  सद्ता स्थान तथा करण दोनों का अथ में नियेष दोने से अथं में दोनों दी नदी हो सकते। 
_. इस कारण इच्द से अथ॑ स्वभावतः प्राप्त है यद नहीं दो सकता, इस कारण मौर्मालकामत 
अंसंगत दै ॥ ५४॥ 
_. ( झब्द तथा अध॑ का प्रा्िरूप सम्बन्ध मानने से अन्नादि धब्द का उच्चारण करते हो सुख में 
_. ओदकादि भर जांव इस सिड्धान्ती के दिये दोषों का खण्डन करने के डिये पूर्वपक्षी के मत से 
.._ सूत्रकार कहते हैं )- 
__ वद॒पदार्थ--झन्दायव्यवस्थानाद » इस ( घट ) शब्द से इसी ( घट रूप दी ) अर्थ का बोध 
डऔता है दूसरे पटादि अथों का बोध नहीं दोता ऐसा नियम द्ोने के कारण, अप्रतियेधः शब्द 
तथा अथ॑ के परस्पर प्र/प्तिरूप स्वाभाविक सम्बन्ध का निषेध नहीं दों सकता ॥ ५५ ॥ 


०८ क्यायदृश्नस[ झ० १, आ० २, स्‌० ५५-५६ । 


डाब्दादर्थप्रत्यवस्य व्यवस्थादशनादनुमीयतेडस्ति शब्दार्थसम्बन्धो व्यव- 
स्थाकारणम्‌। असम्बन्धे हि शब्दमात्रादर्थमात्रे प्रत्ययप्रसज्ञः तस्मादप्रतिषेषः 
सम्बन्धस्येति ॥ ४५॥ 

अत्र समाधिः-- 
न सामयिकत्वाच्छव्दाथंसम्प्रत्ययस्य ॥ ५६ ॥ 

न सम्बन्धकारितं शब्दार्थव्यवस्थानम्‌ , किं तहिं ? समयक्रारित' यत्तदवो- 
चाम | अस्येदमिति पष्ठीविशिष्टस्य वाक्यस्यार्थविशेषोउ्लुज्ञातः शब्दार्थयों: 
सम्बन्ध इति समय॑ं तमवोचाम इति | कः पुनरयं समयः ? अस्य शब्दस्येदम- 


आवार्थ--बरटादि झच्द से घटादिरूप पदार्थ का दी ज्ञान द्वोता है, दूसरे पटादि पदावों का 
बोध नहीं होता ऐसी व्यवस्था के दिखाने से अनुमान किया जाता दँ कि शब्द तथा अथ्थक्ी 
उपरोक्त व्यवस्था का परस्पर शब्द तथा अथ॑ का प्राप्तिरूप स्वाभाविक सम्बन्ध दै। यदि शब्द 
तथा अर्थ का प्राप्तिरूप स्वामविक सम्बन्ध न माना:जाय तो चादे जिस झब्द से चादे जिस अर्थ 
का बोध होने छंगेगा, इस कारण प्रप्तिरूप शब्द तथा अथथे के सम्बन्ध का नियेध नहीं हो सकता ॥ 

(५५ यें पूवंपक्षिमत के सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-धटादि शब्दों । 
अरटादिरूप पदार्थ दी का ब्वान द्योता है, दूसरे पट आदि पदार्थों का ज्ञान नहीं होता, ऐसा 
नियम देखने में आता है, जिससे इस नियम का कारण शब्द तथा अथे का परस्पर प्राप्तिस्प 
स्वाभाविक सम्बन्ध है, देसा अनुमान किया जाता है। यदि झब्द तथा अर्थ का यह प्राप्तिस्य 
परस्पर सम्बन्ध न द्वो तो संपूर्ण शब्दों से संपूर्ण अ्ों क। शान होने छगेगा । इस कारण शब्द 
तथा अर्थ के परस्पर प्राप्तिरूप स्वामाविक सम्बन्ध का निषेध नहीं हो सकता, इस कारण शब्द तथा 
अर्थ का परस्पर प्राप्तिरूप सम्बन्ध जवश्य है यद मानना पड़ेगा, अतः सिद्धान्ती का इसका खण्ड 
करना असंगत है यह पूर्व पक्षी का आशय है ॥ ५५॥ 

(आ्रप्तिह्प झच्द तथा अर्थ का सम्बन्ध मानने के पू्वपक्षी को शंका के समावान करने वॉके 
सूत्रकार के सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--इस पूब॑पक्ष का यद समाधान है-- 

पद॒पदार्थ--त, ऐसा नहीं, सामयिकत्बात ० वृडब्यवह्दारादिकों से संकेतकृत दोने से, शब्दार्थ- 
सब्दावंसम्बन्धस्य 5 शब्द तथा बर्य के सम्बन्ध के ॥ ५६ ॥ 

आवा्ध॑--सिद्धान्ती झब्द तथा अथ॑ के प्राप्तिर्प स्वाभाविक नित्य सम्बन्ध हो का लिमेध 
करते हैं नकि सामान्य रूप से सम्बन्धमात्र का, क्‍योंकि इस झब्द से यह अर्थ जाना जाता है; 
'इस प्रकार ले वृद्धव्यवह्ारादिकों से समय ( संकेत ) रूप शक्ति सम्बन्ध झब्द तथा अर्थ का परस्पए | 
होना दी है देसा सिद्धान्त सूत्र का आशय है ॥ ५६ ॥ 

(५६ दें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार सिद्धान्ती का मत स्पष्ट करते हैं कि) 
प्राप्तिपरू नित्य स्वामाविक सम्बन्ध से पूर्वोक्त शब्द तथा अर्थ की व्यवस्था नहीं है। (प्रश्न )- | 
तो किससे है ! ( उत्तर )--समय (बृद्धव्यवद्दारिदिकों के संकेत रूप) सम्बन्ध से झब्दार्थ व्यवस्था 
होती है। जिसक्ये इम कह चुके हैं कि--इस शब्द का यह अर्थ है इस प्रकार भेदबोधक्त पं 
विभक्तिययुक्त वाक्य का वाच्यवाचकमावरूप शब्द तथा अं का सम्बन्ध सिद्धान्तीं सानता है। 
हस्ता जो कह्टा है उसको हमें 'समय? संकेतरूप शब्द तथा जर्थ का सम्बन्ध मानता दे । ( प्रक्ष)- 
बह सिद्धान्नी का समयरूप सम्बन्ध क्या दै? (उत्तर )-इस शब्द से अधप॑समूह कद. 


बा 9 4 की /किक से 


शब्दगमाणपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम र्ग्य 


अंजातममिधेयमिति अभिघानामिधेयनियमनियोगः । तस्मिन्नुपयुक्ते शब्दादर्थ- 
सम्प्रत्ययो भबति | बिपर्यये हि शब्दअवणे5पि प्रत्ययाभावः | सम्बन्धवादि- 
नापि चायमवर्जनीय इति | श्रयुज्यमानग्रहणाव्ष समयोपयोगो लौकिकानाम्‌ ! 
समयपालनाथ्थ चेद॑ पदलक्षणाया बाचोःन्बाख्यानं व्याकरणम्‌। बाक्यलक्ष- 
णाया बाचोडर्थो लक्षणम्‌ | पद्समूह्दो वाक्‍्यमर्थपरिसमाप्ताविति | तदेव॑ आप्नि- 
लक्षणस्य शब्दार्थसम्बन्धस्याथतुषो5पि अनुमानहेतु्न भबतीति ॥ ५६ ॥ 
जातिविशेषे चानियमात्‌ ॥ ५७ ॥ 
सामयिकः शहब्दादर्थसम्भ्रत्ययों न स्वाभाविकः। ऋष्याय॑म्लेच्छानां 


'जाता है इस प्रकार सृष्टि के प्रारंभ में इंश्वर ने किया हुआ शब्द तथा अथं का वाच्यवाचक्ाव- 
रूप नियम | उस सम्बन्ध का ज्ञान द्वारा उपयोग होने पर शब्द-से अर्थ का निश्चित शान 
होता है। यदि शब्द तथा थर्थ के उपरोक्त वाच्यवाचकमावरूप सम्बन्ध काशान न हो, तो 
डब्द के सुनने पर शब्द के अथ॑ का ज्ञान नहीं होगा.। झब्द तथा अर्थ के प्राप्तिप नित्यसम्बन्ध 
माननेबाले मोमांसक को भी नैयायिकों का माना हुआ यद्द वाच्यवाचकसम्बन्ध ह। झब्द तथा 
अअ्थे के सम्बन्ध के निर्णय का परम उपाय होने से छोड़ने योग्य नहीं है तथा लौकिक व्यवहार 
करनेवाले पुरुषों का भी जिस अर्थ में वाच्यवाचक्भाव सम्बन्ध से जिस शब्द का प्रयोग 
होता हैं, उसी का परदण होने के कारण इस समय तक ( संकेतरूप सम्बन्ध ) का उपयोग हो रहा 
हैं। शस संकेतरूप सम्बन्ध का पालन करने के छिये हो पदस्वरूप शब्द को व्याख्या करने के. 
हिये ब्याकरणशाख्र की महर्षि पाणिनीं आदिकों ने रचना की दै। वाक्यरूप बाणो.के। अर्थ छक्षण 
होता है। जिसमें एक अथं समाप्त दोता है ऐसे पदसमूह को वाक्य बहते हैं । अतः इस प्रकार 
शब्द तथा अर्थ के परस्पर आप्तिरूप नित्यसम्बन्ध का कुछ अंश का भी उपरोक्त दोपों से अज॒ुमान- 
द्वारा सिद् नहीं दोता है । ( अर्थाद मौमांसकों को अभिमत प्राप्ति]रूप सम्बन्ध का साथक देत॒ न 
होने के कारण झब्द तथा अथे का स्व्राभाविक सम्बन्ध न होने से अनुमानप्रमाण से अनेद सिदः 
करते हुए व्याप्ति के सिद्धि करने के लिये मौमांसकों का शब्द तथा अर्थ का स्वाभाविक सस्वस्व- 
आनना असंगत दैं-थद सिद्ध द्ोता है )॥ ५६ ॥ 

( झब्द तथा अथे का वाक्यवाचकभावरूप अनित्य ही सम्बन्ध है इसमें सूत्रकार दूसरा- 
है देते हैं )-- 


पदपदार्थ--जातिविजेषे च>विशेष जाति के प्राणियों में भौ, अनियमातः 
के कारण ॥ ५७ ॥ 


आवार्थ--आर्वंजाति के छोग यव शब्द का ( दी्घशक ) ( लम्बे डण्ठे ) में प्रयोग करने से 
अब झन्द का दीघे- सा अर्थ जानते हैं, और स्छेच्छ लोग उसका भ्रियंयु ( ककुनो ) ऐसा 
आधे करते हैं, यद एक भर्थ॑ में भ्योग न करना शब्द तथा अर्थ का स्वाभाविक अर्थ मानने पर 
अर्थ का नियम न द्वोन। नहीं बन सकता, क्योंकि रूपथुण के साथ प्रकाश करने का सम्बन्ध रखने: 
_. बुले प्रकाश को दजारों कारीगर मिलकर रसंशुण के साथ प्रकाश का सम्बन्ध नहीं बना सकते! 
0 बद् शब्दां का अनियम समय ( संकेत ) पक्ष में बन सकता है, क्योंकि संकेतसस्वन्क 
आ्रागियों के ३०छा के अधोन दोता है, जो इच्छा नियमित ( सब प्राणियों को ) नहीं होती ॥ ५७ ॥६ 
+ (५७ वें लूत्र को सिद्धान्तिमत से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--झलब्द तथा अर्थ का 


क्‍ 
ज्बण न्यायदर्शनस[ आ० २, आ० १, सू० ५७-५८ 


यथाकामं शब्दविनियोगोउथ प्रत्यायनाय प्रवत्तेते | स्वाभाविके हि शब्दस्याथ- 
अत्यायकत्व्रे यथाकाम॑ न स्थादू यथा तेजसस्य प्रकाशस्य रूपप्रत्ययहेतुत्व न 
जातिविशेषे वयभिचरतीति ॥ ५७॥ 
इत्यट्टभि: सूत्रेः शब्दसामान्यप्रमाणपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 
पुत्रकामेष्टिहवनाभ्यासेपु-- 
तदग्रामाष्यमन्रतव्याघातपुंनरुक्तदोपेम्यः ॥ ५८ ॥ 

समय ( संकेत ) से किया हुआ सम्बन्ध से ही झब्द से बर्थ का निश्चित क्षान होता 
आप्विरूप स्वाभाविक सम्बन्ध से | क्‍योंकि ऋषि, आये तथ। म्लेल्छ का अपनी-अपनी 
अनुसार अधे का क्षान होने के लिये शब्दों का प्रयोग करते हैं। यदि स्वाभात्रिक निश्यप्राप्तिसुप 
सम्बन्ध से शब्द अर्थ का ज्ञान करावें तो अपनी-अपनी इच्छा के अनुसार ऋषि आदि झक्‍्दों का 
अयोग न करेंगे, क्योंकि जिस प्रकार प्रदौषादि तैजस प्रकाश, रूप के जानने का कारण होता है; 
किस्तु बह दूसरे विशेष जाति के रसगुण का प्रकाश करने में व्यभिचारो दोता है, ( रस को नहीं 


अकाझ्षित करता ) ॥ ५७॥ 
(५० ) शब्दविशेषपरीज्षाप्रकरण 
(इस प्रकार सामान्य शब्द की परीक्षा करने के पश्चात्‌ वेदरूप शब्दगिशेष को परीक्षा करने 
ज्के लिये पूरवक्षो के सूत्र का अवतरण भाश्यकार देंते हैं कि )-पुत्रकामेष्टि ( पुत्र को कामना से 
किये याग ), हवन ( दवोम ) तथा अभ्यास ( आवृत्ति ) में-- ?, 
पद्पदार्थ--तरदप्रामाण्यं 5 वेदरूप झब्दविशेष प्रमाण नहीं है, अनुतव्याधातपुनरुक्त- | 
दोषेम्पः > असल्यता, व्याधात ( विरोध के कारण साथ न हो सकना ) तथा अन्यास आवृत्ति इन 


दोषों के आते से ॥ ५८ ॥ 
सावार्थ--पूर्व प्रकरण मैं सामान्य शब्द के प्रमाण होने को परीक्षा करने के पश्चाद्‌ वेदहूप 


झच्द के प्रासाण्य की परीक्षा करते हुये पूरवपक्षिमत से सूत्रकार कहते हैं कि वेदरूप शब्दविशेष 
के बचन से, पुत्र की कामना से पुत्रेष्टि ( पुत्रयाग ) करने पर भी पुत्रप्राप्ति नहीं दोती इस कारण 

-जेद का मिख्या दोना, उदयकाल में हवन की विधि तथा निषेष दोनों के बोधक वेदवाल्य सिद्ध 

होने से पर सुपर ब्याघात तथा ग्यारह सामयेनी मंत्रों में से प्रथम तथा अस्तिम मंत्र का तीन बार | 
कदइना इस प्रकार पुनरुक्ति ( बार-बार कददना ) ऐसे दोष होते हैं, अतः शब्दविशेषरूप बेद प्रमाण 

जहीं हो सकता || ( यहाँ पर सम्पूर्ण संसार के व्यवहार के चलने में मूल्कारण गप्तोपदेशरूप 
झब्द को अप्रमाण कदइना छोक तथा अपने चरिश्न के भी विरुद्ध दे ऐसा समझकर पूववेपक्षी ने 
अनुमान में अन्तर्भाव न करते हुए उससे वाइर द्ोने के कारण झब्द में अप्रमाणता दी कही है ॥ 
इस प्रकार अनुमान से शब्द बादर .है यह सिद्ध द्ोने पर सांप्रत झब्द में प्रमाणता मानकर खण्डल 
किया हैं; क्योंकि सभी शब्द का अप्रमाण होना पूव॑ंपक्षी को अभिमत नहीं दे यदि हो तो उसके 

बचन में ही प्रमाणता न होने के कारण व्याबात दोष आ जायगा, इस कारण ईश्वर के परमैशर्व 
की सिद्धि करनेबाले नैयायिकों क्रो अभिमत बेदरूप झब्दविशेष में दी पव॑पक्षी ने इस सूब 
आक्षिप किया है। किन्तु वास्‍्तविक विचार करने से ूवंपक्षी को सभी शब्दों में अ! 
मानना इष्ट है, यद प्रतीत द्वोता है। क्योंकि कुछ उपरोक्त देतुओं से कुछ बेद के झब्दों मे 
अप्रमाण द्वोना सिद्ध कर उनके इृष्टान्त से और भी शब्दों में अप्रमाणता सिद् करना अनाथे 


। ]. स्रभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतद ] 


इति नेष्टों संस्थितायां पुत्रजन्म इश्यते | इृष्टा्थस्य वाक्यस्यानृतत्वाद्‌ अद्छा- 
पि वाक्यम्‌ “अभ्निदोत्रं जुहुयात्‌ स्व॒गेकाम” इत्याग्नृतमिति ज्ञायते | 
विह्वितव्याबातदोषाच हवन “उदिते होतव्यम्र्‌ अनुदिते दोतव्यम्‌ समयाध्यु- 
पिते होतव्यप्त” इति विधाय विद्वितं व्याहन्ति--श्यावोडस्याहुतिमभ्यवहरति 
य डदिते जुद्दोति, शबलोउस्याहुतिमभ्यवहरति योउनुदिते जुद्दोति, श्यावशब- 
लावस्याहुतिमभ्यवहरतों यः समयाध्युषिते जुद्दोति”। व्याघाताबान्यतर- 


न्मिथ्येति । 


सिद हो जावगा, क्योंकि संदेह होने से आप्त पुरुषों का डिबेचल करना कठिन है यह 'पूर्वकक्षी 
का गूड आशय है। )।॥॥ ५८॥ 

(«८ वें सूत्र की ब्याख्या करते हुये भाष्यकार कहते हैं कि )--इस पूव॑पक्षसूत्र के 'तद॒गप्रा- 
आर्य” इस पद से तसस्‍्य अग्रमाण्यं! उसका अप्रसाण्य इस पट्ठी तत्पुरुष समास में सूत्रकार गौतम 
,महृर्षि ने वेदरूप विशेष शब्द का द्वो ग्रहण किया है। उस वेद शब्द में प्रमाणता नहीं दो 
सकती । ( प्रक्ष )--क्‍्यों ! ( उत्तर )--अनृतदोष ( मिथ्या दोने का दोष ) दोने से । क्योंकि पुत्र- 
कामेष्टि नामक ( जिस इष्टि ( याग ) से पुत्रपराप्ति होती है ) प्रकरण में--पुन्नकाम/ पुत्र कौ 
कामना करनेवालछा प्राणी, 'पुश्नेषटथा” पुत्रेष्टि नाम के याग से, 'यजेत” याग करें, ऐसा कहा 
है किन्तु पृतरेष्टियाग कर ने पर कुछ लोगों को पुत्र की प्राप्ति नहीं द्ोती । इस प्रकार अल्वक्ष पुत्र- 
रूप फछ कदनेवाले इस वाक्य के फल के न दौखने से मिथ्या होने के कारण, अप्रत्यक्ष स्वर्गादि 
हूप फ़ल को कइनेवारू-“अग्निहोत्रं! अप्निहोत्र नामक याग से 'जुहुयात्‌! हवन करे, 
'स्वर्गकामः” स्वगंफ़ल की कामना करनेवाला मनुष्य 'इत्यादि वाक्य भा मिथ्या है, ऐसा जाना 
जाता है ! एवं “बिद्वितब्याघातदोष” ( एक स्थल में विधान किये कमे का दूसरे वाक्य में 
निषेध करना रूप दोष ) से भी ( बेद अप्रमाण है यह सिद्ध होता है ) क्योंकि वन के प्रकरण में 
“डद़िति! लुय्योदय होने पर “होतव्यम्र” हवन करना, “अजुदिते” सूर्योदय होने के पूर्बकाक में 
“द्वोतब्यस्र' हवन करना, “समयाध्युषिते' सूर्योदय के सन्धिकाल में, “होतब्यं” दवन करना 
इस श्रकार हवनों को विधि कहकर इसी हृवन-निधि का नियेष द्वारा व्याबात ( विरोध ) भी किया 
है, कि 'श्यावः स्याव नाम का देवताओं का कुत्ता, “अस्य? इस इवन करनेवाले पुरुष के. 
'आहुर्ति' दवन को आुति को, “अभ्यवहरति? मक्षण करता है, “यश जो पुरुष 'उदिते' सूर्योदय 
होने पर, 'छुद्दोति! दवन करता है, तथा शव शवरू नामक कुत्ता, “अस्य! इस इस 
जेबाले के, 'आहुर्ति' आइठति के द्रन्य को; 'अभ्यवह्रति” खा जाता है, 'य/ जो, '“अलुविते' 


दोनों कत्ते, 'अस्य” इस दवन करने वाले पुरुष के, “जाहुति' इचनद्॒व्य को,, 'अभ्यवहरतः खा 
जाते है, “य/ जो पुरुष, 'समयाध्युपिते” संधिकाल में हवन करता है। इस प्रकार परस्वर विरोध 
होने के कारण विधि अथवा निपेष के वाक्यों में एक मिथ्या है वह सिद्ध दोता है। ( इसी कारण 

श्यावश्षवलछौ वेवस्वतकुछ्लोद्धवी। ताभ्यां पिण्डं प्रयच्छुमि स्यातामेः ! 


बैबस्व॒त मनु के कुछ में श्याव तथा शव नाम के दो कुत्ते उत्पन्न इये हैं, उन दोनों को श्व 


सूर्योदय के पू्व॑ हो, 'जुहोति” हवन करता है, एवं 'श्यावज्ञवल्ौ! इयाव और झबछ नाम के... 


श्षर स्थायबर्शनस | अ० २) आ० १) सू० ४८-५६ 


प्रनरुकदोषाच | अभ्यासे देश्यमाने “त्रिः प्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम्‌” इति 
पघुनरुक्तदोषो भवति । पुनरुक्त च प्रमत्तवाक्यमिति | तस्मादशमार्ण शब्दो5च्ूत- 
व्याघातपुनरुक्तदो पेभ्य इति॥ ५८॥ 
न कर्मकतेसाधनवंगुण्यात्‌ ॥ ५९ ॥ 
नाह्तदोषः पुत्रकामेष्टी, फस्मात्‌ ! कर्मकर्त्ताधनवैग्रुण्यात्‌ | इष्ख्या पितरौ 
संयुब्यमानी पुत्र जनयत इति । इष्टि: करणं साधनम्‌, पितरी कतोरी, संयोग: 
कर्म, त्रयाणां गुणयोगात्‌ पुत्रजन्म | बैगुण्याह्रिपर्ययः | इष्टयाश्रयं तावत्कमे- 
बैगुण्यं समीहाजेष:, के बैगुण्यम अविद्वान्‌ श्रयोक्ता कपृयाचरणख्र । साधनवै- 
करश बलि देता हैं. मिससे यशहबन में वे दोनों बाधक न दो ऐसा भर्मशाख्र में भो इस 
बिषय में प्रमाण मिख्ता है, वेद में पुनरुक्ति का भी दोष है। ( इस कारण वेद प्रमाण 
नहीं दो सकता ) क्योंकि जहाँ पर अभ्यास ( आधृत्ति ) कही दै--जैसे 'क्रिः' तोन बार, 'प्रथमाँ 
प्रथम मंत्र को, 'अजुआह' पद्मात कह है, 'त्रिः तीन हो बार 'उत्तमास अंतिम मंत्र 
कहता है| ठेसा वचन दोने से प्रथम तथा अन्तिम मंत्र के तौन-तीन बार कहने को विधि/के 
कारण पुनरुक्ति ( बार-बार कद्दना ) यह दोष आ जाता है, वार-बार कहना तो उन्मत्त ( पागरछ ) 
पुरुष का वाक्य दोता है। इस कारण सूत्र में कई हुये अनृत ( मिथ्या ); व्याघात ( परस्पर 
विरोध ) एबं पुनरक्ति ऐसे तीन दोषों के होने से बेदरूप झब्द प्रमाण नहीं है ( मर्धातः 
इंशास्तरूप से उक्त वाक्यों को दिखाकर पक ही संपूर्ण वेद का कर्ता होने के कारण संपूर्ण बेंद- 
बाक्यों में अप्रामाण्य सिद्ध दोता है )। ( यहाँ 'तस्य इति धाब्दविशेष/ इस भाष्य के वाक्य में... 
सूत्रकार ने 'तद्ग्रामाण्य! इस पद से प्रकरण में प्राप्त मौ सामान्य शब्द को 'तत इस झच्द से 
पुनः कद्दा ढे जिससे यद्दी प्रतीत होता है कि वेदरूप झब्द में यह प्रमाणता का बिचार सूत्रकार 
कर रहे हैं, नकि सामान्य शब्द का। नहीं तो “अप्रमाणं शब्दोअ्लृतब्याघातपुनरुक्तदोपेभ्यः 
आब्द सामान्य अनूतादि दोषों से अप्रमाण है ऐसा दी सूत्र करते, यह माध्यकार का आशय हैं, 
पा हे हटा 3 आागदी के आए का सण्दन सुमझार देखा करे हैं )-- पं 
[--न & ऐसा नहीं हो सकता, कमंकंदेसथनवैय्ुण्यात्‌-कर्म, कर्ता तथा साधन 
( कारणों ) में बैगुण्य ( अपूर्णता ) होने से ॥ ५९ ॥ 
+.आवार्थ-पुत्रेष्टि आदि कर्मा से पुत्रादि फछ का न दिखाई पड़ना कमे, कर्ता, तथा साधन 
के दृष्ट होने रूप बाधा से दूसरे कारणों से भो दो सकता हैं, अतः पूबेपक्षी के कद्दे हुये अनृतता, 
( मिथ्वा ) आदि दोप नहीं दो सकते, इस कारण अनृतता आदि पू्॑पक्षी के दिये हुये बेद की 
अप्रमाणता के साधक देतु असिद्ध दुष्देत हैं ॥ ५९ ॥ 
(५५ दें सूत्र को साध्यकार व्याख्या करते है कि )-9त्र को कामना से किये इये पुत्रवाग में। 
( जनृत ) मिख्या होने का दोष नहीं है | ( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर )--यागादिरूप, उसके को; 
तथा उसके साथन ( उपायों ) में पूर्ंरुष से न होना रूप वैश्ण्य के कारण पुत्रेष्टिय|ग करने के। 
अश्चाद्‌ माता-पिता के संवोग से पुत्र उतनज्न होता दै। इस कारण पुन्रेष्टि उसमें विशेष कारण 
रूप करण भर्थावः साधन ( उपाय ) है तथा माता और पिता कर्ता है, भौर उन दोनों का संयोग 
कम हैं । इन कारण, कर्ता तथा संयोगरूप तीनों में ड्युण ( साज्ञता ) के सम्बन्ध से पुर 
ड्ोता है और इन तीनों में से किसी एक में भी बिय्रुणता (सांगता न द्ौना ) दी तोपुज की « 


शब्दविशेषपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस र्श्झे 
गुण्यं हबिरसंस्क्रतमुपइतमिति । मन्त्रा न्‍्यून्ाधिकाः स्व॒रवर्णदीना इति। 
दक्षिणा दुरागवा हीना निन्दिता चेति | अथोपजनाश्रय कर्मबैगुश्यं मिथ्यास- 
उ्प्रयोगः | कर्दवेगुण्यं योनिव्यापादों बीजोपघातश्रेति | साधनबैगुण्यम्‌ इष्टाब- 
मिहद्दितम्‌ | लोके च “अश्निकामों दारुणी मध्नीयात्‌” इति विधिवाक्यम्‌, तत्र 
कर्मबेगुण्यं मिथ्याभिमन्थनम्‌, कठेवैगुण्यं प्रज्ञाप्रयत्नगतः श्रमाद:, साधनबैगु- 
ण्यप््‌ आदर सुपिरं दार्विति, तत्र फल न निष्पद्चत इति नान्तदोष: | गुणयोगेन 
फलनिष्पत्तिदर्शनात्‌। न चेद॑ लौकिकाह्धिद्यते “पुत्रकामः पुत्रेष्ल्या यजेत” 
इति ॥ ४६ ॥ 


उत्पत्ति में बाधक हैं। जिसमें से याग में रइनेबाका कम का सांग न द्वोना रूप बैग॒ण्य यह है 
जैसे याग के अक्नहथ समिषा-साकल्य आदि का दूषित होना जिसको समीदाअंश कहते हैं । याग- 
कर्म के कर्ता का वैग्वुण्य यद् है कि यक्षकर्ता का विद्वान्‌ नद्योना, तथा निषिद्ध आचरण ( कम ) 
करनेवाला दोना ( क्‍योंकि सामय्यें दोने के कारण विद्वान्‌ दी कर्म का अधिकारी होता है, इसी 
कारण ख्रो, झद्र॒ तथा पश्चु-पश्नो आदि को करे में साम्यं न होने के कारण अधिकार नहीं 
होता । विद्वान होने पर भी यदि आराह्मणता के नाझक बक्ादत्यदि पापकर्म करे तो ठ्खका किया 
भी यागादि कमेफल नहीं दे सकता यद भाध्य में 'कपूय! निंदित पद से दिखाया है) साधन. 
( उपायरूप विशेष कारण ) को विग्रुणता यह है जैते दृवनद्रब्य घृत, शाकल्यादि द्वब्य का प्रोक्षित 
न दोना तथा कुत्ते, सार्नार आदि से अष्ट दोना तथा यागकमे के साधक वेदमन्त्रों के न्‍्यून 
(कमे ) अधिक दोना तथा स्वर पर्व व्यंजन वर्णों से रदित ोन। ( क्योंकि "मन्त्र? मन्त्र, 
कम दो, 'स्व॒रतः” स्वर वर्गों से, 'वर्णतः बा! अथवा व्यंजन वर्णों से, “मिथ्याप्रयुक्त? मिव्या 
अबोग किया हुआ, “न! नहीं, 'खः? वह मंत्र, 'तं अर्थ! उस अर्थ को, आह? कइता है, 'स/ वह 
अंब, वाग्बज़/' वाणो का यज रूप है । 'यजमान! याग करनेवाले को, 'द्विनस्ति” नष्ट कर ढाबुता 


। है, यथा! जिस प्रकार “इन्द्रशबु/ इन्द्र का शद्ध, 'स्व॒रत स्वर से, “अपराधात्‌! अपराधी होने 


के कारण, ऐसा विद्वानों ने कर्मकाण्ड में कहा है)। तथा यज्ञ की दक्षिणा देने का” धन चूत, 
चोरी आदि दुष््थापार से प्राप्त द्वोना तथा आाक्मणों को जिस दक्षिणा से संतोष न दो इस कारण 
दीन हो, तथा सुबणण के स्थान में रजत ( चांदी ), तांवा आदि दक्षिणा का ह्न्य हो, यद सब कर्म 
के साधनों को विधणता दे तथा पुत्र को उत्पन्न करना रूप उपजन कम की विशुशता बह दोती 
है जैते-मिथ्यासंप्रयोगः” मिव्या प्रयोग करना जैसे-स्लौयोनि का दूषित होना, पुरुष के 
बोयें का दूषित दोना यद् सब कर्ता की विद्युणता दोती है। साधन की विश्युण्ता याग में हो कद 
चुके हैं। छोक-व्यवदार में भी अधस्‍िकामः” अग्नि को प्राप्त करने कौ इ5छा रखनेवाला मनुष्य, 
अदवारुणी! दो छकड़ियों को, 'सध्नीयात्‌” मंथन करे। ऐसी अश्निःप्राप्ति की विधि करनेवाा 
वाक्य सुनने में आता है। उसमें वास्तविक मंथन न करना, यह डस मंबनकम की जिग्रणज 
ड्ोती हैं। तथा बुद्धि एवं प्रयत्न में प्रमाद ( असावधानता ) करना मंबनकर्ता का बैयण्य होता 
&ै। काए का गौला दोना तथा घुन खाया हुआ द्ोना यंद साधन की विधुणता है जिससे अग्ति- 
कैप फल की प्राप्ति नहं द्ोतो इस कारण अनृत ( मिख्था ) होना यद दोष नहीं जा सकता, क्योंकि 
है कर्ता तथा साधन के पूर्थ सांग होना रूप थुण के सम्बन्ध में रहने पर अग्नि को प्राप्तिर्प फल 
होता दुआ दिखाई पड़ता ही दै। “पुश्नकाम पुरुष पुश्रयाग करे! यह मौ वाक्य उपरोक्त अस्नि 
को प्राप्ति की विधि के वाक्य से मिन्न नहीं है। ( जेसे--छोकथ्यवद्दार में थदि अग्नि को प्राप्ति 


श्परछ न्यायदशनस [झ० २, आ*० १, सू० ६० 


अभ्युपेत्य कालमेंदे दोपबचनात्‌ ॥ ६०॥ 
न व्याघातों हवन इत्यनुवत्तेते | यो5्भ्युपगत॑ हवनकालं मिनत्ति ततोड- 
न्यत्न जुद्दोति तत्रायमभ्युपगतकालभेदे दोष डच्यते “श्याबोउस्याहुतिमभ्यबह- 
रति य उदिते जुद्दोति” तदिदं विधिश्नेपे निन्दाबचनर्मिति ) ६० || 


करना है तो दो लकड़ी का ठौक-टोक मन्‍्थन करो तो अगिन प्राप्त होगा, इस वाक्य वो झुनने 
बाले ने किये लकद़ी के मंथन करने में उपरोक्त काप्ठमंयनकर्ता आदि के पूण्ण सांग न होने 
सै अग्नि की उत्पति न हो तो भी मंथन के पूण सांग होने पर अग्नि को प्राप्ति काप्टमन्धन से 
होती ही है अतः उक्त काष्ठमन्‍्थन का विवि-वाक्य जैसे अप्रमाण नहीं हो सकता, उसी । 
उपरोक्त पुत्रयागादि कर्मों के विधि के बचन यदि कर्ता आदि की विश्युणता से पुत्रपाप्तिफलः 
न हो तब भो कर्म, कर्ता तवा साधन के पूर्ण सांग द्वोने पर पुत्ररूप फछ को प्राप्ति द्वोती ही है 
अतः पूर्वोक्त वाक्य अप्रमाण नहीं हो सकते यद यहाँ पर भाष्यकार का लौकिक दृषटन्त देने में. 
तात्पयं है ॥ ५९ ॥ 
पूबेंपक्षी के दिये हुये वेद की अप्रमाणता के साधक द्वितीय ब्याधातदोष का खण्डन करते! 

हुये सूत्रकार कहृते दैं-- 
पदुपदार्थ--अभ्युपेत्यःवएक काल में इबन करना स्वीकार कर, कालमेंदे +उस काल का: 
ओेद करने पर ( छोड़ने पर ), दोषवचनात्‌ ० उसके आहति वो देवताओं का कुत्ता खा जाता दै। 
यह्‌ दोष कहा होने से ॥ ६० ॥ 
आवार्थ-दपूर्वपक्षी ने वेद के अप्रामाण होने में दिया हुआ “उदिति होतब्यम्र! भांदि तथा 
अ्यावोउस्थाइतिमम्यबहर ति य “डदिते जुद्दोति! अर्थांद सूब के उदयकाल के पदचात इवन करना 
एबं जो इस काल में हवन करता है उसको आइुति को श्याव कुत्ता खा जाता है, इत्यादि बाक्यों के. / 
अरस्पर विरोध के कारण व्याधातदोप दिया था, वह इस कारण नहीं हो सकता कि जो हवन- 
कर्ता सूर्योदय के पूर्व या पश्चात अथवा संपिकाल इन तौनों में से एक काछ का नियम मानकर 
उससे मिन्नकाल में दवन करता हैं उसके आहुति को श्याव तथा शव नाम के देबताओं के कुचे 
सवा जाते हैं ऐसा दोष बताया है अतः पूर्वपक्षी का दिया हुआ व्णाबातदोष नहीं हो सकता, क्‍योंकि 
जो हृवनकर्ता सूर्योदय दिकाछ के एक नियम से प्रतिदिन दवन करता हैं उसके हबनद्ब्य को 
कुत्ते नहीं खाते अर्थात्‌ दोष नहीं लगता ॥ ६० ॥ 
(६० 4 सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते दैं कि )-इस सूत्र में अपेक्षित 'हबन में ध्याघाताः 
नहीं होता! ऐसे पद की अनुबृत्ति ( पूर्णता ) करना चाहिये। जिससे जो हृवनकर्ता पुरुष सूर्योदय 
होने पर; या उसके पूर्व अथवा सन्िकाछ में प्रतिदिन हवन करूँगा ऐसा नियम स्वीकार कर 
उसको छोड़कर दूसरें काछ में दबन करता है उस हवन में नियम में स्वीकार किये काछू को 
्लोड़कर मिन्नकाल में हवन करने के कारण उसे 'श्याव नामक कुत्ता हवनकर्त्ता की आहुतिः 
को खा जाता है” इत्यादि दोष कहा है.। बह यद्‌ नियमित कमें को विधि के अ्रष्ट होने से निन्‍्दा 
का वचन है ( नकि नियमितकाल में हो हवन करनेवाले को यद्द दोष हो सकता है। अतः. 
आूबंपक्षी का व्याघातदोष भी वेद को अप्रमाण सिद्ध नहीं कर सकता ) ॥ ६० ॥ 


। | सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम र्क्क 


अनुवादोपपत्तेश् ॥ ६१ ॥ 
पनरुक्तदोषो भ्यासे नेति प्रकृतम | अनर्थको5भ्यासः पुनरुक्तम्‌ , अर्थवा- 
नभ्यासोउन॒ुवादः | योडयमभ्यासः “त्रिः श्रथमामन्वाह त्रिरुत्तमाम्‌” इत्यनुवाद 
. उपपद्मते अर्थवक्त्वात्‌। त्रिबंचनेन हि प्रथमोत्तमयो: पद्चदशत्ब॑ सामिघेनीनां 
मसबति | तथा च मन्त्राभिवादः “इदमहं अ्राठठ्यं पद्बद्शावरेण वाग्व्जेणाप- 
बाघे योउस्मान्द्रेष्टि यं च व द्विष्म” इति पद्मदशसामिघेनीर्वज्ञ॑ मन्‍्त्रोंडमिव- 
._ दति तदभ्यासमन्तरेंण न स्थादिति ॥ ६१॥ 


ता सिद्ध करने के लिये पू्वंपक्षो के दिये पुनरुक्ततादोप का सूत्रकार 


£ च> और साथंक आबृत्तिरूप अनुवाद द्वोने से भी ॥ ६६ ॥ 

आबार्थ--धवंपक्षी ने बेद की अप्रमाणता सिद्ध करने के छिये जो प्रधम मंत्र तथा अन्तिम मंत्र 

को तोन-तीन वार कहने को बेद में विधि होने के कारण पुनदक्ततादोष दिया है, वह भी नहीं हो- 

सकता, क्‍योंकि हवन के पूव्व अप्नि को प्रज्वक्तित कर ने के सामथेनी नामक मन्त्र एकादश (ग्यारह) 

ही कहे हैं, जिनमें प्रथम तथ अन्तिम मन्त्र को तीन-तीन बार कद्दे विना वह पंचदझ्ष नहीं हो. 

सकते, जिनका झब्व के निदारणार्थ दबन की अश्षि को भ्रज्नलित करने के लिए “पंचद््वरेण' 

इत्यादि मन्त्र में पर्द्रद बार कहने को विधि को दे, अतः यह सार्थक पुनः उक्ति मन्त्रों को होने के 

कारण पुनरुक्तिदोप नहीं दो सकता । क्योंकि बिना प्रयोजन पुनः कहना ही पुनरुक्ति नामक 

दोष कद्दाता है और यदि प्रयोजन हो तो पुनः-पुनः कथन को अनुवाद कहते हैं जो दोप नहीं 
होता, अतः पूरपक्षी का तीसरा दवेतु भी असंगत है ॥ ६१॥ 

(६४वें सूत्र को न्‍्याख्या करते हुये माष्यकार कहते हैं कि )--इस सूत्र में अभ्यास 
(आइत्ति ) में पुनरुक्तदोष नहीं आता अतः यद्द॒ प्रस्तुत विषय है । निरथंक ( बिना प्रयोजन 2 
अम्यास को पुनरूक कइते हैं और प्रयोजन से 'युक्तः अभ्यास को अनुवाद कद्दते हैं. ( जो दोप- 
नहीं होता )। अतः 'त्रि/ तीन बार 'प्रथमों” प्रथम सामधेनी मन्त्र को, 'अजुआह! पश्चात्‌ कद 

है, '्रिः' तीन बार 'उत्तमास्‌! अस्तिम मन्त्र को; 'अलुआह! पश्चाव कहा, यह प्रयोजन होने से: 

 अन्‍्यास अनुवाद हो सकता दे ( अर्थाव जिस्तका कोई विश्ञेष स्वीकृत नहीं दे ऐसे अर्थ ( विषय » 

॥ पुनः १६ना पुनरुक्त तथा सामान्य अवण से जिसमें विशेष स्वीकृत है ऐसे अर्थ ( विषय ) का: 

॥ अनुवाद कद्दाता है, ऐसा होने से पुनरक्तदोष प्रस्तुत में न होगा ) इसी कारण तीन बार- 

अश्नि को प्रज्वत्ित करनेवाले सामधेनी नामक सन्त में प्रथम तथा अन्तिम दोनों मनन्‍्त्रों को तौन- 

तीन बार कहने से सामधेनी मन्त्र पन्रदश होते हैं । इसी कारण 'इदृं? इस, 'आतृब्य! ( झत्नुरूप ) 
॥ “बहूं' मैं, पंचदृशावरेण? पन्द्रद आवरण बाले, “वाम्बज्जेण” वाणीरूप बज़ (शस्त्र) से बाज. 

दे “अस्मात्‌! इससे, द्वेष्टि' देष करता है, 'यंच” और जिसका, “ब्ये! हम, 
ह्ेष्मः! रेप करते हैं। इस प्रकार पन्द्रद सामधेनी नामक मन्‍्त्रों को वाणोरूप, वजशाल दै पैसा... 
अस्त में का दे। भह बारह सामथेनी मन्‍्त्रों का पनकद होना, बिना अभ्यास के :नदोंदो 
 शकता। (इस कारण पृव॑पक्षों का दिया पुनकक्तदोषादि बेद में अप्रमाणता का साथक नहीं 

हो सकता ) ॥ ६१॥ 

( बेद में केबल कर्मों कौ विधि तथा अथंवाद ( प्रशंसा ) के बाद ( कषन दी ) उपलब्ध होता 
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वाक्यविभागस्य चार्थग्रहणात्‌ ॥ ६२॥ 
प्रमाणं शब्दों यथा लोके ॥ ६२॥ 
बिभागश्च ब्राह्मणवाक्यानां त्रिविध:-- 
विध्यर्थवादाजवादवचनबिनियोगात्‌ ॥ ६३ ॥ 
त्रिधा खलु आह्मणवाक्यानि विनियुक्तानि विधिबचनान्यर्थबादबचनान्यनु- 
बादबचनानीति || ६३ ॥ 


है अनुवाद तो मिलता ही नहीं । इस आक्षेप का समाधान करते ६ये सूतकार अपने को अमिमत 
बेद के विमानों को कहते हैं कि )-- 

परदुपदार्थ-वाक्यविभागस्य च वेदः्वरूप आाक्षाणवार्क्यों के तीन प्रकार के विभाग का भी, 
अग्रहणाव--अर्थ का क्षान होने से ॥ ६२॥ 

आवार्थ--बेदस्वरूप जाह्मणवाक्यों के विधिवाक्य ( १), अर्थवादवाक््य ( २) तथा अनुवाद- 
आाक्य (३ ), देसे तौन विभाग हैं. जिसके साथंक होने से भो वेदशब्द प्रमाण होता है। जिस 
अकार छौकिक वाक्य सार्थक ढोने से प्रमाण होते हैं, ( इस सूत्र से सम्पूर्ण वेदवाक्‍्य, प्रमाण हैं; 
अंधे का विभाग उनमें होने से मन्‍्वादिस्टरतिवाक्य के समान यह अनुमानप्रमाण वेदवाक्यों के 
अमाण दवने में सूचित होता है ॥ ६२ ॥ 

(६२ दें सूत्र की साध्यकार व्याख्या करते हैं कि)--जिस प्रकार तोन प्रकार के लौकिक वाक्य 
अमाण द्ोते हैं उसी प्रकार वेदवाक््य भी विधि, अधथंबाद ५वं अनुवाद ऐसे तौन प्रकार के 
आह्वाणवाक्यों कै विभाग के अर्थ का भदृण होने से प्रमाण हैं ॥ ६२ ॥ 

(६३ दें सूत्र का अवतरण भाध्यकार ऐसा देते हैं कि )--वेदरूप जक्षणवाक्यों का तौन प्रकार 
का विभाग भी है-- 

पद्पदार्थ--विध्यर्थवादानुवादवचनविनियोगाद 5 विधिवचन--(१२), जर्थवादवचन (२) तथा 
अनुवादबचन (३ ), ऐसे तीन प्रकार के वचनों का उपयोग द्वोने से ॥ ६३॥ 


'आक्वण नामक बेदवाक्यों का विविवाक्‍्य, अथैवादवाक्य - तथा अनुवादवाल्य 


जडेसे तीन विभागों का कर्मकाण्ड में उपयोग होता दे अतः उनके बर्थग्रहण से मी बेदरूप झब्दु 
अमाण द्वोता है जिस प्रकार मस्वादि वाक्य भ्रमाण हैं। यह वेदस्वरूप उसके एकदेश आह्मण- 
क्यों का विभाग है नकि मन्‍्त्रों का। वे मन्‍्तर--( १) कर्मरूप इंखर के श्ञान का व्यरण 
अलौकिक वाक्य, जिसके ऋग्वेद आदि चार भेद के दैं-चार प्रकार का दे, जिसके मस्त्र 
४ १) तथा आद्वाण ( २), ऐसे दो भेद दैं। जिनमें कमे का करना, उसके साधन; द्रब्य तथा 
दैवता इनको बताने वाले मन्त्र होते हैं। और विधि, अर्थवाद और अनुवाद ऐसे तौन मेंद हैं 
अत्यादि विषय का विस्तार “अष्टादृशविद्यानिरूपणछहरी” जादि झाकर ग्रन्थों में स्त्रयं पाठकों 
-को देख छेता चाहिये ॥ ६३ ॥ 

(६३ दें सूत्र की भाष्यकार ऐसी व्याझुया करते हैं कि )--ह्राक्षणवाक्यों का बढ भाग 
#वधिव चन, लर्थवादवचन तथा अनुवादबचन, ऐसे तौन प्रकार का कमेकाण्ड में उपथोग होता हैं। 
यइ कह्दा है ' अतः इस प्रकार के वाक्य-विभाग के अर्थ के ग्रहण द्वोने के कारण बेदशब्द प्रमाण 
यह सिद्ध दोता है ॥ ६३ ॥ (2 


'शब्दविशेषपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीद्याल्योपेतम २१७ 


तत्न-- 
विधिविंधायकः ॥ ६४ ॥ 
यद्वाक्‍्यं विधायक चोदक॑ स॒ विधि: | विधिस्तु नियोगोउनुज्ञा बा। यथा 
*अम्निहोत्रं जुहयात्‌ स्वर्गकामः” इत्यादि ॥ ६४ ॥ 
स्तुतिर्निन्दा परकृतिः पुराकल्प इत्यर्थवादः ॥ ६५ ॥ 


अश्रिम विधि के वर्णन के सूत्र क। भाष्यकार अवतरण देते हैं--कि उन तौनों में सै-- 

पद॒पदार्थ--विधिः 5 विधि के वाक्य, विधायकःरकर्म का विधान करते हैं ॥ ६४॥ 

आवाथ्थ--मिस वाल्य से मनुध्य को कर्म करने में प्रवृत्ति दोती है वे विधिवाक्य कहते हैं। 
लियोग ( प्रेरणा करना ), अथवा आयोग ( माज्ञा देना ) यह विधि कह्दाता है, जैसे “स्वर्ग की 
कामना करनेवाछा अप्लिहोत्र हवन करे! इत्यादि । (अर्थाव. अ्निहोत्र कमें करने में जो 
पुरुष प्रवृत्त नहीं है उसको उसमें प्रदृत्ति करानेवाल्ा कर्ता को अपेक्षित उपाय ( साधन ) को 
कइनेवाल। “प्निहोत्र जहुयात्‌, स्वर्गंकामः? स्वर्ग को इच्छा करनेवाला, अश्निहोत्र इबन करे, 
आई वाक्य जिधिवाक्य कहदाता है। इसोको उसके साथनरूप द्रव्यादिकों के प्राप्ति की प्रवृत्ति कराने 
बाल्म दोने से “अलुज्ञा' ऐसा भो कहते हैं। इससे यद सिड होता है कि एक दो वपरोक्त 
अध्िदोत्र हवनकमम का वाक्य यदि पूर्व में अप्म्ोत्र कहों प्राप्त न द्वो तो वह 'विधि' और यदि 
पूर॑वाक्थों मैं कहीं प्राप्त बअजुज्ञा' मो कहती है। और जो “ब्राह्मण को प्रतियद” 
( द्वान ेना ) इत्यादि धनोपाज॑न की विधियाँ दैं वे स्वभावतः घन के उपाजन करने में प्रदत्त 
आप्मणों के हिए अमेक प्रकार के और दूसरे धनाजेन के उपायों का प्रयोग प्राप्त होने पर प्रतिग्रह 
का:सियम करते हैं, वे केवछ पुरुषाय मात्र हैं नकि यह्ञ के लिए | यश्षक्मं कौ विधि धन से होती 
है उनका अनुवाद द्ोने पर भी धनाजंन अथवा उसके नियम का बोध नहीं दो सकता, क्योंकि वे 
पुरुषाथे होने से केवल अनुश्ञामात्र करते हैं देसी यहाँ खघोतकार ने समालोचना की है ॥ ६४॥ 

(६४ दें सूत्र को भाष्यकार न्‍्याख्या करते दं कि )--जो वाक्य विधान करता हैं अर्थात्‌ मुख्य 
को कम करने में प्रेरणा करता है उसे विधिवाल्य कहते हैं. और वह विधि कहता है जो कम करने 
कै छिए मनुष्य को प्रेरणा करने से नियोग अथवा अनुश्चा करता दै जिस प्रकार “अभिह्दोत्रे! अभिदोत्र 
जामक, 'लुहुयात! हवन करे, 'स्वर्गकामः स्वर्ग को इच्छा करनेबाला, इत्यादि बेदवाक्य 
* विधिवाक्य कद्दाते हैं ॥ ६४ ॥ 

इस प्रकार तीन प्रकार के लाक्मणवाक्यों में विधिवाक्यों का बर्णेन करने के पश्चात दितीब 
अय॑बादवाक्यों का विभाग सूचकार ऐसा करते हैं-- 

चदुपदार्थ--स्तुतिः 5 प्रशंसा, निन्‍दरा 5 मिंदा, परकृतिः < विरुदविधि का कवन, पुराकल्पः » 
__"हेतिदासिक विधि, इति > ऐसे, अ्थवादः ० अंवाद वाक्य चार प्रकार के दोते हैं ॥ ६५॥ 

आवार्थ-फल के कपनस्वरूप जो मनुष्य की कम में अड्ापूर्वक प्रवृत्ति दोने के छिए कर्म 
की प्रशंसा की जाती है उसे स्तुति ( प्रशंसा ) रूप अधंवाद कइते हैं, जैसे देवताओं ने यांग कर 
_सम्पूणे दैत्यों को पराजित कर सम्पूर्ण कामना प्राप्त की, ऐसी याग को प्रशंसा (स्वुति) नामक प्रथम 
अयेबाद कदाता है. तथा और किसी शास्त्र में निषेध किये करमे का त्याग करने के लिए उसके 
 अलिष्ट ( खराब) फल को कइना निन्‍्दारूप ल्ंवाद कहाता है। जैसे जो बर्धों में मुल्य 
कोर नामक पर हे, जो इस यद को नहा करता बह: नरकगामो होता है.]१इस बॉ मे 
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बिघेः फलवादलक्षणा या ग्रश्ंत्ा सा स्तुतिः सम्प्रत्ययाथों स्तूयमानं श्रददधी: 
तेति | प्रबत्तिका च, फलश्रबणात्‌ भ्रबर्तते “सर्वजिता बै देवा: सर्वमजयन्‌ सबे- 
स्याप्त्य सर्वस्य जित्ये सर्वमेबैतेनाउउप्नोति सर्व जयति” इत्येबमादि । 

अनिष्टफलबादो निन्‍्दा ब्जनाथों निन्दितं न समाचरेदिति | “स एप वाब 
अ्रथमो यज्ञो सज्ञानां यब्ज्योतिष्ोमो य एतेनानिश्ठाउन्येन यजञते गर्त्ते पतत्ययमे- 
बैंतजीयंते वा प्रमीयते वा” इत्येबमादि | 


ज्वोतिष्टोम यश ते मिन्न याग जो करता है उसे नरकप्राप्तिहप अनिष्ठ फठ को कइने से इस 
स्वोतिश्टोम भिन्न याग करने में कर्ता की प्रवृत्ति न हो इसलिए मिन्‍्द्रा करना यह दूसर। अधेबाद 
लिंदा नामक है । दूसरे के किये के के विरद्ध कर्मे को विधि के कथन को “परक्ृतिः नामक अंधैवाद 
कहते है, जैसे कुछ कर्मकाण्डी वषा दवन के रूप अमिवारण कमे के पश्चाद्‌ दी पृपदाज्ये कमे करते 
हैं और कुछ पृषदाज्य के अमिषारण कर्म को ही प्रथम इस कारण करते हैं कि वही अभि के 
प्राण हैं, इस प्रकार परस्पर एक के किये कम का विरोध कहना यह “परक्ृति' नामक तीसरा 
अर्थंबद कह्टाता है. तथा जो वाद इतिहास से प्राप्त कम को कइता दै बह उराकल्प कह्दाता है, 
जैसे जाद्ाणों ने बढिप्पवमान नामक सामबेद के स्तोत्र से अश्नि को स्वुति को थी; इस प्रकार 
इतिद्ास दो लेकर यदद बाद की विधि होने से इसे १राकल्प नामक चतुर्थ अधंबाद कहते है ॥६५॥ 
(६५ बें सूत्र को भाधष्यकार व्याख्या कहते दें कि )-किसी कम की विधि की उस कर्म के फड 
के कथनरूप जो प्रशंसा द्वोती दे उसे स्तुति नामक अर्थवाद कहते हैं, जो कमंकर्तां को कम में 
डिश्वास दिल्ती है--जिससे प्रशंसा किये कर्म पर उसे अद्धा होने के कारण बह कमे दो प्रशंसा 
कि वह कर्म करनेवाला कम के फल को 
झुनकर उस कर्म के करने में प्रवृत्त होता है। जैसे--'सर्बजित/ सम्पूर्ण दैत्वादि शबुओं को जीतने 
बाले, 'वि' निश्चय से, 'देवाः ने, सर्व! सवंजित नाम का, “अयजन! याग किवा,सवंस्व' 
सब फल को, 'आप्य्ये! प्राप्ति के लिये, 'सर्वस्य' सम्पूर्ण जगव के, 'जयाय” जीतने के डिये, 
'सर्वपुष! सम्पूर्ण फल दो, 'पुलेन! इस याग से, “आप्नोति' आप्त करता दै, 'सर्ब” समी छो, 
#जयति' जोतता है । ( इस प्रकार सर्वजित नामक आग की प्रज्यंसा झुनकर इस याग के करने में 
और भी दूसरे मनुष्य को प्रवृत्ति होती दै अतः यह प्रथम स्वृति नामक अथंवाद कहता है )। 
किसो कमे में अनिष्ट (डरे ) फल दो कहना रूप उस कर्म के त्याग करने के लिए निन्‍्दा करना 
लिन्‍्दा नामक अध्थेबाद दोता है । जिससे कर्मकर्ता निषिद फर्म न करें। जेसे--'सः बह, “पु? 
यह, वाव' झथव। निश्चय से, प्रथम? प्रथम (मुख्य), यज्ञ? वज्च है, “यत्‌' जिससे, 'ज्योतिष्ठोमः 
ज्योतिष्टोम नाम का, 'यः जो; प्लेन” इस वश्ञ से, 'अनिष्ठा' याग न कर, “अन्येन' दूसरे यश से, 
#यजते! याग करता है, “गले! नरक रूप गदढ़े में, 'पतति' गिरता है, “अं एव' यदी ज्योतिष्टोम 
से मिन्न यज्ञ करनेवाल्म 'पतत! यहीं ( इसरो लोक में ), 'जीर्यते” जीर्ण ( न ) हो जाता है, “बा? 
अथवा, 'प्रमीयते! मारा जाता है, “बॉ” अथवा । इत्यादि ( ज्योतिष्ोम से मिक्न यप् के करने को 
इन जराक्षणवाकशयों से निन्‍्दा सुनकर कम करनेवाला उसे न करे इस प्रकार के बाद को निन्‍्दा 
ज्ञामक द्वितीय अर्ध॑वाद कहते हैं ) । दूसरे कमंकर्ता से किये कं के विरुद कमें कौ विधि के बाद 
( ऋपन ) को परक्ृति कदते हैं। “वा हुत्वा वपामरनेमिधारयन्ति अथ प्रृषदाज्यम्‌ ततः चरकाध्ययेवः 
क्ृपदाज्यमेवा मिधारयस्ति अग्नेः प्राणाः परषदाज्यमित्येवममिदति? अर्थाव जैसे कुछ कम करने 
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अन्यकर्तृकस्य व्याहतस्य विधेवांदः परक्ृतिः | “हुत्वा बपामेबाग्रेडमिघार- 
यन्ति अथ प्र॒पदाज्यं तदुह चरकाध्वर्यवः प्रषदाज्यमेबामेडमिघारय्स्ति अग्नेः 
. प्राणाः प्रपदाज्यस्तोममित्येबममिद्धति”इत्येबमादि । 

ऐतिव्यसमाचरितों विधिः पुराकल्प जृति । “तस्माद्दा एतेन पुरा आह्मणा 
बहिष्पयमानं सामस्तोममस्तौषन्‌ योने यज्ञ श्रतनवामहे”इत्येवमादि | 

कथ्थ परक्तिपुराकल्पावर्थवादाबिति ? स्तुतिनिन्दावाक्येनाभिसम्बन्धादि- 
ध्याश्रयस्य कस्यचिदर्थस्य द्योतनादर्थवादाबिति ॥ ६५ ॥ 


बाले वषाहवन करने के पश्चात प्रपदाज्यका अमिषारण कर्मे करते हैं और चरक नामक यज्ञ 
अध्ययुं प्रथम प्रपदाज्य का अवधारण करने के पश्चात बपाहोम करते हैं क्योंकि परपदाज्य ही 
अभ्नि के प्राण हैं, ऐसा वे कहते हैं, इत्यादि परस्पर कर्ताओं को छेकर विरुद्ध प्रकार से कर्मा की 
विवि होने से यह परक्ृति नामक तौसरा अ्ंवाद कड्माता है। चत॒र्थ पुराकल्प नामक अर्थवाद 
बह होता है जो प्राचीन इतिहास में क्रिया हुआ विधि हो । जैसे “तस्मात्‌ बा! इस कारण से, 
एतेन! इसले, “बाह्मणाः! जाहक्षशों ने, बहिष्पवमानों बद्प्पव नामक, “सामस्तोमम 
सामवेद के मन्त्रसमूद को, 'अस्तौषीत! स्तुति को, “योने' दे वरुण, “यज्ञ॑' यज्ञ को, 'प्रतनवामहेः 
हम करें । इत्यादि पूव॑कल्प में किये सामस्तोत्र के इतिहास को छेकर यह जिधि है। अतः इसे 
पुराकल्‍्प नामक अर्थवाद बहते हैं (यहाँ पर चरकाध्वयुं नामक कर्मकर्ताओं के सम्बन्ध से 
.. वषाहोम तथा पृषदाज्य का अभिधारण इन दोनों का जो क्रम का मेद प्राप्त नहों है उसके पुरुष का 
धर्म बतलानेवाछा बाद पुराकृति होती है। तथा बहिष्यवमान सामस्तोत्र मन्त्र के सम्बन्ध के 
पूर॑कार के पुरुषों के सम्बन्धी होने के रूप से अवण होने से इस काल के मनुष्यों का धमेरूप से 
विधि करनेदाल्ा वाक्य पुराकल्प नामक अयंवाद होता है। यह दोनों में परस्पर भेद दै। और 
 अत्वस्पष्टहप से प्रशंसा ८बं निन्दा की इनमें प्रतौति होने से परकृति तथा पुराकक्ष नामक दोनों 
_अथ॑त्रादों की स्तुति तथा निन्‍दा नामक दोनों अथंवादों से महर्षि गौतम ने पृथक कहा दै। ) 
( आगे भधष्यकार परकृति एवं पुराकल्प मो अथंवाद हीं दं यह सिद्ध करने के छिये प्रश्नपूर्वक कहते 
है कि )- (स्‍)--पुराकृति एवं पुराकल्‍्प ये दोनों अथंवाद क्यों कहते हैं ! ( उत्तर )-स्वक्ति 
था निन्‍्दा करनेवाले वाक्य से सम्बन्ध रखने के कारण कम के विधि के आधाररूप किसी-नःकिसी 
अं ( विषय ) को प्रकाशित करते हैं इस कारण पुराक्ृति ५व॑ पुराकल्‍्प भी अथंबाद माने जते हैं 
(अर्बांद किसी कम की विधि के अक्न ( शेष ) रूप स्ुति तथा निन्‍्दा वाक्य के साथ सम्बन्ध 
इख़ने से पुराहृति एवं पुराकल्प भी अथंवाद माने गये हैं)। इन उपरोक्त वाक्यों में जो सिद अर्थ को 
कहते हैं जिनमें किसी कं की विधि का अवण नहीँ है तो उसमें क्या-न सुनी दुई विधि की कल्पना 
जाय ! अथवा जाने हुये ही दूसरे किसी कमे को विधि के साथ एकवाक्‍्यता को मान कर कमे की 
विधि की कह्पना की जाय ! ऐसा संदेह होने पर कब्पना के लापब से जाने हुये ही कर्मंविधि के. 
साथ एकवाक्‍्यता मानना ओष्ठ है। क्योंकि प्रबमपक्ष में कमंविधि दो कल्पना तंथा उसके साथ 
इकडाक्यता दो कल्पना देसी दो कल्पना करनी पढ़ती है और द्वितीयपक्ष में केवक अन्यत्र माने 
हुये क्ंबिति के साथ केवक एकवाक्‍्यता की दो कल्पना करनी पढ़ती हैं, यह पुराक्षति और पुरा- 
पके अर्थवाद मानने का गृढ़ महर्षि का आशय है )॥ ६५॥ है 
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विधिविहितस्यानुवचनमनुवादः ॥ ६६॥ 
विध्यनुबचन चानुवादों विहिताजुबचनं च | पूर्बः शब्दा 5थौ- 
लुबादः | यथा पुनरुक्त द्विविधमेबमनुवादोउपि | किमथ पुनर्विहितमनूबते ? 
अधिकारार्थम्‌ , बिहितमधिक्ृत्य स्तुतिबोध्यते निन्दा वा विधिशेषों बाउमिथी- 
आते | विहितानन्तरार्थोडपि चानुवादों भवति | एब्रमन्यदप्युत्मेक्षणीयप्त्‌ | 
लोकेडपि च बिधिरथंबादोउनुबाद इति च त्रिबिधं बाक्यम्‌। ओदन 


'पदपदार्थ--विभिविहितस्थ 5 करमें के विधि तथा विधान किये का, अनुबचन ७ पश्चात्‌ | 

अजुबाद: > अनुवाद कट्दाठा है ॥ ६६ ॥ 
मआावार्थ--कम को विधि का पश्चात कथन जो झब्द का अनुवाद कह्दाता है, तथा विधि से 
कथित विषप का पश्चात बचन जो अथे का अनुवाद कहाता है. देसे दो प्रकार के अनुवाद भी होते 
हैं, खिल प्रकार पुनरक्त दो प्रकार का होता है। (१) “अश्वमेघेन! अश्मेष नामक याग से, 
“यजेत” य।ग (हवन ) करे, इश्यादि अश्रमेषयज्ञ कर्म के विधि का अनुवाद दे, जिससे--“यः” जो, 
/अश्वमेथेन! अधमेध नामक यद्य से, 'यजते” इवन करता है, 'तरति” पार करता है, 'सुत्यु” 
चत्यु को, 'तरति” पार करता है, 'पाप्मान! पाप को, इत्यादि रूप से विधान किये अश्रमेषयन्न 
। को स्टुति दोती है । ( २ ) “उद्ते' सूर्योदय के पश्चात, 'द्ोतब्यं” हवन करना चाहिये, इत्यादि 
"-_ इवनविधि का अनुवाद है, जिससे “यः? जो; “उद्िते! सूर्योदय होने पर, 'झुद्दोति' हवन करता 
| हैं, “यश जो, “अजुदिते! सूरवोदय के पू्व, 'जह्दोति! इबन करता है, 'श्यावशबल्लौ” स्याव तथा 
| झबलू नाम के देवताओं के कुत्ते, 'अस्य! इस इबन करनेवाले को, 'आहुर्तिः आइति के द्रव्य को, 
| अम्यवहरति” खा जाते हैं, इत्यादि नियम को छोड़नेवाले को निन्‍दा बोषित दोती हैं। 
॥) ६ ३) तथा सोम” नामक ९वं दझंपृर्णणास नामक याग की भी विधि है, जिनका अनुवाद 
| 
| 


“दर्शपूर्णमासाम्यां' दर्श तवा पूर्णेनास नामक दो यागों छे, “इट्ठा' याग ऋर, 'सोमेन' सोर से, 
यजेत्‌” वाग करे । इस प्रकार अनुष्ठान के क्रम को वतर्ूता है ॥ ६६ ॥ 

(६६ बें सूत्र को व्याख्या करते इये माष्यकार कहते हैं कि )--अनुवाद कमेविधि का पश्चात्‌ 
कधन एवं विधि में कद्दे हुए विषय का पश्चात कथन ऐसे दो प्रकार के अनुवाद होते हैं, जिनमें 
अधरम| झब्द का अनुवाद और द्वितीय अं का अनुवाद द्ोता है, जिस प्रकार साथंक पव॑ निरभंक 
डैसे दो श्रकार के पुनरुक्त दोते हैं। (प्रश्न )-विधि में कईें विषय का पुनः अनुवाद ( कथन ) 
क्यों होता है ! ( उत्तर )--अधिकार के छिए अर्थात्‌ फछ को प्राप्ति के लिए साधन में प्रवृत्ति होने 
के छिए। क्योंकि विधि से उक्त विषय का उद्देश कर किसी कम को प्रशंसा, अथवा निन्‍दा अथवा 
चढ़ असुरू कम के विधि का शेष ( अज्न ) है यद कदा जाता हैं। तथा विधान किये कम के पद्चार 
कया कर्तंन्‍्य है यद कहने के छिए भों अनुवाद होता है। इसी प्रकार ओर भो दूसरा! अर्थाद, 
विधान किए हुए करे में क्या देय ( त्याज्य ) है, क्या हानि है, इत्यादि विषय स्वयं जाना जाय इस 


लिए भो अनुवाद होता है )। ह 
'डकल्यनहार में भी विचि; अ्वाद एवं अनुवाद, ऐसे तील प्रकार के वाक्य होते हैं। जिनमें 


ब्जोदनं? मात को, 'पचेत! पकाये; यर भात तैयार करने को विधि का वाक्य है। अर्थवाद बाय. 
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सुबादः पचतु पचतु भवानित्यभ्यासः क्षिप्रं पच्यतामिति वा, 
अज्ञ पच्यतामिस्यध्येषणार्थ व्‌ । पच्यवामेवेति चाबधारणार्थम्‌ | यथा लौकिके 
+ बाक्ये विभागेनार्थप्रहणात्प्रमाणत्वम्‌, एवं वेदबाक्यानामपि विभागेनार्थग्रह- 
णात्प्रमाणत्ब॑ भवितुमहेतीति ॥ ६६ ॥ 
नानुवादपुनरुक्तयोविंशेषः शब्दाभ्यासोपपत्तेः ॥ ६७ ॥ 
पुनरुक्तमसाधु साधुरनुवाद इत्ययं विशेषो नोपपद्यते । कस्मात्‌ ? उभयत्र 
हि प्रतीतार्थ: शब्दो भ्यस्यते चरितार्थस्य शब्दस्याभ्यासादुभयमसाध्विति ॥ 
शीघ्रतरगमनोपदेशवदम्यासाब्राविशेषः ॥ ६८ ॥ 


यह है जैसे "आयु? आयुष्य, 'बल” बल, “ुख॑' सुख, 'प्रतिभानं” तत्काछ बुद्धि का 
होना, 'च' भो, 'अज्ने” अन्न में, “प्रतिष्ठित! स्वत है, इत्वादि । अनुवाद वह दौता है जैलै-- 
'पकाबै, “भवान्‌! आप, 'इति' इस प्रकार, “अभ्यास! पुनः-पुनः कथन या आप 
शीघ्र पक्ायें ऐसा कहना, भाई पकाओ ऐसी आछा देना, अथवा अवश्य पकार्ये इस प्रकार पकाने के 
निग्यय के लिये भो लोकब्यबद्वार में अनुवाद हुआ करता है। अतः जिस प्रकार उपरोक्त लौकिक- 
वाक्य विभाग से परथू-पथक्‌ अों का शान होने के कारण प्रमाण होते हैं उसो प्रकार वेदबाक्य 
औ विभाग से प्रथक्‌-पवक्‌ अर्थो का शान होने के प्रमाण हो प्रकार वेदबाक््य भी 
विभाग से प्थर्‌एपक्‌ अदों से शान होने के कारण प्रमाण हो सकते हैं। ( अतः पुनरुक्तिदोष 
बैद में नहीं दो या सडिये पृव॑पक्षों का वेद प्रमाण नहीं है यह कइना असंगत है )॥ ६६ ॥ 
|. ( भाष्वकार के कद्े हुये अनुवाद का प्रयोजन न जाननेवाहे पूर्व मत 
कर या करत खुवाद का प्रयोजन न जाननेवाके पूवंपक्षो के मत से आश्चप- 

9. पद॒पदा्थ--त 5 नहीं है, अनुवादपु- के कह्दे हुये अनुवाद और पुनरुक्ति 
इन दोनों में, विशेष: भेद, शब्दाभ्यासोषपत्तेः 5 दोनों में झब्द का अभ्यास द्ोने से ॥ ६७॥ * 

.. आवार्थ--छिद्धाल्ती का पुनरक्त (बारम्यार कहना ) दोष होता है. और अलुबाद वोष नहीं: 

कहा यह कइना असंगत हे क्योंकि दोनों में जिस झब्द का अथे ज्ञात दै ऐसे शब्द की आइसि' 
समान दी होती है, अतः जिश्वका अर्थ पूर्व में शात दे ऐसे शब्द का अन्यास पुनरुक्त तथा बनुवाद 

व्यय होने के कारण दोनों ही दोष,समान हैं ॥ ६७ ॥ 
(६७ बें सूत्र को भाष्यकार ऐसी व्याख्या करते हैं कि )--सिद्धान्ती का पुनरुक्ति दुष्ट हैं,- 
और अनुवाद दोपरहित है, यद विभाग नहीं दो सकता । ( प्रश्न )--क्यों ! (उत्तर)--पुनरुक्ति तथा 
जिस झच्द के अथ॑ का ज्ञान पूर्वशब्द से हो चुका है ऐसे शब्द का दोनों में दी 
अभ्यास ( आवृत्ति ) दोतो दै अतः ण्वश्ब्द से दी उस अर्थ के (चरितार्थ) गतार्थ होने के कारण ऐसे 
अब्द का अभ्यास दोनों में दही. दोष होता है। अतः सिद्धान्तो का पनरुक्त को दोष तथा अनुवाद 

ब्वे दोपरदित मानना असंगत है ॥ ६७ ॥ 

' ( उपरोक्त आक्षिप का सूत्रकार सम।धान ऐसा देते हैं कि )-- 
.. पद॒पदार्थ--शीघतरगमनोपदेशवत््‌ 5 अतिशीज्र जाने को आशा के समान, अस्यासादरूआइसि- 
कक्ष से, न< नहों है, अविशेष: 5 पुनरुक्त तथा अनुवाद में समानता ॥ ६८ ॥ 
आवार्थ--प्रवोजन वाले शब्द थी आवृत्ति अनुवाद में दोने के कारण अनुवाद तथा पुनरुक्ति 

दोनों में समानता नहीं हो सकती । विना प्रयोजन के शच्द को आइत्ति होने के कारण युनरुक्त 
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नानुबादुपुनरुक्तयोरविशेष: । कस्मात्‌ ? अर्थवतोउभ्यातस्थानुवादभावात्‌ | 
समातेउभ्यासे घुनरुक्तमनर्थकप्‌ | अर्थवानभ्यासो5नुबादः | चीअतरगमनोपदे- 
झबत्‌ | शीघ्र शोध॑ गम्यतामिति क्रियातिशयोड5भ्यासेनैबोचयते | उदाहरणार्थ 
चैदम्‌ । एवमन्योउप्यभ्यासः पचति पचतीति क्रियानुपरमः। आमो झामो 
रमणीय इति व्याप्तिः | परि परि त्रिगर्त्तेभ्यो बृशो देव इति परिवर्जनम्‌। अध्य- 
'घिकुड्ये निषण्णमिति सामीप्यम्‌ | तिक्त तिक्तम इति प्रकार: । एचमनुवादस्थ 
स्तुतिनिन्दाशेपविधिष्वधिकाराथ्थता बिद्वितानन्तरार्थता चेति ॥ ६८ ॥ 
कि पुनः प्रतिषेधहेतूद्धारादेव शब्दस्य प्रमाणत्व॑ सिध्यति ? न, अतश्व-- 


मन्त्रायुवेंद्प्रामाण्यवत्य॒ तत्प्रामाण्यमाप्तप्रामाण्यात्‌ ॥ ६९ ॥ 


करने की आश्ञा का सूचक होने से सप्रयोजन होने के कारण (शब्द का बारम्बार कहना), अनुवाद 
दोष नहीं द्ोता उसी प्रकार अनुवाद भी सप्रयोजन द्वोने के कारण दोष नहों होता ॥ ६८ ॥ 


(६८ वें सूत्र की व्याख्या भाष्यकार ऐसी करते हैं कि )--अनुवाद तथा पुनरुक्त इन दॉनों 
में समानता नहीं है। ( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर )--संप्रयोजन झन्द की आवृत्ति करन। अनुवाद 
कहता है । और प्रयोजन न रदने के कारण एकसमान शब्द को आवृत्ति करना पुनरुक्त कहता 
है । अत्यन्त गन की आज्ञा के समान श्योजन युक्त होने के कारण समान शब्द को आवृत्ति 
अनुवाद द्वोता दै। इससे अनुवादरूप शब्द का अन्यास प्रयोजनयुक्त है, श्ञानविशेष का कारण 
होने से अतिक्ीघ्र गमन की आधा के समान यद अनुमान यहाँ भाष्यकार ने सूचित क्रिया है) 
( इश्टान्त को स्पष्ट करते हुवे भाध्यकार आगे कहते हैं कि )--'झीघर-शीघ्र जाओ, 'अतिजीघ्र 
जाओ! देसी गमनक्रिवा की अधिकता 'शीघ्र-्ञीत्र! ऐसी शब्द की आवृत्ति से कदी जाती है। 
बह केबल उदाइरणमात्न है। इसी प्रकार और सप्रयोजन शब्दाभ्यास रूप अनुवाद होते हैं 
जैसे--“पकाता है-पकाता है? इस शब्द की आवृत्ति से पकाना समाप्त नहीं हुआ है यह प्रयोजन 
जाना जाता हैं। तथा 'ग्रामं, आम गाँव-गाँव सुन्दर है इस झब्दाभ्यास से सम्पूण ग्रामों में 
झुन्दरतारूप प्रयोजन का बोध होता दै । 'ऊपर-ऊपर' त्रिगत ( गड्ढों ) के भगवान्‌ इन्द्र ने वर्षा 
की । विगर्तों को छोड़कर वर्षा हुई यह प्रयोजन, तथा “अधि-अधि कुण्ड” भीत के पास-पास, 
निषण्ण ( बैठे दुये ) को इस वाक्य में अधि इस पद के भलुवाद से मोत के अति समौपरूप 
अ्योजन का बोध दोता दै। तथा 'तीता है, तीता है? ऐसे शब्द के अभ्यास से प्रकाररूप 
अयोजन का बोध द्वोता है अर्थाव्‌ सब अन्न प्रायः तौते हैं यद बोध दोता है । इसी प्रकार अनुवाद 
मी स्तुति तथा निन्‍्दा एबं अंगों की विधियों में अधिकार के छिये एवं विधान किये कम के अन्तर 
क्या फ्व्य है यद भी बोध कराता है, यह सिद्धान्ती के मत से महर्षि गौतम का आशय है ॥६८॥ 

(६९ दें सूत्र का अवतरण देते हुये पूर्व पक्षी के मत से आक्षेप दिखाते हैं कि )--( प्रश्ष )-क्या 
केवल हमारे वेद की अप्रमाणत। के बाधक दिये हुये देतुओं का जो सिद्ध।न्ती ने खण्डल किया उसी 
से वह झब्द में प्रमाणता सिड होती दे १ ( उत्तर )--नहीं इस हेतु से भी वेद की प्रमाणता सिद्य 
ड्ोती हैं--अर्थाद वेदप्र।माण्य के नियेष करनेबाछे देतुओं के खण्डन करने से दी बेद शब्द में 
अमाणता सिद्ध नहीं दोती, इस कारण सूत्रकार दूसरे द्वेंतुओं से बेद को प्रमाणता सिद्ध करते हैं )-- 
“मंत्रायुवेंदप्रामाण्ववव्‌ च ७ और बेद का मन्त्रमाग तथा नायुर्वेद के प्रमाण होने 
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कि पुनरायुर्वेदस्य प्रामाण्यम्‌ ? यत्तदायुर्वेदेनोपदिश्यते इदं कत्वेष्टमधिग- 
अछतीद॑ बजेयित्वाउनिष्ट जहाति, तस्यानुप्तीयमानस्य तथाभाबः सत्यार्थताउ- 
विपर्ययः | सन्‍्त्रपदानां च विषभूताशनिप्रतिषेधार्थानां प्रयोगेड्थैस्थ तथाभाव 
एतत्मरामाण्यम््‌ । कि क्ृतमेतत ? आप्तप्रामाण्यक्रतम्‌ | कि पुनराप्तानां श्रामा- 
ज्यम्‌ ? साक्षाह॒तधर्मता भूतदया यथाभृता्थच्िस्यापयिष्रेति । आप्ताः खलु 
साक्षात्क्रतधर्मोण इद्‌ हातव्यमिदमस्य हानिहेतुरिद्मस्याधिगन्तव्यमिद्मस्या- 
घिगमद्देतुरिति भूतान्यनुकम्पन्ते | तेपां खलु बै प्राणशृतां स्वयमनबबुद्धयसा- 
नानां नान्‍्यदुपदेशादबबोधकारणमस्ति | न चानवबोधे समीहा वर्जन वा, न 


के समान भी, तत्परामाण्यम्‌ 5 उस सम्पूर्ण बेद झब्द में प्रमाणता है, आप्रप्रामाण्वाद 5 बेदबक्ता 
पुरुष के प्रमाण होने से ॥ ६५ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार विष, भूतग्रेतादि बाधा इत्यादि उपद्रवों को दूर करनेवाले मंत्रविद्वेपों 
का प्राठ करने से उक्त उपद्रव दूर द्वों जाते हैं, अतः इन मन्त्रों को सभी प्राणी भ्रमाण मानते हैँ 
बा भायुर्वेद ( वैद्डक्शाख ) में कहीं हुई अधुक औषधि करने से यह रोग दूर हो जायगा देसा वैध 
सै खुन कर औषधि का निदान के अनुसार सेवन करने से वह रोग निद्त्त हो जाता है, इस कारण 
आुर्वेदशाल्न भौ प्रमाण माना जाता है। अतः जिस प्रकार मन्त्र तथा आयुर्वेद ईश्वर धन्बंतरि 
आदि प्र।्तपुरुषों से निर्मित होने के कारण प्रमाण दैं. उसी प्रकार सम्पूर्ण बेदशब्द भी ईश्वररूप 
आप्पुरुष के द्वारा निर्मित होने के कारण प्रमाण है यह सिद्ध होता है। इस सूत्र में सूचकार ने 
सम्पूर्ण बेदबचन, प्रमाण हैं इंडबररूप विशेष वक्ता से कथित होने के कारण मन्त्र तथा आयुर्वेद 
जॉक्य के समान, ऐसे अन्य भी अनुमान का प्रयोग सूचित किया है ॥ ६५ ॥ 

(६९ वें सूत्र की भाष्यकार ब्याख्या करते देँ कि )-यदि पूब॑पक्षी प्रश्न करे कि--इस सूत्र में 
डशन्त दिये इये आुर्वेद को प्रमाणता क्या है! तो इसका यह बच्तर है कि जो कुछ आयर्वेद- 
आख् में कइ्मा जाता दै कि. चद दवा करने से यह लाम होगा, यह अपमध्य पदार्थ का खाना 
इश्वादि का त्याग करने से यह दुःख जायगा, इस उपदेश को मानकर वैसी औषधि आदि करने से 
उपरोक्त काम तथा दुःख का छूटना इत्यादिकों का द्वोना, अर्थात्‌ उसके विपरीत न द्वोग्ा रूप 
सत्वता दी आयुर्वेद में प्रमाणता है । तथा भूत-प्रें तबाधा, सर्पांचिषिष, और बज़पात ( बिजली का 
करीरना, भादि की निवृत्तिरूप प्रत्यक्ष फल देनेवाले बेद के कुछ मन्त्रों का प्रयोग करने पर 
बक्त भूत-प्रेतादि-बाधाओं की निवृत्ति अवश्य द्ोतो दै।यद्दी उन मन्ह्रों में प्रमाणता द्वोती हैं । 
(प्रश्न )-यद आयुर्वेद तथा विशेष मन्‍्त्रों की प्रमाणता, किस कारण है ! ( उत्तर )-उनके 
रचवितारूप जआाप्तों के प्रमाण होने से है । ( प्रश्न )--आप्तपुरुष प्रमाण क्‍यों माने जाते हैं १ 
(उत्तर )--ठस विषय के तत्व का प्रत्यक्ष करना, प्राणियों में दया ( प्राणियों को सुद्ध की प्राप्ति 
के परिद्दार को इच्छा ) तथा जैसा जो विषय है उसके वैसे दो वास्तविक रूप से 
प्रस्ति# करने की इच्छा ये तीन आप्तपुरुषों के प्रमाण होने में कारण हैं। क्योंकि आप्तवरुपों 
+ श्षो इस अनिष्ट विषय को छोड़ देना चादिये यद इसके द्वानि का कारण है, यह इस प्राणी को 
प्राप्त करना चाहिये यद इसके इष्ट को प्राप्ति का जधाय है--इस प्रकार प्राणियों पर ज्यदेश द्वार 

अप करे हैं, क्योकि उन साधारण मनुष्यों को जिन्हें स्वयं अपने द्वितादित का ज्ञान नहीं रहता 
लिन उक्त प्रकार से आप्षों के उपदेश से दूसरा दितादित कान होने का कोई कारण नहीं है, और 


श्र२छ न्यायदर्णनस [ अ० २, आ० १, सू० ६६ 


बाउछत्वा स्वस्तिभावः, नाप्यस्यान्य उपकारको 5प्यस्ति | हन्त बयमेभ्यों यथा- 
दर्शन यथाभूतमुपदिशामस्त इसे श्रुत्वा श्रतिपद्यमाना हेय॑ हास्यन्त्यधिगेन्त- 
ड्यमेबाघिगमिष्यन्ति इति एबमाप्तोपदेशः। एतेन त्रिविधेनाप्रप्रामाण्येन परि- 
ग्रहीतोउनुप्ठीयमानो35र्थस्य साधक्ों भब॒ति, एबमाप्तोपदेश: अ्रमाणम्‌ | एबमाप्राः 
अमाणम्‌ | दृष्टा्थेनाप्तोपदेशेनायुवेदेनाहष्टाथों वेदभागोइनुमातव्यः प्रमाण" 
मिति | आपप्रप्नामाण्यस्य हेतोः समानत्यादिति | अस्यापि चेकदेशों “प्रामकामो 
यजेत” इत्येबमादिर्ंशर्थस्तेनानुमातव्यमिति। लोके च | 
व्यवहार: | लौकिकस्याप्युपदेष्रुपे्टव्यार्थज्ञानेन परानुजिबृक्षया यथाभूताथथ- 
चिख्यापयिषया च प्रामाण्यं तत्परिप्रह्मदाप्तोपदेश: प्रमाणमिति । 

जिला ज्ञान के वह अपने इृष्ट की प्राप्ति अथवां अभिष्ट का त्याग नहीं कर सकता और बिना किये 
उसका संसार में कल्याण नहीं हो सकता, और न दूसरा इन साधारण मतुष्यों का उ्रकार 
करनेवाला सिवाय आपतों के उपदेश के संसार में कोई दे। ( इस प्रकार आप्ठों को पे का 
साक्षात्कार रहता है। यह दिखाकर भाष्यकार आंों को सत्यविषय को प्रसिद करने को इच्छाः 
को दिखाते इये कहते हैं कि )--६॒पं दे कि इस इन संसारी प्राणियों स्ले जैसा इसने देखा के 
डैसा वास्तविक ही उपदेश करते हैं, जिसे वे प्राणी सुनकर तथा समझकर त्थागयोग्य अनिष्ट का. 
स्वाग़ करेंगे तथा जो प्राप्त करने योग्य इष्ट दै उसी को प्राप्त करेंगे, इसलिये आप्ठों का उपदेश 
होता है" इस प्रकार बास्तथिक विषय का शान, प्राणियों पर दया तथा सल्य विषय के प्रसिद् 
करने की इच्छा इन तीन प्रकार से आप्तपुरषों के प्रमाण होने से संसार के साधारण प्राणियों ने 
आप्ठों के उपदेश के अनुसार स्वीकार कर, नैसा ही आचरण करने से उनके सम्पूणे संसार के 
कार्य सिड होते हैं। इस प्रकार आप्तों का उपदेश प्रभाण होता दै। और इस उपरोक्त प्रकार से 
आप्तपुरुष भी प्रमाण माने जाते दैं। पूर्वोक्त प्रकार से जिसका रोगनिदृत्ति आदि प्रत्यक्ष फल 
देखने में आता हैं ऐसे आयुर्वेद के इृष्टान्व से जिसका स्वर्गादिः फल प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसे 
#स्वर्गकामों जेल! इत्यादि वेदभाग भी प्रमाण हैं यह अनुमानप्रमाण से सिद्ध करना चाहिये, 
क्योंकि दोनों में उनके बक्तारूप आध्तों का प्रमाण इोना समान ही है ( अर्थात जिस प्रकार 
आइुर्वेंद आप्त ( पन्वन्तरी ) से निर्मित है उसी प्रकार सम्पूर्ण बेद भी आप्त (इईंधर ) से 
निमित हैं ) । ( अंगों के समान अज्नी में प्रत्वक्ष फल दिखाते हुवे आगे भाष्यकार कहते है कि )-- 
इसका भौ एकदरेश ( एकभाग ) प्रश्यक्ष फलबाला है। जैसे-'प्रामकामः” प्राम को इच्छा 
कर्नेवाल। मजुष्य, 'यजेत याग करे, इत्यादि | इससे भी प्रत्वक्ष फल के देनेवाले बेद के प्रमाण 
होसे का अज्ञुभान करना चादिये। ( लौकिक तथा अलौकिक दोनों उपदेशों में समानता दिखाते 
हुये झोंगे माध्यकार कदते दे कि )--संसार में भी बहुत से उपदेश को लेकर हो ध्यवद्दार सदा 
चछते हैं, क्‍योंकि छौकिक ( साधारण ) उपदेश करनेवाले जोरों को भी उपदेश करनेयोग्व 
बास्ठविंक विषय के शान से, दूसरों पर अनुग्र करने की इच्छा से तथा वास्तविक अर्थ के प्रसिदः 
करने की इच्छा से ही प्रमाण माना जाता हैं। उस उपदेश को अनजान लोग मानते हैं. अत+ 
हौशिक आप्तपुरुषों का उपदेश भी प्रमाण होतादई तथा द्रष्टा (देखनेवाला ) तथा प्रवक्ता 
( उपदेश करनेवात्म ) पुु्ष इन दोनों बी, समानता के कारण भी अलुमान दो सकता कै 

& जदोशि जों आप्त मनुष्य दी वेदबिषयों के देक्षनेवाले हैँ वे दो आयुर्वेद आदिकों के प्रवक्ता 


शब्दविशेषपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेनम्‌ 


द्रष्ट्प्रवक्‍त्सासान्याच्ानुमानम्‌ | य यवाप्ता वेदाथौनां द्रष्टारः प्रवत्त 
एबायुबेंदप्रश्नतीनामित्यायुर्वेद॒प्रा माण्यबद्वेद्प्रा माण्यमनुमातव्यमिति | 

नित्यलाद वेदवाक्यानां आ्रमाणत्वे तत्प्रामाण्यमाप्तप्रामाण्यादित्यवुक्तम्‌ 
शब्दस्य बाचकत्वादर्थप्रतिपत्तौ प्रमाणत्व॑ न नित्यत्वात्‌ | नित्यत्वे हि सर्वस्य* 
सर्वेण वचनाच्छब्दार्थव्यवस्थानुपपत्तिः । नानित्यस्त्रे वाचकत्वमिति चेदू नः 
लौकिक्रेप्वदर्शनात | तेडपि नित्या इति चेदू न. अनाप्रोपदेशादर्थविसंबादो5- 
मुपपन्नः | नित्यत्वाद्धि शब्द: अमाणमिति | अनित्यः स॒ जृति चेत्‌ ? अविशेष- 
. वचनम्‌ | अनाप्तोपदेशों लौकिको न नित्य इति कारणं वाच्यमिति | यथानि- 
योग चार्थस्य अत्यायनाद नामधेयशब्दानां लोके प्रामाण्य॑ नित्यत्वाआमाण्यानु- 
प्रपत्तिः | यत्रार्थ नामघे यशब्दो नियुज्यते लोके तस्य नियोगसामथ्यौत्मत्यायको 


( प्रवचन करने वाछे ) भो हैं। इस कारण आुर्वेद के समान सम्पूर्ण वेद प्रमाण है, ऐसा 
अनुमान से सिद्ध होता है। आप्त का उपदेश द्वोने के कारण वेद प्रमाण नहीं दै नित्य होने से 
अमाण है ऐसे मौमांसकों के मत का अनुवादपूरवंक खण्डन करते इुये भाष्यकार कहते हैं कि-- 
वेद के वाक्य निश्य होने के कारण जब प्रमाण माने जा सकते हैं तो उसके वक्ता के प्रमाण होने 
जे वेदों का प्रमाण मानना नहीं हों सकता |” ऐसा मौमांसकों का मत युक्त नहीं है, क्‍योंकि 
कोई भी झब्द अथे का बोध कराने से प्रमाण माना जाता है, न कि नित्य होने के कारण 
यदि शब्द नित्य हो तो सम्पूर्ण शब्दों से सम्पूर्ण अर्थों का बोध हो सकने से इस (घट ) झब्द से 
इस ( पटरूप ) अर्थ का हो शान होता है दूसरे पदादि अवों का बोध नहीं होता ऐसो झब्द तथा 
अर्थ को व्थवस्थ! न दो सकेगो। ( बेद के अनित्य होने में देतु के असिद्धि को शंका दिखाते हुये 


सकेगा । ( तो इसका नैयायिक मत से यह उत्तर दे कि )--“लौकिक शब्दों के अनित्य होने पर. 
औ उनसे, अर्थ का ज्ञान होता दे यह देखा जाता है। यदि इस दोष के कारण लौकिक झच्दों को भी 
हम नित्य दो मानेंगे / ऐसा मोमांसक कहें तो यह कद कइना जसंगत है, क्‍योंकि अना8 
| अप्रामाणिक ) पुरुषों के उपदेश से जो अर्थ का बिसंवाद (न मिलना ) अर्थांच अप्रामाणिक 
(ठग ) पुरुषों की बात जो मिथ्या द्वोतो है ऐसा देखने में आता है वह छौकिक शब्दों कों 
नित्व मानने से नहों सकेगा। क्‍योंकि मोमांसकों के मत में झब्दमात्र सम्पूर्ण झब्द नित्य 
$ होने से दो प्रमाण दोते हैं। यदि इस दोष के बारणार्थ, अनाप्त ( प्रतारक-डग ) के झल्दों को 
अनित्य मानें तो इसमें कोई इसका विशेष द्वेत मौमांसक को देना होगा, अर्थांद अनाप्त 
( प्रतारक-ठग ) का उपदेशरूप लौकिक शब्द नित्य नहीं होता इस विषय में कोई कारण मौमांसक 
क्वो कहना पढ़ेग।। ( इस कारण मौमांसक मत अदुक्त है ) और लौकिक व्यवहारमात्र में शब्द के 
बाच्य-वाचक भावरूप समय (संकेत) श्ञान के अनुसार हो शब्दों से अर्थ का बोध दोने के कारण संक्ा 
झब्द अमाग माने जाते दैं। यह मौमांसकमत के जनुसार शब्द को नित्व 
_. प्लानकर प्रसाण मानना संगत नहीं दो सकता | अर्थात्‌ लोक-ब्यवद्वार में ईंश्रेच्छारूप संकेतकान 
से जिस पदाथे का बोध कराने के छिये जिस संणा झब्द का नियोग किया जाता है बह संक्षा शब्द 
.. इंकरेच्छारूप नियोग ( आशा ) के अनुसार उस बर्थ का बोध कर।ता है। न कि नित्य दोने से | 
१४ नया? 


आष्वकार कहते हैं कि )--“बेदशब्द के अनित्य मानने पर उसमें अर्थ का बोध कराना न बन 


कब न्यायदर्शनस [० २, आ० ॥, स्‌० क्‍ 
अंबति न नित्यत्वात्‌ | मन्वन्तस्युगान्तरेपु चातीतानागतेषु सम्प्रदायाभ्यासप्र- 
ओगाडिकिवृस्केदो वेदानां नित्यवप्‌ | आप्तप्रामाण्याब् प्रामाण्यं लौकिकेपु शब्देषु 

जेलशपमानमिति ॥ ६६॥ 
42 इति द्वादशमिः सुत्रे: शब्दविशेषपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 
इति वात्स्यायनीये न्‍्यायभाष्ये द्वितीयाध्यायस्याद्यमाहिकम्‌ | 
-कमकल-- 


'्धा होने पर हम जैयायिकमतानुसारी भा मनुओं के तथा बुर्गों के मध्य में जो व्यतीत हो गये हैं. 
अध्वा आगे आने वाले है जो वत॑मान में वेदों का एक आनुपूववी ( कम ) रूप संभ्रदाय देखने में भा 
हा है उस संत्रदाय के अन्यास का विच्छेद न होना देसी िलयता वेदों मे मानते ही हैं। किन्तु 
उन बेदों का प्रमाण होना छौकिक शब्दों के समान उस बेद के वक्ता आप्तपुरुष के प्रमाण दोोने से 
हो मानते हैं जो लौकिक इच्दों में समान है। अर्थात मद्माप्रत्यकाल में परमात्मा वेदों का निर्माण 
हैँ. पृषि के आदि में उसके संत्रदाय को चलते हैं अतः बेद नित्य हैं देखा नैयाविक भी मानते हैं 


यह यहाँ पर भाश्यकार का गूड़ आशय है ॥ ६९॥ 
इस प्रकार वात्स्थायन सुनि-प्रणोत न्‍्यायभाष्य में दवतोयाध्याव का 
प्रथम आढ्विक समाप्त हुआ ॥ 


--#>औछ+-ए 


अध द्वितीयाध्यायस्थ द्वितीयमाहिकम्‌ 
। प्रमाणोद्वेश इति मत्वा55-- 
इंमेतिवा न पति 
न चतुष्ठमतिद्याथापत्तिसम्भवाभावग्रामाण्यात्‌ ॥ १॥ 
न चत्वार्येब प्रमाणानि | कि तहिं ? ऐतिहायमथोपत्ति: सम्भबोडभाव 


इत्येतान्यपि प्रमाणानि, तानि कस्मान्नोक्तानि | इति होचुरित्यनिर्दिष्टम्रवक्त॒क 
अबादपारस्परयमैतिह्यम । अथोदापत्तिरथौपत्ति:ः । आपक्तिः प्राप्तिः प्रसन्न: | 


(१ ) प्रमाणचतुष्टय परीक्षाप्रकरण 
(इस प्रकार द्वितीयाध्याय के प्रथमाढ़िक में प्रत्वक्षप्रमाण से छेकर झन्दपर्वन्‍्त धर्मिरूप प्रमार्णो 
का वर्णन कर सांप्रत द्वितीय आहिक में उन प्रमाणों के चतुष्ट-चार हैं इत्यादि धर्मों का वर्णन करना 
है। भतः प्रमाणभर्मों कौ परीक्षा करना द्वितीय आहिक का विषय है। श्स कारण प्रथम भाष्यकार 
यूबेपक्षसूम का अवतरण देते हैं कि )-प्रत्यक्षादि चार प्रमाणों का जो विभाग अर्थात चार क्‍ ४ 
श्रकार के प्रमार्णों के होने के विभाग का उद्देश्य है कि प्रत्यक्ष, अनुमान, उपमान तथा झब्द ऐसे ४४५ 
यथाये ( सत्य ) नहीं हैं ऐसा समझ कर पूर्वपक्षी कहता हैं-- 
नहीं हो सकती, चतुइई 5 प्रमाणों को चार संख्या, ऐतिव्यार्थापत्तिसम्मवाभाव- 
कि ऐतिहा, अर्थापत्ति, संभव तथा अभाव मौ प्रत्यक्षादि चार प्रमार्णों से मिन्न 
अमाण हो सकते हैं ॥ १ ॥ 
... आवार्थ--प्रथ्माध्याय में सिद्धान्तो के कहे हुये प्रत्यक्षादि शब्दपर्यन्त चार ही प्रमाण प्रमेय- 
पदायों के साधक साने हैं, किन्तु इन चारों के समान ऐतिहा, अर्थापत्ति, संभव तथा अनुपलब्धिखूप 
नामक प्रमाण भी प्रमेयपदा्थों के साधक हो सकते हैं, अतः चार हौ प्रमाण हैं, यह सिद्धान्त 
असंगत है । ( अर्थात पूर्व प्षी प्रत्यक्षादि झब्दपरय॑न्‍्त चार प्रमाणों को मानता डुआ भी देतिक्यांदिकों- 
को भी प्रमाण मानने के कारथ प्रमार्णों को चार ही संख्या है यह स्वीकार नहीं करता । अथवा 
दूसरे शासरों में प्रमाणादिकों से भिन्न ऐतिद्यादि प्रमाण भी हैं या नहों इस विषय में निश्चय न 
रखनेवाला नैयायिकों का साथी हों ऐसा प्रश्न उठा सकता है कि जो सूत्र में सूत्रकार ने आपत्तिरूप 
से दिखाया है ) ॥ १॥ 
(प्रथम सूत्र को पूर्वपक्षिमत से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-प्रत्यक्ष से छेकर 
झब्द तक चार हों प्रमाण नहीं हैं । (प्रश्न-तो कितने और कौन ते हैं ? ( उत्तर )-ऐतिद्य ( इति- 
हास ), अर्पापत्ति, संभव तथा अलुपलब्धिरूप अभाव; इस प्रकार के वे प्रत्क्षादिकों से मिक्ष भी 
अमाग है। उनको गौतम मह॑पि ने क्‍यों नहीं कहा, जिनमें से 'इतिह' ऐसा, 'उल्ु/ कहा है 'इति” 
इस प्रकार जिस वाक्य के वक्ता के नाम का उल्लेख जिसमें नहों होता केवछ प्रवाद, (कहते आये 
है) इस प्रकार की परम्परा में 'देतिढा' प्रमाण कहते हैं जिसे मुख्यरूप से पौराणिकों ने माना दैं। 
तथा 'अर्थात! अर्थ से, “आपत्ति/ प्राप्ति होना, “अर्थापत्ति'! श्रमाण कहता है। जिसमें आपत्ति 
झष्द का अं है अ|प्ति अर्थात प्रसत्न ( आपत्ति ) देना । क्योंकि जिस वाक्य के एक अर्थ ( विषय )' 
| कहे जाने पर जो उ>से दूसरे अर्थ ( विषय ) की प्रसक्ति ( होने की आपत्ति ) होती हैं उसे 
कहते हैं । जिस प्रकार मेघों के न रहने पर दृष्टि नहीं दोती दैसा वाक्य का प्रयोग 


२८ न्यायदर्बानस [ अ० ३, आ० ३, सू० । 


अन्नाउमिधीयमानेडर्थ योउन्योउर्थ: प्रसब्यते सोडथौपत्तिः | यथा मेवेष्बसत्सु 
बृष्टिन भवतीति । किमत्र प्रसज्यते ? सत्सु भवतीति | सम्भबों नामाविनाभावि: 
नो5थेस्य सत्ताग्रहणादन्यस्य सत्ताग्रहणम्‌ | यथा द्रोणस्य सत्ताप्रहणादाढकस्य 
सत्ताअहणम्‌ , आढकस्य सत्ता प्रहणाल्प्रस्थस्येति | अभावों विरोधी अभूत॑ 
आतस्य, अविद्यमानं बर्षकर्म विद्यमानस्य वाय्वश्नसंयोगस्य प्रतिपादक, विधारके 
हि बाय्वश्रसंयोगे गुरुत्वादपां पतनकर्म न भवतीति ॥ १॥ 


सत्यम्‌ एतानि प्रमाणानि, न तु प्रमाणान्तराणि | प्रम्नाणान्तरं च मन्यमा- 
नेन प्रतिषेध उच्यते | सोडयपू-- 


शब्द ऐतिब्यानथान्तरभावादलुमानेडर्था पत्तिसस्भ- 
वाभावानथीन्तरमभावाबाग्रतिपेषः ॥ २॥ 


व्यवहार में करते हैं। ( प्रश्न )-श्स वाक्य से कौन से दूसरे अर्थ के होने की आपत्ति आती है १ 
(उत्तर )--श्स वक्त वाक्य के कहने से मेघों के रहते वर्षा होती दे ऐसा प्राप्त द्वोता है। संभव 
नामक प्रमाण वह होता है जिससे अविनाभावि (व्याप्तिवाले) एक पदार्थ को सत्ता के धान से 
डूसरे पदार्थ की सत्ता का छान होता दै। जिस प्रकार द्रोग ( पततेरी ) रूप परिमाण ( तौछ ) के 
ज्ञान से उस परिमाण के साथ अवश्य रहनेवाले आइुक ( अढ़्ाई सेर ) रूप तौक परिमाण का 
कथा आढक परिमाण का ज्ञान होने से प्रस्थ ( सवा सेर ) परिमाण का ज्ञान होता है, ऐसा यह 
संभव नामक प्रमाण कहाता है। अभावप्रमाण वह होता है जो विरोधों हो, जैसे असूतः 
( ज्ञ रइनेवाला ), भूत ( रइनेवाला ) का विरोधी द्ोता है क्योंकि न होनेवाली वर्षो, रहनेवाले 
( विद्यमान ) वायु तथा अन्न ( मेघ ) के संयोग को वतल्ातो है कि वायु और मेषों को आपस में 
सटे रहने से वर्षा नहीं हो रदौ दैं क्योंकि विधारक ( रोक रखनेवाले ) वायु तथा मेघ का परस्पर 
'डृढ़ सम्बन्ध जब तक रइता है तब तक चुरुत्व ( भारीपन ) जल में रहने के कारण जल को पत्ल- 
क्रिया नहीं होती, इस प्रकार अभाव भी पक दूसरा प्रमाण हैं (अर्थात्‌ जछ के नीचे गिरने का 
विरोधी वायु तथा मेघों के संबोग का अइण होना वर्षा न दोने का कारण है यद् अभाव नामक 
अ्रमाण कहता है, अतः मेषों 


के आक्राश में रहने पर भी पानी न बरसने अभाव से ) उसके 
विरोधी बादु तथा मेषों के इढ संयोग का सिद्ध होना यह अभावप्रमाण दे यह सिड होता है, 
अतः सिडान्तो का प्त्यक्षादिक दी चार भ्रमाण हैं यद नियम नदी हो सकता ॥ १॥ 


(इस आश्षेप के समाधान में ऐतिह्यादि अभावान्त प्रमाणों का सिडान्ती के माने हुये प्रश्यक्षादि 
चार प्रमारों में हो अन्तर्मांव हों सकता है; इस जाशय के सिद्धान्तसूत्र का अबतरण देते इये 
आाध्यकार कहते हैं. कि )--ऐतिप्रादि अभावपयेन्‍्त पूर्वपक्षो के दिखाये हुये प्रमाण हैं. यह कषत्म है। 
किन्तु प्रत्वक्षादिकों से भिन्न वे प्रमाण नहीं हैं और पूव॑पक्षी ने इनको प्रत्वक्षादिकों से भिन्न प्रमाण 
मालकर प्रथम सूत्र में चार प्रमाण होने का नियेध कहा है। वह यह ( 

'पदपदार्थ--अब्दे 5 झब्द नामक अमाण में, ऐतिह्यानर्थान्‍्तरभावात्‌ > ऐतिहा नामक प्रमाण के. 
जद न होने ले, अनुमाने >अजुमान नामक प्रमाण में, अर्थापा वाभाडांनर्धान्तरभाबाद च रू 
अर्थापत्ति, संभव तथा अभाव भ्रमाण का भो भेद न ऐने के कारण, अप्नतिवेषः > प्रमाण चार नहीं है) 
यह निषेष नहीं दो सकता ॥ २॥ 


पथ ) 


अमाणचतुष्द्धपरोक्षाप० ] सभाध्यहिन्दीब्याख्यों पेतस्द्‌ २२९ 


अजुपपन्नः प्रतिपेषः | कथप्‌ ? “आप्तोपदेश्ः शब्दः” इति न च शब्दल- 
हि । सोड्य॑ भेदः सामान्यात्सज्रुद्मत इति । अत्यक्षेणाप्रत्यक्षस्य 
सम्बद्धस्व ्तिपत्तिरतुमानम्‌ । तथा चार्थोपत्तिसम्भंवाभावा। । वाक्यार्थतस्पत्यये- 
नानमिह्ितस्थार्थस्य अत्यनीकभातह्नहृणमर्थापत्तिरसुमानमेव. # 


अविनाभाकृत्त्या च सम्बद्योः समुदायसमुदायिनोः समुदायेनेतरस्य गहर्ण 
सम्भवः | तद॒प्यनुमानमेब | 


भावार्थ--वच्यपि पूरवपक्षी के कहे इये ऐतिश्यादि अभावपर्यन्त भी प्रमाण हैं, किन्त॒ ऐतिशा का 
झब्दरूप होने के कारण झन्दप्रमाण से भेद नहीं है अर्थांत शब्दप्रमाण में उसका अन्‍्तर्भाव हो 
सकता है । तथा अर्थापत्ति, संभव एवं अभाव भो श्रमाण हैं किन्दु उनका अनुमानरूप होने के 
कारण अजुमानप्रमाण में अन्तर्भाव हो सकता है, अतः सिद्धान्ती का अत्वक्षादि चार दी प्रमाण 
अमेयस।धक द्वोते हैं यह सिद्धान्त युक्त है ( भर्षाव ऐतिद्यादि अभावपय॑न्त भो प्रमाण हैं यह दम 
किन्तु सिद्धान्ती के माने डवे प्रत्यक्षादि चार श्रमाणों से वे मिन्न नहीं हैं इतना ही 
हमारा भाव है, न कि ऐतिश्ादि अमभावपर्य॑न्त प्रमाण ६ नहीं दोते इस, विषय में हमें कोई 
आपत्ति है, बद सिद्धान्तीं का आक्षय हैं)॥ २॥ 

( द्वितोव सूत्र को सिद्धान्ती के मत से भाष्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--पूर्वपक्षो का किया 
डुआ प्रमाणों को चार संह्या का निषेष युक्त नहीं है। ( प्रइन )-कैसे ! ( उत्तर )-पूर्वोक्त आप्त- 
बुरुष के उपदेश झब्दग्रमाण कहते हैं इस कारण । क्योंकि यह प्रमाणझब्द का छक्षण ऐतिक्ा 
मामक प्रमाण से व्यावृत्त (निबृत्त) नहीं दैं। इस कारण उस इस ऐतिद्यरूप भेद ( विशेष प्रमाण ) का 
उपरोक्त झब्दप्रमाण के समानर्म होने से शब्दप्रमाण में हो संग्रह हो जाता है ( नर्थात जिस 
बाक्य के कइनेवाले के नाम का निर्देश नहीं होता ऐसे प्रवाद ( कह्यवत ) की परम्परा को ऐतिश्ा 
अमाण कहते हैं । यदि उस वाक्य के कहनेवाले पुरुष में आप्त होने का निश्चय न हो तो वह 
वाक्य प्रमाण हो नहीं हो सकता । यदि उक्त वाक्य में यद आप्त का कहा हुआ प्रवाद (कथन ) है. 
कैसा निश्चय हो तो बह शब्दम्रमाण में हो अन्त्गंत दो जाता है देसा सिद्धान्तों का आशय है )। 
इस कारण ऐेतिहा झच्द प्रमाण से भिन्न न होने से पूर्वपक्षी का कथन असंगत है । 

प्रत्यक्ष घूमादिकों से अप्रत्यक्ष वद्धि आदि का ज्ञान (जो धूम के साथ ब्याप्तिरूप संबंध से 
सम्बन्ध रखता हो ) अनुमान कहता है। अर्थापत्ति, संभव तथा अभाव भी वैसे हो हैं। वाक्यार्यथ 
 क्षेयवार्भ ज्ञान से जोन कहे हुवे अर्थ ( विषय ) का प्रत्यनोक ( विरोधी) होने के कारण ज्ञान 
4! ः होना यह अर्थापत्ति भौ अनुमानप्रमाण द्वी हो सकता है ( अर्थाद "मेघों के न रहते ब्रृष्टि नी 

तो है! देसे वाक्य का ज्ञान होने पर इस वाक्य से न कहे हुवे 'मेघों के रहते इृष्टि होगी? ऐसा । 


दोनों वाक्यों में विरोषरूप सम्बन्ध होने के कारण सका भी अनुमान प्रमाण दोने में सम्बन्धलूप 
जज होने से अनुमान में हो अरथापत्तिम्रमाण का अन्तर्भाव दो सकता है। 

तथा अविनाभाव ( एक के बिना दूसरे का न होना ) रूप व्याप्तिसम्बन्ध से परर्पर में सम्बद 

समुदाय तथा समुदायी ( समुदाववाले ) इन दोनों में से समुदाय से समुदावी का ज्ञान होना 
५ संभव नामक प्रमाण पूवंपक्षी मानता है । भतः इसमें व्याप्तिसम्बन्ध से सम्बद्ध व्यापक पसेरी भर गेहूँ. 


र३० न्यायदृर्शनस. [आ० २, आ० २, सू० द 


अस्पमिन्सतीरद नोपपद्मत इति विरोधित्वे प्रसिद्धे कार्यौनुत्पत््य कारणस्य 
प्रतिबन्धकमजुमीयते | सोउय॑ यथार्थ एव प्रमाणोद्देश इति ॥ २॥ 

सत्यमेतानि श्रमाणानि न तु श्रमाणान्तराणीत्युक्तम्‌ , अत्राथौपत्तेः प्रमाण- 
आबवाभ्यनुज्ञा नोपपद्मयते | तथा हीयमू-- 


अथापत्तिरप्रमाणमनेकान्तिकत्वात्‌ ॥ ३ ॥ 
असत्सु मेचेषु ब्ृष्टिन भबतीति सत्मु भबतीत्येतदथीदापद्यते सत्स्व्पि चेकदा 
_न भव॒ति सेयमथ्थोपत्तिरप्रमाणमिति ॥ ३॥ 
नानैकान्तिकत्वमर्थापत्तेः-- 
अनर्थापत्तावर्थापक्यभिमानात ॥ ४ ॥ 
है इत्यादि परिमाण (तौर ) के ज्ञान से उसके व्याप्य अढ़ाई से८ मेहूँ है यह ज्ञान होना भौ 
अनुमानप्रमाण ही है । 

तथा बृष्टि के प्रतिवंधक परस्पर वायु तथा मेषों का सम्बन्ब जब तक है तब तक षृष्टि 
नहीं हों सकती, इस प्रकार वायु तथा मेयों का एक में रदना तथा वृष्टि का होना इन दोनों का 
परस्पर विरोष प्रसिद्ध होने के कारण बृष्टिूूप काये के न होने से वृष्टि के कारण का प्रतिबंपक- 
आवदु-मेपसम्बन्ध है. ऐसा अनुमानप्रमाण से सिद्ध होता है, क्योंकि 'कारण के न रहने पर कार्य नहीं 
होता? देसा नियम दै। अतः जमावप्रमाण भो वक्त प्रकार से अनुमान में हो अन्तर्गत हो सकता है। 
इस कारण सिद्धान्ती का म।ना हुआ वह यह प्रत्यक्षादि चार ह्वो प्रमाण हैं ऐसा प्रमाणों का वेश 
( विभाग ) यथार्थ हो है अतः पृवपक्षी का आक्षेप असंगत है ॥ २॥ 

( प्रसंग से अर्थापत्ति प्रमाण है या नहीं इस विषय को परीक्षा करने के छिये पूर्वपक्षिमत के 
सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--सिद्धान्ती ने (यह सत्य है कि) अर्थापत्ति आदि प्रमाग हैं 
किस्च वे परत्यक्षादि प्रमाणों से भिन्न नहीं हैं देसा पूर्व में कहा गया है। इसमें प्रथम अर्थापत्ति को 
अमाण मानना वी अबुक्त है क्योंकि यह-- 

प्रदपदार्थ--अर्थापत्तिः > पूर्वप्रदर्शित अर्थापत्ति, अप्रमाणं 5 प्रमाण नहों है, अनैकान्तिकत्वाद 5 
ज्यमिचारदोष होने के कारण ॥ ३ ॥ > 

आवार्थ--मेषों के न ने पर वृष्टि नहीं होती, देसा कहने से मेषों के रहने पर वृष्टि होती है 
यह अर्थात प्राप्त दौता है ( अर्धापत्तिपमाग से सिड होता है ) किन्तु मेषों के रहने पर भी किसी 
समय बृष्टि नहीं होतों, इस कारण यद्द अर्थापत्ति प्रमाण द्वी नहीं मानी जा सकती ॥ ३॥ 4 

( तौसरे सूत्र की माष्यकार पू्वपक्षी के मत से व्याख्या करते हैं )--मेषों के न रहने पर वर्षा. 
हीं होती इसके कहने से मेषों के रहते वर्षा होती है, ऐसा यह अथांद प्राप्त होता है। किन्तु मेष... 
के रहने पर भो किसो-किसी समय वर्षा नहीं होती। श्स कारण बद यद वपरोक्त अर्थपत्ति 
ज्यमिचार होने से प्रमाण हो नहीं मानी जा सकती ॥ ३ ॥ 

(दस आक्षिप के उत्तर-सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि)--उपरोक्त अर्थापत्ति व्यभिचारदोप 
से अस्त नहीं है-- ४ । 

चद॒पदार्थ--अनर्थाफत्त > जो अर्थावत्ति नहीं हे उसमें, अथोपत्यमिमानाद -यह अयापत्ति है... 
इसा अभिमान ( भ्रम ) ऐने के कारण ॥ ४॥ ५ 


ढ ]. समाष्यहिन्दीब्यास्योवेतस श्झ्+ 
असति कारणे कार्य नेःत्पद्यत इति बाक्यात्यत्यनीकमूतोडथेः सति कारणे 
कार्यमुत्पद्यते' इत्यथौदापद्यते | अभावस्य हि भाव: श्रत्यनीक इति | सोड्य॑ 
कार्योत्पादः सति कारणेउ्थौदापद्ममानो न कारणस्य सत्तां व्यभिचरति, न 
खल्बसति कारणे कार्यमुस्पद्यते तस्मान्नानैकान्तिकी । 

यत्त सति कारणे निमित्तप्रतिबन्धात्का्य नोत्पद्मत इति, कारणघर्मोड्सौ न 
त्वर्थापत्तेः प्रमेयम्‌ | कि तहा॑स्याः प्रमेयप्र्‌ ? सति कारणे कार्यमुत्पय्यते इति 
ओउसौ कार्योत्पाद: कारणस्य सत्ता न व्यभिचरति तदस्याः प्रमेयम्‌ | एबं तु 
सत्यनथो पत्तावर्था पत्त्यभिमान ऋत्वा प्रतिपेध उच्यते इति | दृष्श्व कारणधर्मो न 
शक्य: श्रत्याख्यातुमिति ॥ ४ ॥ 


प्रतिपेधाप्रामाण्य॑ चानैकान्तिकत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 


भावार्थ--कारण के न दोने पर काये की उत्पत्ति नहीं होतो, इस वाक्य से बिरुद कारण के 
रहते कार्य होता है । यह अर्थात प्राप्त द्वोता है, क्योंकि अभाव का भावपदाये विरोधी होता है । 
अतः यह बृष्टि कार्य को उत्पत्ति का कारण मेघों के रहते होना यह अर्थात प्राप्त होने से मेघरूप 
कारण को सत्ता को नहीं छोड़ सकता क्योंकि कारण के न रहने पर कभो भौ कार्य उत्पन्न नहों होता, 
अतः अर्थापत्ति व्यमिचारदोपरक्वित होने के कारण प्रमाण है ॥ ४ ॥ 

( चतुर्थ सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-कारण ( मेघादिकों के ) न रहने पर बृष्टि 
आदि कार्य उत्पन्न नहीं होता, इस वाक्य से विरुद्ध कारण ( मेघादिकों के ) रहने पर दृष्टि आदि 
का होता है, यह अर्थात प्राप्त होता है, क्‍योंकि अभावपदार्थ का भावपदार्थ विरोधी द्वोता हैं; 
इस कारण । बद यह कारण ( मेषादिकों के ) रहते वृष्टि आदि कार्यों का द्ोनारूप अथ॑ अर्थात प्राप्त 
होने के कारण ( मेघादिकों ) की सत्ता का व्यभिचार नहों रखता, क्योंकि कारण के न रहते कोई 
भो का संसार में उत्पन्न नहीं होता। इस कारण अ्ापत्तिप्रमाण व्यभिचारदोष से अस्त न 
ने से प्रमाग अवश्य है। और जो 'कारण मेषादिकों के न रहने पर भो डसके प्रतिबन्ध (रुकने ) से. 
बृष्टि आदि कार्ये उत्पन्न नहीं दोना ! ऐसा पूर्वपक्षी ने स्यमिचार दिखाया था, चह जसंगत है । क्योंकि 
यह कारण का धर्म है, यह अर्थापत्तिप्रमाण ते नहीं जाना जाता । अतः अर्थापक्तिप्रमाण का प्रमेय 
नहीं है । ( प्रक्ष )--तों इस अर्थापत्तिप्रमाण से जानने योग्ब उसका प्रमेय क्या है! ( उत्तर )-- 
मैषादि कारण के रद्ते वृष्टि आदि रूप कार्य उत्पन्न होता है, इस प्रकार जो बृष्टि आदि कार्य की 
उत्पत्ति होतो है अर्थात्‌ काये बृष्टि का होना अपने मेघादि कारणों की सत्ता का ब्यमिचारी नहीं 
होता, वद इस अर्धाषित्तिप्रमाण से जानने योग्य उसका प्रमेय है। ऐसा द्ोने से जो अर्थापत्ति का ॥ 
विषय नहीं है उसे अर्थापत्ति है ऐसा अभिमान कर ( समझकर ) पूवेपक्षी ने अर्थापत्ति के प्रमाण 
होने का ठतोय सूत्र में नियेव किया है, इसल्ये उसका आश्षेप नहों हो सकता और देखने में 
आनेवाले कारण के धर्म का खण्डन नहीं हो सकता, इस कारण न्यमिचारदोष के कारण अर्थापत्ति 
अमाण ही नहीँ है यद पूर्वपक्षो का आक्षिप असंगत है ॥ ४ ॥ 
इस भ्रकार चतुर्थ सूत्र में पूर्वपक्षो के अ्थापत्ति के प्रमाण होने में व्यभिचारदोष का खण्डन कर 
_छिद्धान्ती के मत से इसी विषय में दूसरा भी उत्तर देते हुये सूकार कहते हैं-- 


श्इ्र न्यायदुर्शनम्म. [झ्० २, आ० २, सू० ४-६ 
अशपत्ति्न प्रमाणमनेकान्तिकत्वादिति वाक्य प्रतिषेषः। तेनानेनाथोपत्तेः 
अमाणस्वे प्रतिषिध्यते न सद्भाव एबमनैकान्तिको भवति | अनैकान्तिकत्वादप्र- 
साणेनानेन न कश्मिदर्थः अतिषिध्यते इति ॥ ५॥ 
अथ मन्‍्यसे नियतविषयेष्वर्थेपु स्वविषये व्यभिचारों भवति, न च प्रतिषे- 
अस्य सद्भावो विषय: ? एवं तहिं-- 


तत्मामाष्ये वा नाथापत्त्यप्रामाण्यम॥ ६ ॥ 


पदपदार्थ--प्रतियेषाप्रामाण्यं च 5 पूवव॑कक्षी का अर्थापत्ति के प्रमाण न होनारूप निषेध मी 
अप्रमाण होगा, अनैकान्तिकल् मिचारदोप भाने से ॥ ५ ॥ 

आवार्थ--अधापत्ति व्युमिचारदो प्र दोने के कारण प्रमाण नहीं है, यह वाक्य (ूरवपक्षों का ही 
है निषेध, क्‍योंकि इसी वाक्य से पू्वपक्षी अर्थापत्ति के प्रमाण होने का निषेध करता दै न कि 
अधापत्तिप्रमाण को सत्ता का निषेष करता है, इस प्रकार इस नियेष में भौ ब्यभिचारदोप होता 
है, अतः भ्यमिचारदोपप्रस्त होने के कारण अप्रमाण इस नियेष से किसी विषय का निपेध नहीं 
हो सकता ॥ ५.॥ 

( पंचम सूत्र कौ भाष्यकार ऐसी व्याख्या करते हैं कि )--व्यभिचारदोपग्रस्त होने के कारण 
अरधापत्ति नामक प्रमाण नहीं है, ऐेसा पूर्वपक्षी का वाक्य है निषेध । उस इस बाक्य से अ्थापत्ति के 
अमाण होने का निवेध किया जाता हैं, न कि अर्थापत्ति को सत्ता का ( दवोने का ) इस ग्रकार पूववपक्षी 
का निषेध मो अथापत्ति के प्रमाण होने का निषेध करता है, किन्तु अर्थापत्ति की सता का. निषेध 
नहीं करता, इस कारण पूर्वपक्षी क। निपेष मी स्यमिचारदोषस्त होता है। व्यमिचारदोपअस्त 
होने के कारण -प्रमाण न होनेवाक्े इस निपेध से किसी अर्थ का अर्थात्‌ अर्थापत्ति के प्रमाण 
न होने का नियेष नहीं हों सकता, इस कारण पूर्ंपक्षो का अथापत्ति के प्रमाणन होने का 
निषेध असंगत है। ( अर्थात पूर्वक्षो का निषेध तब व्यमिचारदोपप्रस्त न होगा यदि बह 
अवापत्ति की प्रमाणता तथा सत्ता दोनों का निपेष कर सके न कि ब्यमिचारदोषग्रस्त होने सै 
अर्थापत्ति कौ सत्ता का निषेध कर सकता दे, क्योंकि “जो व्यमिचारी है वह सब नहीं है ।! ऐेसा 
'शञान नहीं होता, कार" यह कि नित्वता के सिद्ध फरने में प्रभेयस्वादि धर्मे व्यभिचारी न होने परे 
औ रंहते है, वह गूढ भाष्यकार का आशय है )॥ ५॥ 

( ६ वें सूत्र का अवतरण देते इये पूर्पक्षी का आक्षिप दिखाकर सूत्र से उत्तर देते हैं कि )- 
अनियमित विषयवाले पदार्थों में अपने हो विषय में स्यभिचारदोष हुआ करता है, प्रस्तुत में 
'पूर्वपक्षी के निषेध का अर्थापत्ति को सत्ता तो विषय ही नहीं है तो सिद्धान्ती से दिया हुआ पूर्पक्षी 
के निधे में ल्यमिचार कैसे हो सकता दे” ऐसा यदि त॒म ( पूर्वप्षो ) मानो तो-- 

पदपदार्थ--तस्परमाण्ये वा 5 अथ3। पूर्वपक्षी के निषेध के प्रमाण मानने पर, न नहीं होगा, 
अरपसत्तप्रामाण्वम्‌ < अर्थापत्ति में भो अप्रमाणता ॥ ६ ॥ 

आवार्थ--अर्थापत्ति का भी कार्य (दृष्व्यादि ) की उत्पत्ति में भेघादि कारण को सत्ता का, 
ज्यमिचार न होना ही विषय है निमित्तकारण के प्रतिबन्ध से काये की उत्पत्ति न होना यह कारण 
का पर्स नहीं हे इस कारण अथापत्ति भी अपने विषय में व्यमिचारदोपग्रस्त न होने के कारण 


अ्रमाण ही है ॥ ६ ॥ 


प्रमाणचतुष्द्परीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीव्याख्योपेतम र्श्डे 

अशथोपत्तेरपि कार्योत्पादेन कारणसत्ताया अव्यभिचारों विषयः | न च कार- 
णधर्मो निमित्तप्रतिबन्धात्‌ कार्यौनुत्पादकत्वमिति ॥ ६॥ 

अभावस्य तहिं प्रमाणभावाभ्यनुज्ञा नो पपद्मयते | कथमिति ? 

नाभावग्रामाण्यं अमेयासिद्धे! ॥ ७ ॥ 

अभावस्य भूयसि प्रमेये लोकसिद्धे वैयात्यादुच्यते नाभावप्रामाण्यं प्रमेया- 
सिद्वेरिति ॥ ७ ॥ 

अथायमथंबहुत्वादर्थकदेश उदाहियते-- 

श्ज ई 7 -प 

लक्षितेष्वलक्षणलक्षितत्वादलक्षितानां तंख्मेयसिद्धिः ॥<4८॥ 


( ६ डे सूत्र को भाष्यकार ऐसो-ब्याख्या करते हैं कि )--अर्धापत्ति का भी बृष्टि आदि कारये की 
उत्पत्ति में मेघादि रूप कारण की सत्ता का व्यमिचार न होना ( विना मेष के वृष्टि का न होना ) दो 
'दिपय है, न कि निमित्त मेथ के वाजु तथा मेष के संयोग से प्रतिबंध होने पर इ्टिहूप कार्य को उत्पत्ति 
नहीं होती यह कारण का धर्म अर्थापत्ति का विषय है, अतः पूर्व॑पक्षी के निषेध के समान 
अर्थायत्ति भौ अपने विषय में प्रमाण हो सकती है ॥ ६ ॥ 

( इस प्रकार अर्थापत्ति का अनुमान में अन्तर्भाव मानने पर भी बह प्रमाण हों सकती है यद 
बर्शन करने के पश्चात अनुपलब्धिरूप अभाव का अनुमान में अन्तर्भाव मानने पर भो उसे 
अमाण मानना होगा, वह सिद्धान्त करने के लिये प्रथम पूरव॑क्षो के मत से अभाव प्रमाण हौ नहीं हो 
सकता, इस भाशय से भाष्यकार पूर॑पक्षो के सूत्र का अबतरण देते हैं कि )--'यदि ऐसा है तो मी 

(अभाव को प्रमाण स्वीकार करना वुक्त नहीं है! ( प्र्च--सिद्धान्ती का )--कैसे ! क्योंकि अमाव- 
अमाण के बहुत से जानने योग्य प्रमेय विषयों के रहते अर्थात सम्पूर्ण लोक में प्रसिह अभाव शान 
तथा उसके व्यवद्वार दोनों काल्पनिक नहों हो सकते न तो कल्पना सब प्रकार से असत पदार्थ को 
(विषय कर सकतो है, अतः बैयात्य ( ढिठाई ) से पूर्वपक्षो यह कहता है-- 

परदपदार्थ--न  नहों है, अभावप्रामाण्यं ७ अनुपलब्धिरूप अभाव में प्रमाणता, प्रमेयाप्र- 
अमेय विषयों को सिद्धि न दोने से ॥ ७ ॥ 

कारण अनुपलब्धिरूप अभावप्रमाण से जानने योग्य कोई प्रमेयरूमः विषय ही 
सिद्ध नहीं है, अतः अभाव नामक कोई प्रमाण नहीं हों सकता। अर्थात जानने योग्य अभावरूप 
>विषय के हो लि न होने के कारण अभावज्ञान अमाण नहीं हों सकता, क्योंकि जो संपूर्ण प्रकार से. 
अस्त हो है, वह प्रमाणशान का विषय नददीं होगा, कैवछ कल्पना से दी संसार के लोक “नहीं हैं” 
हेसा अभाव का व्यवहार नहीं करते, यह पूर्वयक्ष सूत्र का गूढ अभिप्राय है ॥ ७॥ 

७ वें सूत्र को भाध्यकार पूर्वपक्षिमत से व्याख्या करते हैं कि)--अभाव नामक प्रमाण से जानसे 
ओस्‍्य प्रमेय विषय ही अतिद है अतः अभाव नामक कोई दूसरा प्रमाण ही नहीं हैं ॥ ७॥ 

संसार में अनेक प्रकार के अमावप्रमाण से जानने योग्य विषय के उदाइरण हैं, अतः भमाब 

मो प्रमाण है सा कहते हुये भाष्यकार सिदधान्तसूत्र का अवतरण देते हुये कहते हैं कि--अब यह 
अभाव नामक श्रमांण जिसके बहुत से प्रमेव विषयपदार्थ होने के कारण, एक विषय को लेकर 
सूतकार बदादरण देते हैं-- 

0 पदुपदार्थ--छक्षितेषु 5 चिह्रयुक्त ( रंगोन.) कपड़ों में, अछक्षणलक्षितत्वात>'चिहरूप रंग से 


री] स्थायदर्शनस [झ० २, झा० २, सू० 


तस्याभावस्य सिध्यति प्रमेयम्‌। कथम्‌ ? लक्षित्तेपु बासःसु अनुपादेयेषु 
छपादेयानामलक्षितानामलक्षितत्वाद्‌ लक्षणाभावेन लक्षितत्वादिति। उभयस- 
ज्िधावलक्षितानि बासांश्यानयेति प्रयुक्तो येयु बासस्स॒ लक्षणानि न भवन्ति 
तानि लक्षणाभावेन प्रतिपद्यते, श्रतिपद्य चानयति, प्रतिपत्तिहेतुश्व प्रमाणमिति ॥ 

असत्यर्थ नाभाव इति चेन्नान्यलक्षणोपपत्तेः ॥ ९ ॥ 

रहित सादे बख्रों के सादेपनारूप छक्षणों से लक्षित होते हैं (जाने जाते हैं) इस कारण; 
अछक्षितानां 5 रंग से शुन्प सादे बस्नों के, तत्ममेवसिद्धिः 
होता है ॥ ८ ॥ 

मावार्थ--ज इमें आपण ( बाजार ) से सादा वस्त खरीदना होता दे तो हम बाजार में जाकर 
दूकानों पर जिन बस में रंग नहीं होता, ऐसे सादे वस्त्र के रंगरूप इत्यादि चित्र वर्णोंका जिन 
बस्नों में अभाव देखते हैं, कि इन बसों में रंग नहीं है तो इसी रंग के न होने के कारण सादे बस्तर 
को जानकर उन्हें हम खरीदते हैं यद रंग न होना रूप अभावप्रमाण से सादे बस्ोंकों जानना 
अभावप्रम।ण हो का विषय है, अतः अनुपलब्धिरूप अभावप्रमाण भी मानना होगा ॥ < ॥ 

(अष्टम सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या भाष्यकार करते हैं कि )--उस अनुपलूब्बिरूप अभाव का 
अमेय ( जानने योग्य विषय ) सिद्ध होता है ( प्रश्न )-कैसे ! ( उत्तर )--छक्षणयुक्त ( रंगीन ) 
अस्त जो हमें अदण नहीं करने दैं खरीदने नहीं हैं उनके साथ रइनेवालले तथा ग्रहण योग्य ( खरीदने 
के जो योग्य ) हैं उन सादे रंगद्दोन बखों का रंग न द्वोने के कारण क्षान द्वोने से रंगरूप लक्षण 
के न होने से दो हम उन सादे वख्रों को जानते दें ( यदि सादे दखतों में रंग होता तो प्राप्त दोता, 
प्राप्त नहीं होता इस कारण सादे वरू रंगबाले नहीं हैं. ऐसा अनुपलब्धि ( उपलब्धि के अभाव ) 
रूप प्रमाण से सादे वख्र रंगीन नहीं हैं ऐसा अभाव का ज्ञान होता है ) आपण (वाजार ) में 
रंगीन तथा सादे दोनों प्रकार के वख्र तुम देखोंगे उममें से सादे बख्तों को खरोद लाना, ऐसी 
आशा प्राप्त किया हुआ माई, पुत्र अथवा नौकर बाजार में जाकर दुकानों पर जिन बलों में रंगकारी 
नहीं होतो उन सादे बस्त्रों को रंगकारी के न द्ोनेरूप अमावप्रमाण से दो जानता है। और 
जानकर उन्हीं को खरीदकर ले भी आता है । अतः रंग के न दोने के कारण सादे बसों को जानना, 
यह प्रमाण हैं, क्‍योंकि जिससे यथार्थ ज्ञान दोता दे बह प्रमाण होता है, अतः अनुमान में यथवि 
अमाब का नैयाथिक बन्तर्भाव मानते हैं तो भो वह प्रमाण अवश्य है, ऐसा मानना होगा, अतः 
पूर्वफकक्षों का अमाव को प्रमाण न मानने का आक्षेप संगत नहीं है। “प्रतिपत्तिहेतुः प्रमाणं? इस 
भआाध्य से 'छक्षण! रंग का न होना ही सादे वस्त के जानने फा कारण है यह सूचित होता है। अतः 
रंगरूप छक्षण के अमाव को ज्ञानविशिष्ट ( सादे ) वस्त्र का ज्ञान कराने से अत्यन्त साधक होने 
के कारण प्रमाण है, यद् सूचित दोता है ॥ ८ ॥ ॥! 

पूर्वपक्ष का अनुवाद करते हुये सूत्रकार अमाव को प्रमाण मानने की सूत्र ही में युक्तिदेते 
हुये कहते हैं-- है 

चद्॒पदार्थ--असस्यर्थे > सादे वस्त्र में रंगरूप अर्थ के न रहने पर, न नहीं दो सकता» 
आभावः--उसका अभाव, इति चेत्‌ >देसा कहो, न नह्वं, अन्यलक्षणोपपत्तेः 5 अन्य रंगीन बस 
मैं वर्तैमान लक्षण ( रंग ) को लेकर सादे वस्त्र में उसका अभाव ज्ञान हो सकने से ॥ ५ ॥« 

आवार्थ--यदि पूब॑पक्षी कहे कि 'जिस पदार्थ में जो पूर्व में बतंमान दोकर पश्चात नहीं 


अभावप्रमाण का प्रमेथ विषय सिद्ध 


| अम्राणचतुष्दपरीक्षाप्र* ] सभाव्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ ज्र्झ५ 


यत्र भूत्या किब्िन्न भबति तत्र तस्याभाव उपपद्यते। न चालक्षितेषु 
बासस्सु लक्षणानि मूत्या न भवन्ति, तस्मात्तेषु लक्षणाभावोउनुपपन्न इति । 

+ नान्यतक्षणोपप्त्तेः, यथाउयमन्येपु बासस्सु लक्षणानामुपपत्ति पश्यति नैबमलक्षि- 
तेषु | सोड्यं लक्षणाभाबं पश्यज्नभावेनाथ प्रतिपद्यत इति ॥ ६ ॥ 


_ तस्सिद्ेरलक्षितेष्बहेतुः ॥ १० ॥ 


_ उसका यहाँ अभाव हो सकता है। सादे बखों में तो पूर्बकाल में रंग रद्दा हौ नहीं अतः रंग 
__ क्ष सादे बसों में अभाव कैसे दो सकता है? । ( अर्थात ध्वंसलूप हो तो अभाव होता है जो भावपदार्थ 
के निरूपण से दो निरूपण करने योग्य दवोने के कारण बह प्राप्तिपूर्वक अर्थात्‌ भावपू्षक होने 
के कारण जब सादे ब्तरों में वह प्राप्त हो नहीं है तो उसका अभाव कैसे माना जायगा) तो 
सिद्धास्तो के मठ से सूत्र ही में सूचकार उत्तर देते दँ कि ऐसा पूर्वपक्षी का कइना ठोक नहीं है. 
_ क्योंकि जिस यद सादे वस्र खरीदने वाला मनुध्य जिस प्रकार रंगीन बलों में रंग देखता है उस 
अकार सादे बलों में नहीं देखता, अतः सादे बस्नरों में रंग न देखने से ये वस्त्र सादे दैं ऐसा जानता 
है । ( अर्थात प्रत्यक्षप्रमाण से प्रमेय के अभाव के जानने की ज्यवस्था द्ोती है जो ध्वंसलूप अभाव के 
समान प्रागभाव में मी समान हो है, क्योंकि लौकिक पुरुष मी दही में दूध में ध्यंस (नाझ ) को 
3 तथा दूध में दहां के प्रागभाव को जानते दी हैं, भतः ये सादे बख रंगे जायेंगे ऐसा प्रागभाव का 
। जन हो सकने के कारण पू्व॑पक्षी का ध्वंस लेकर आपत्ति देना असंगत दै ॥ ९६ ॥ 

(| बें सूत्र की स्याख्या करते हुये प्रथम पूर्वपक्षी के भक्षेप का अर्थ भाध्यकार दिखाते हैं कि-- 
विस पदार्थ में वर्तमान होकर कोई नहीं रइता उस पदार्थ में उसका अभाव कहा जाता है। सादे 
'बच्रों में तो रंग पूर्व में ब्तमान होकर अब नहीं दे ऐसा नहीं होता, अतः सादे बख्त्रों में रंग का 
अभाव है यह सिडान्ती का कहना अवुक्त है जिसे वद अमावप्रमाण का विषय मानता है?। इस 
_आक्षेप का सूत्र हो के मत से उत्तर का अथथे करते हैं कि)--नहीं, दूसरे रंगीन बसों के लक्षण ( रंग ) 
को ठेकर सादे बसों में उनका अभाव हो सकता है क्योंकि यह सादे वस्त खरीदनेवाला 
अनुष्य दूसरे रंगोन वर्खो में रंग का होना देखता है, वैसे सादे बर्ो में रंग को नहीं देखता है अतः 
बह सादे बस्र खरोदनेथाला सादे बखों में रंग को न देखने से यदी सादे बन खरोंदने योग्य हैं 
विषय को अच्छी तरह जानता हैं। अतः अभावज्ञान में प्रतियोगिन्नान आवश्यक दै जिले 
अम्यन्न देखक९ उसके अभाव का दूसरे में शान होता दै नकि परस्पर विरोधी होने में एक हो में 

तथा अभाव का ज्ञान होता है ॥ ६ ॥ 
अभाव के प्रमाण होने में आपत्ति देते हुये पुनः पूर्वपक्षो को शंका के आशय से सूत्रकारः 
हदते हैं“ 

पदपदार्थ--तत्सिडे: 5 रंगीन बसों में रंग का द्ोना, अलक्षितेपु > सादे बसों में रंग के न 
रहने का, अद्देतुः + क;रण नहीं हो सकता ॥ १० ॥ 
भावार्थ--जिन बस्तर में रंग है डनमें उनका न होना विरुझ है। और जिन सादे को में 
नहीं है उनमें मी रंग न दोना अधुक्त है। क्योंकि भावरूप प्रतियोगी के अभाव का निरूपण 
॥ है, जबकि सादे बल्तों में रंग नहीं दे तो उनके जमाव का शान सादे बल्तों में कैसे दो सकता हैं, 
रंगौन ब्धों में रंग का होना सादे बल्लों में उनके अभाव का साथक वैसे हो सकता है, क्योंकि. 
हो अभिकरण में बतमान द्ेतु से साध्य को सिद्धि होती हैं यह पूर्वपक्षी का जाय दै ॥ १० ॥ 


२३६ स्थायदशंनम [ झ० २, आ० २, सू० १०-११ 


तेषु बासस्सु लक्षितेपु सिद्धिविद्यमानता येपां भवति न तेषामभावों लक्ष- 
णानाम्॒‌ | यानि च लक्षितेषु विद्यन्ते लक्षणानि तेषामलक्षितेष्वभाव इत्यहेतु:। 
यानि खलु भबन्ति तेषामभावो व्याहृत इति ॥ १०॥ 


$ ॥ ११ ॥ 

न ब्रूम़ो यानि लक्षणानि भवन्ति तेपामभाव इति | किंतु केपु चिह्लक्षणा- 
स्यवस्थितानि अनवस्थितानि केपुचिदपेक्षमाणों येपु क्क्षणानां भाब॑ न पश्यति 
तानि लक्षणाभावेन प्रतिपद्यत इति ॥ ११॥ 


( १० वे पूववपक्षी के सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-उन लक्षित ( रंगीन ) बसों में 
जिन छक्षण ( रंगों) की सिद्धि अर्थात्‌ विधमानता है उनका लक्षणों ( रंगों ) का अमाव उनमें 
नहीं है और जो लक्षित ( रंगोन ) बख्नों में छक्षण ( रंग ) विधमान हैं उनका अलक्षित ( सादे ) 
डस्ों में न होना यह साथक हेतु नहीं दो सकता और जो छक्षण (रंग ) हैं, उनका अभाव होना 
उनसे विरुद्ध है । अर्थात्‌ रंगीन बर्तरों में रंग का न होना सादे बखों में रंग के अभाव का साथक 
नहीं हो सकता क्योंकि एक हो आधार में दतंमान हेतु से साध्य को सिद्धि होती है। प्रस्तुत में 
रंग है, रंगीन बसों में, अतः वह उससे मिन्न सादे बख्नों में रंग के अभाव को सिद्ध नहीं 

कर सकता ॥ १० ॥ 

उक्त आक्षेप का समाधान सूत्रकार देसा करते हैं कि-- 

पदपदार्थ-न 5 नहीं, छक्षणावस्थितापेक्षासिदे: > लक्षण के स्थिति की अपेक्षा से सिद्धि होने 
के कारण ॥ ११॥ 

आावाथ॑--सिदधान्ती के भाशय ते पूर्पक्षी के आक्षेप का यह उत्तर है कि इमारा यद कहना है 
कि हम यह नहीं कहते कि जिस रंगीन वल्त में जो रंग रहता है उसी का उसमें अभाव भी रहता है, 
किन्त॒ रंगोन बस्ों में जो रंग रहता है और सादे बसों में नहीं रहता । सादे वल्र खरीदने वाला 
मनुष्य जिन ब्ों में रंग नहीं देखता उन वख्तरों के रंग के न रहने से ही जानता है, बढ अभाव 

अम्ाण का विषय है ॥ १ 

(१९वें सूत्र को भाष्यकार ऐसी सिद्धान्ती के मत से व्यास्या करते हैं फि--हम यद नहीं कहते 
कि जो रंगरूप छक्षण रंगीन वर्ो में विधमान है उनका उन्हीं रंगीन वस्त्रों में अभाव मी है 
किन्द कुछ बच्लों में लक्षण (रंग) है, और कुछ सादे बस्ों में वे लक्षण (रंग) नहोँ हैं, सादे 
बल्तरों को ख़रीदनेवाला जिन सादे बसों में रक्षण ( रंगों ) की विबमानता नहीं देखता उन सादे 
बल्लों का लक्षणों (रंगों) कछेन रहने से ही जानता दे ऐसा दम कहते दैं। अर्थात्‌ परस्पर विरुद्ध 
दोने से एक ही आधार में प्रतियोगी रंग तथा उनका अभाव नहीं रद सकता, अतः दूसरे रंगीन 
बख्ल पदार्थ में रंगहथअतियोगो के ज्ञान से सादे वस्ों में उनके अभाव का ज्ञान होता है जैसा 
एक द्वी भूतल में घट तथा उसके अभाव का शान नहीं द्वोता किन्तु एक भूत में घट का श्ञान तथा 

दूसरे में घट के अभाव का शान होता द्वौ है। कारण यह कि अभावपदार्थ का शान केवल 

आवपदार्थ के निरपण के अधीन होता दैं। आगे होनेवाले भावपदार्थ के शान अथवा दूसरे स्थल 

जे वर्तमान भावषदार्थ के छान से प्रागभाव का भो निरूपण हों सकता दे अतः प्रागभाव का. 

आमाव हैं यह नहीं कहा जा सकता, इसो कारण आगे सूत्रकार भी इस विषय को पुष्ट करेंगे ॥ २१॥ 
अभाव को प्रमाण सिद्ध करने के डिये सूत्रकार सिद्धान्तौमत से कहते हैं-- 


_ शब्दानित्यत्वपरीक्षा* ] सभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस ३३७ 


आ्रमुत्पत्तेरभाबोपपत्तेश्व ॥ १२ ॥ 
५ अभावड्रैतं खलु भबति श्राक्‌ चोत्पत्तेरविद्यमानता, उत्पन्नस्य चात्मनो 
_ हानादविद्यमानता | तत्रालक्षितेषु बासस्स॒ु प्रागुत्पत्तेरविद्यमानतालक्षणों लक्ष- 


इति द्वादशसूत्रैः प्रमाणचतुट्रुपरीक्षणम्‌ | 
“आप्नोपदेश: शब्द” इति_प्रमाणभाबे विशेषण ब्ुवता नानाप्रकारः शब्द 
._ इति ज्ञाप्यते | तस्मिन्‌ सामान्येन विचारः कि नित्योउथानित्य इति विमइहित्व- 


पदार्थ के उत्पत्ति के, अभावोपपसेः चर अभाव को 
ज्लिद्धि होने से भो ॥ १२॥ 

... आवार्थ--उतत्ति के पूर्व पदार्थ का न होना, तथा उत्पन्न इये पदार्थ के नाश् से न होना 
_ क्ेआगे रंगे जानेवाले होने से उनमें रृक्षण ( रंगों) का न होना यह (रंग) प्रागभाव ही है न 
'कि रंग का ध्वंस, अतः अमाव अवश्य प्रमाण मानना होगा ॥ १२॥ 

 ( !२ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-पदार्थ को उत्पत्ति के पूर्वकाक में उसका न 
रहना तथा उलत्न इये पदार्थ की आत्मा ( स्वरूप ) के नाझ से न होना, ऐेसे दो क्रम से आगमाब 
एवं छंस नामक अभाव हैं। उनमें से लक्षणहौन सादे दखों में रंगरूप रक्षण ( जो सादे बर्ों के 


) नाझ ) अभाव नहों है। अतः उक्त यक्तियों से अनुपलब्धिरूप अभावप्रमाण से भी 
अभावहूप अमेय का शान होने के कारण अमाव भी प्रमाण अवड्य है, जिसका सैयायिक पूर्वोक् 
प्रकार से अनुमान में अन्तर्भाव मानते हैं ॥ १२ ॥ 
(२) शब्द के अनित्यता का प्रकरण 

__ पद तथा वाक्य की कृटस्थ ( निर्विकार ) होने की वैयाकरण मत की झंका का निवारण करने से 
प्रतिबंघक के निरास के कारण आ्नोक्तता सिद्ध होने से हो नैथायिक मत से बेद की प्रमाणता सिद्ध 
होगी। अन्यथा वेद को अपौरुषेय मानने के पक्ष में दोष आने से जिस प्रकार अभ्रमाणता वेद में 
| सकती है इसो प्रकार बेद के अर्थ के ज्ञान के प्रतिपादन करने की इच्छारूप थ्रुण के न दोने 
भी अप्रामाण्य को शंका दो सक्ेगी-क्यों कि जिनका ऐसा मूल नहीं है वे छोकम्यबह्वार में अप्रमाण 
ते हैं यह देखने में आता है और झब्द में प्रथम अनित्यता सिद्ध होने पर हो आकाझ का झब्दः 

है यद सिद्ध होसकेगा जिससे वह ओजिन्द्रिय से ही शृद्वीत दोता है यह नियम भी बन 
की, यह भो प्रयोजन है, नहीं तो गन्परसरूप सरुपशश तथा शब्द प्रूथिव्यादिकों के 
इन्द्रियों के विषय (अर्थ) हैं यह नेयायिक मत भों न बनेभा। इस कारण शब्दः 
अनित्यत। का प्रकरण आगे सूत्र॒कार उपस्थित कर रहे हैं। इस प्रकरण में सामान्यरूप से शब्द 
|किचार किया जाता दैं कि वह नित्य है अथवा अनित्य । वर्णहूप झब्द के अनित्यता का विचार 
गे तोसरे प्रकरण में करेंगे। अतः झब्दसामान्यरूप के अनित्यता का विचार प्रारंभ करते हुये 
से झब्द को अनित्यता के साथक ६३ वें सूत्र का अवतरण भाष्यकार इस श्रकार देते 
न्प में 'आप्तोपदेशः झब्दः इस सिडान्तसूत्र में प्रमाणरूप झच्द में 'आपत का कहा 


श्श्द स्यायदर्शनस [झ० २, आ० २, स॒ु० १३ 


आकाशगुणः शब्दो विभुनित्योउभिव्यक्तिधरमक इत्येंके | 
गन्धादिसहबत्ति्ेव्येपु सबन्निविष्टो गन्धादिवद्वस्थितो5भिव्यक्तिधर्मक 
इत्यपरे । 
आकाशगुणः शब्द उत्पत्तिनिरोधधर्मको बुद्धिबदित्यपरे | ध् 
महाभूतसल्लोभज: शब्दोउनाश्रित उत्पत्तिधर्मको निरोधधर्मक इत्यन्यें। 
अतः संशयः किमत्र तक्त्यमिति | 
अनित्यः शब्द इत्युत्तम | कथम्‌ ९ 


आदिमच्चादेन्द्रियकत्वात्‌ कृतकबदुपचाराब् ॥ १३ ॥ 


हुआ! देसा विशेषण देनेवाले ( कहनेवाले ) सूत्रकार महर्षि गौतम ने शब्द अनेक प्रकार का 
होता दै यह सूचित किया है । उस झब्द में सामान्यरूप से यह विचार द्ोता है कि--झब्द नित्य है 
“ अथवा अनित्य है। इस विचार में संशय का कारण क्‍या है देसा प्रश्न होने पर विप्रतिपत्ति 
( विरुदपक्ष ) होने से संजय होता है कि श्ब्द नित्य है अथवा अनित्य है। क्दोंक्ि प्राचीन 
ज्वमीमासादर्शन के माननेवारों का यह मत है कि--झच्द आकाद्व्य का या है, जो व्यापक तथा .. 
नित्य होने से अभिन्यक्त दोता है न कि शन्‍्द को उत्पत्ति द्ञोती है। अर्थात्‌ अमिषात नामक संयोग 
से प्रेरित वायु से ( जो जब तक बेग रहता दै तब तक स्थित रदता दै ) बर्णरूप इप्कुलो ( धज्लिया ) _ 
से युक्त आकाश के भाग में समवेत ( सम्बद्ध ) दोता हुआ नित्य द्वो शब्द प्रगट होता हैं तथा 

गनन्‍्ब, रूप आदि युणों के साथ रहनेवाला इब्यों में वर्तमान तथा गन्धादि गुणों के समान नित्य 

डोने से पर्व हो से वर्तमान दोता हुआ शब्द अभिव्यक्त (प्रगट होना) रूप धमे का आपार भी 
होता है। ( अर्थात पाँच शब्दादि तन्मात्राहप सूक्ष्मभूतादिकों से उत्पन्न पृथिबी आदि स्यूल्टब्यों का. 
विकार होने से भोघटादि दब्यों में वतेमान दी झच्द अपने योग्ब देश ( कर्णांदिकों ) में रहता 

हुआ, अहंकार का कार्य करने से न्‍्यापक तथा विषयदेक्ष में बतमान ओज्रइम्दरिय को विकारबुक्त । 
करता हुआ पूर्व से वर्तमान हौ शब्द गृद्दीत होता है, ऐसा सांख्यमत के आधार से बिद्वानू कहते हैं। | 
तथा पैसेबिकमतावलम्बों उत्पत्ति तथा विनाशभर्म का आधार झच्दगुण ज्ञानगुण के समान 
आकाश का यु झच्द अनित्य है, ऐसा मानते हैं. ८वं प्रथिवी आदि महाभूत द्रब्यों के विकार से / 
उत्पत्ञ भया हुआ झब्द किसी के आधार से नहीं रहता तथा उत्पत्ति दव॑ निरोभ ( बिनाश ) बर्म- 
बाला है ऐसा बौडसिद्धान्त के अनुसार विद्वानों का मत है। इस कारण वक्त मत के परस्पर 

विरोध के कारण सं्षय होता है कि इन संपूर्ण पक्षों में से कौन सा पक्ष ( मत ) वास्तविक है। देखे 
संशव के दूर करने के लिये सूतकार कहते हैं कि शब्द अनित्य है। + 


पदपदार्थ--आदिमस्वात 
मं होने से, झतककवत्‌ ऊ काये के समान, उपचाराद च 5 ब्यवद्वार होने से भो ॥ १३॥ 


आवार्थ--ऊपर दिखाए द्ु४ शब्द की निल्यता तथा अनित्यता के कइनेवाले अनेक मत होने' 
>बर मो शच्द कारणवाला है तथा ओबन्ररूप इन्द्रिय से शच्द का शान होता है। णवं शब्द 
.._ बटादि कार्यो के समान कार्य होने का व्यवहार मी होता दै, अतः शब्द अनित्य दी है ॥ १३ ॥ 


._ शब्दानित्यत्वपरीक्षा० ].. सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतसख श्झ्द 


आदियोंनिः कारणम्र्‌ आदीयते अस्मादिति। कारणवदनित्यं ह्छम्‌। 
ः संयोगविभागजश्य शब्दः कारणवच्ष्बादनित्य इति। का पुनरियमर्थदेशना 
. कारणबच्त्बादिति ? उत्पत्तिधर्म कत्वादनित्य: शब्द इति भूत्वा न भवति विनाश- 
अर्मक इति तांग्रविकमेतत्‌- किसुत्पत्तिकारणं संयोगविभागौ शब्दस्य, आहो 
_ स्विदभिव्यक्तिकारणमित्यत._ आह-ऐन्द्रियक्त्वात्‌ । इन्द्रियप्रत्यासत्तिआ्रह्य 
 ऐन्द्रियकः | किम्य व्यज्लकेन समानदेशोउभिव्यज्यते रूपादिबत ? अथ संयोग 
. ज्ञाच्छव्दाच्छब्दसन्ताने सति श्रोत्रप्रत्यासन्नो गृह्मत इति | 
$ संयोगनिधृितों शब्दरहणात्र व्यजञकेन समानदेशस्य म्रहणम्‌ | दारुत्रश्यने 
दारुपरशुसंयोगनिवृत्तों दूरस्थेन शब्दों ग्रद्मते । न च व्यद.जकाभाबे व्यक्ञय- 
अहणण भवति, तस्मान्न व्यज्गकः संयोग:, उत्पादके तु संयोगे संयोगजाच्छब्दा- 
._ ज्छब्द्सन्ताने सति क्षोत्रप्रत्यासन्नस्य प्रहणमिति युक्त संयोगनिब्ृत्तों शब्दस्य 


(१३ वें सू की भाध्यकार न्याख्या करते हैं कि)--सूत्र में आदि झ्द का अर्थ है योनि अर्थात्‌ 
कारण--कयोंकि जिससे लिया जाता है ऐसी आदि शब्द की व्युत्पत्ति से अर्थ निकलता है। जो 
_क्ारणवाला होता है वह अनित्य देखा जाता है। इस कारण संयोग एबं विभाग से उत्पन्न होने से 
शब्द कारणवाला होने के कारण शब्द अनित्य है यह, सिद्ध होता है। ( प्रइन )--सूत्र में कारणबाला 
से इस प्रद का अर्थ क्या है। (उत्तर)- उत्पत्तिषमंवाला (उत्पन्न होनेवाला) होने के कारण शब्द 
अनित्य है तथा झब्द पू्व में रहकर परनाद नहीं रहता इस कारण शब्द विनाशथ्मवाछा (बिनाशी) 
भौ है यह सिद्ध होता दे । यदि पू्वपक्षों कददे कि 'यद संशययुक्त विषय है क्यों।कि संयोग तथा विभाग 
_अब्द के उत्पन्न होने के कारण हैं अथवा अभिव्यक्ति (प्रगठ होने के) कारण हैं? इसी पूर्वेपक्षी की शंका 
के निवारण के लिए सूत्र में 'ऐन्द्रियकस्वात्‌' इन्द्रिय से गृददोत होने के कारण, ऐसा दूसरा झब्द में 
नित्वता को तिद करने के लिये हेतु दिया है। जिससे इन्द्रिय के सल्निकर्प ( सम्बन्ध ) से ग्रदीत 
बाह्य ऐसा 'ऐन्द्रियकः? इस पद का अर्थ होता है। पुनः यहाँ पूर्वपक्षों आक्षेप करता है कि 
यह शख्द आलोक के अख्पेरे में ( प्रकाश ) रूप ब्यंजक ( प्रकाशक) से धटादि डब्यों के 
_हुस प्रकाशित होते हैं, उसी प्रकार वर्तमान हो शब्द को अकाशित करनेवाले समान ( एक ) देश 
बर्तमान शब्द को अभिव्यक्ति द्वोतो है अथवा भेरो-दण्डादि संयोग से उत्पन्न हुये शब्द से 
की धारा उतपक्न होते २ ओत्र ( कान ) में पहुँचने पर शब्द का अहण होता है।! इस आश्षिप 
खिद्वन्तो के मत से भाध्यकार ऐसा उत्तर देते हैं कि )--संयोगरूप व्यकक के निरत्त होने 
भो शब्द का अहण हुआ करता है, इस कारण प्रकाशकसंयोग से समान (एक ) देश में 
झब्द का अदृण होता है यह पूर्वपक्षो का पक्ष नहीं हो सकता। क्योंकि फरसे से का के 
जाने के पश्चात काष्ठ तथा फरसे दोनों का संयोग निवृत्त होने पर भो दूर देश में बरतमानभी 
को शब्द ( ध्वनि ) का ग्रहण होता है ( ध्वनि ) सनने में आती है। व्यंजक । प्रकाशक ) के नः 
पर ल्यंस्य ( प्रकाशनयोस्थ ) का अहण नहीं दोता, इस कारण पूर्व से वर्तमान झब्द का संयोग: 
& यह पूर्वकक्षो का मत नहों दो सकता। संयोग को झब्द का उत्पन्न करनेबाछा मानने 
रत में लो संयोग से उत्पन्न प्रथम झच्द से कर्ण तक झच्दों क। समुदाय उत्पन्न होने पर ओज्र के 
मोष उलत्ञ हुये शब्द का कर्ण से मदृण होता है, यद संयोगरूप कारण के न रहने पर शब्द का कर्ण 


्छ० न्यायदर्शनस [ञझ० २, आ० २, सु० १३ क्‍ 


तीज ( तौखी ) मेरी ( नगाड़ै) को ध्वनि, मन्‍्द_तन्त्री (तार ) के ध्वनि को अमिभूत करतों 


अहणमिति । इतश्व शब्द उत्पद्मते नाभिव्यब्यते कृतकवदुपचारात्‌ | तीब्रं मन्द- 
मिति ऋतकसुपचयेते तीज सुख मन्द॑ सुख तीज दुःखं, मन्दं दुःखमिति, उपच- 
ऑते च तीज्रः शब्दो, मन्दः शब्द इति | 
व्यञञकस्य तथामावाद्‌ अरहणस्य तीत्रमन्दता रूपवदिति चेद्‌ | न | अमिमवो- 
पपत्ते! | संयोगस्य व्यज्ञकस्य तीत्रमन्‍्दतया शब्दप्रहणस्य तीत्रमन्दता भवति 
न तु शब्दों भिद्यते, यथा भ्रकाशस्य तीत्रमनन्‍्दतया रूपग्रहणस्थेति ? तब्च नैवम+ 
अभिभवोपपत्ते: | तीत्रो भेरीशब्दो मन्दं तन्‍्त्रीशब्दमसिभवति न मन्‍्दः | नचः 


से ग्रहण होता है "यद्दी नैयायिकों का मत संगत दे वह सिद्ध होता दै।” (यहाँ पर कुछ विद्वानों का 
सा मत दे कि-'झब्द स्थिर एवं नित्य है, इस विषय को दी यह 'गकार है! इत्यादि प्रत्यभिश्ञा (पहिचान) | 
सिद्ध करती है इसोकों अनुकूछता के लिए व्यापकय्ण अथवा द्रन्यरूप झष्द के प्रगठ होने के छिए. 
आत्मा के प्रयत्न से प्रेरणा किये वायु तथा बेगकाल तक रहते हुये ओत्र अर्थात्‌ ओतरसंयुक्तविशेष झब्द 
का संत्कार करने के कारण व्यजक होते हैं क्‍योंकि समानदेश्न में वतमान तथा समान द्वी इन्द्रियों से 
गरह्वीत होनैवालों का व्यज्ञय तथा व्यज्षकमाव का नियम नहीं द्वोता ऐस। देखने में नहीं आता दे इस 
आपत्ति को उपरोक्त प्रत्यमिज्ञा वहन नहीं करतो दै। अतः उक्त प्रत्यभिश्ञा के प्रमाव से झच्द की. 
कार्यता के विषय का वाध दोने से झब्द स्थिर ( नित्य ) दे यह सिद्ध होता है? इस मत के निरासार्थ 
आगे साध्यकार कहते हैं कि--इस कारण मी झल्द उत्पन्न होता है, अभिव्यक्त ( प्रगट ) नहीं दोता, 
क्योंकि शब्द में ऊतक ( कार्य ) के समान व्यवह्दार दोता है, कारण यह कि कार्य पदार्थों में तीम 
(तीक्षण ) है, मन्द्र ( मन्दा ) है, ऐसा व्यवद्ार होता है। जैसे-सुझे तीज़ ( अत्यन्त अधिक ) सुख 
है, मुझे सन्‍्द (कम ) सज है, मुझे तोत् दुःख है मुझे मन्‍्द (कम ) दुःख है। इस प्रकार कार्य 
सुख-दुबखादिकों में व्यवहार जिस प्रकार दोता है उसी प्रकार इन्द (ध्वनि ) तोत् है, मन्द है 
हेसा भो ब्यवद्ार द्वोता है। आर्थात तीजता, मन्दता, अनुनासिकता, अनुनासिकता आंदिवर्णरूप 
शब्द के धर्म उपाधिप्रयुक्त दैं या नहीं ऐसा संदेद होने पर, बर्णों में सम्बद उपरोक्त अनुनासिक 
होना आदि प्रतोत दोनेवाले धर्म बस्तुतः गकारादि वर्णों के हो हैं औपाधिक नहीं है अतः एक काछ' 
में उपरोक्त विरुद्ध धर्मों का सम्बन्ध दोने के कारण गकारादि वर्ण भिन्न-मिश्न हैं । यही मानना युक्त हैं 
( यहाँ भाष्यकार ने 'कृतक के समान व्यवहार होना” यह देतु संपूर्ण और भी झब्द के अनित्यता) 
जे सावक दंतुओं का संग्रह करता है यह सूचित करता है।. पुनः पूव॑पक्षो के मत से भाध्यकार | 
शंका दिखाते हैं कि )--अन्धकार में धटादिरूप के दिखानेवाले व्यंजक दोप की तीमता तथा सन्दता 
के कारण जिस प्रकार रूप स्पष्ट तथा अस्पष्ट दिखाई पड़ता है उसी प्रकार संभोगरूप झब्दः के. 
व्यजक की तीखता तथा मन्दता के कारण हो शब्द के अहण में भी तीमरता तथा मन्दता होती है) 
हेसा मानने से शब्द ल्यंग्य स्थिर तथा नित्य है यह सिद्ध दोगा! तो इस शंका का समाधान 
आब्यकार ऐसा देते हैं कि )-अभिमव होने के कारण पूर्व॑पक्षिमत ठीक नहीं है। अर्थ 
#कण्ठताल्वादि संयोगरूप व्यज्ञक को तीज्ता तथा मन्दता के कारण शब्द के भद्दण में तीजता तथा 
अन्दृता होती है, न कि शब्द मित्र है। जिस प्रकार अन्कार में दीपरूप ब्यअक को तीमता तथा | 
अन्दता से धादि रूप का स्पष्ट तथा अस्पष्ट झदण (बान) होता है! देसा यदि पूर्वपक्षी का आशय, 
को बह भी टेक नहीं दो सकता क्योंकि अमिभव, दूसरे को तिरस्कारकर रोकना) होने से । क्यो 


हे 


शब्दानित्यत्वपरीक्षा ० ] खभाष्यहिन्दीब्यासख्योपेतस, श्छ्क 
शब्दप्रहणमभिभाषकं शब्दश्व न भिद्यते। शब्दे तु भिद्यमाने युक्तोडमिभवः 
तस्मादुत्पद्यते शब्दों नाभिव्यज्यत इति | 
अभिभवानुपपत्तिश्व व्यक्षकसमानदेशस्यामिश्यक्तों प्राप्यभावाव। व्यक्लकेन 
समानदेशोडभिव्यज्यते शब्द इत्देतस्मिन्पत्षे नोपपद्यतेउभिभवः । न हि भेरीश- 
ब्देन तन्त्रीस्वनः प्राप्त इति । 
आग्राप्तेडमिमब ह्ृति चेत्‌ ? झच्दमाआमिभवग्रसज्ञः। अथ मन्येतासत्यां 
प्राप्तावभिभत्रों भवतीति । एवं सत्ति यथा भेरीशब्दः कड्ितन्त्रीस्बनममभिभवति 
एबमन्तिकस्थोपादानमिव दवीयःस्थोपादानानपि तन्त्रीस्वनानभिभवेद्‌ अप्रा> 
प्तेरविशेषात्‌ | तत्र कचिदेव भेयो प्रणादितायां सर्वलोकेषु समानकालास्तस्त्री- 
स्व॒ना न शूयेरज्षिति | नानाभूतेषु शब्दसन्तानेषु सत्सु श्रोत्रप्रत्यासत्तिभावेन 
दबा देतो है); नकि सन्द ध्वनि । इसमें शब्द ( ध्वनि ): का झदण अभिभावक ( दबानेबाछा) 
नहीं दो सकता और पूर्वपक्षी के मत में शब्द तो भिन्न है। नहीं, जिस मत में शब्द अनित्य होने के 
कारण भिन्न-भिन्न होते हैं उनके मत में एक शब्द से दूसरे शब्द का उपरोक्त उदाहरण से अमिभव 
( दबाना ) दो सकता है । इस कारण शब्द उत्पन्न होता है, अमिव्यक्त नहीं होता है यददी मानना 
युक्त है तथा शब्द को स्थिर तथा नित्य मानने के मत में उपरोक्त अभिभव ( एक शब्द से दूसरे 
का दवना ) दो भी नहीं सकता। क्‍योंकि संयोगादिरूप स्यक्क के समानदेश में बतेमान स्थिर 
झब्द की अभिव्यक्ति द्ोने पर दबानेवाले झब्द कौ जिसे वह दाता है प्राप्ति हो नहीं दो सकती, 
अर्थात 'शच्द के ब्यजक प्ष॑वोग के समान ( एक ) देझ्ञ में. झच्द को अभिव्यक्ति होतो है? इस पक्ष में 
अभिमव नहीं दो सकता, क्योंकि भेरो ( नगाड़े ) को ध्वनि सिंतार के तार को ध्वनि तक पहुँची ही 
नहीं है, इस कारण झब्द नित्य नहीं हो सकता । यदि पृर्वपक्षो कहे कि--'भेरी की ध्वनिश्चितार 
के तार को ध्यनि तक न पहुँच फर दी उसे दवा देगी! तब तो संपूर्ण ही शब्दों ( भ्वनियों ) का 
अभिमव होने लगेगा । ( अर्थात पूर्वपक्षी के मत से यदि ऐसा माना जाय कि--'मेसी का झब्द सितार 
तक न पहुँच कर दी उसे दबा देगा” तो ऐसा होने पर जिस प्रकार मेरी की ध्वनि किसी सितार के 
तार कौ ध्वनि को दवा देती दै, इसी प्रकार समोप में वर्त॑माल वा के स्वर ( ध्वनि ) के समान, 
अतिदूर में रहनेवाले वा के ध्वनियों को भी मेरी की ध्वनि दवा देगी, क्योंकि दोनों के समीप 
न पहुँचनारूप, अप्राप्ति में कोई विशेष नहीं है । ऐसा होने से कहीं भी नगाड़े के बजानेपर संपूर्ण 
भूमण्डछ पर उस काल के सम्पूर्ण सितारों के तारों को ध्वनि झुनने में नहीं आवेगी। इस कारण 
लैयायिकों के मत से जब कि एकसंयोग से उत्पन्न ध्वनिरूप शब्दों के सन्तान ( समूह) अनेक 
माने जाते हैं जो सन्‍्तान द्वारा किसी के पास प्रत्वासन्न दोने पर ( पहुँचने पर ) सुनाई पड़ती है उसमें 
किसी पक मन्दशब्द का तौम झब्द से अभिभव (दवाना) बन सकता दै। यदि पूव॑पक्षो 
“्मभिमव किसे कहते हैं” ! ऐसा प्रइन करे, तो झददण के वोग्य पदार्थ के समान जातिवाले पदार्थ के 
अद्ण से दूसरे पदार्थ का ग्रहण न होना 'अभिभव' कहता दे । जिस प्रकार झरदण्योग्य छलका के 
अकाझ का सूर्व के प्रकाश से भरदण न होना। ( अर्थाद दूसरे पदार्थ से अपने समान जातिवाले 
दूसरे पदार्थ का अभिभव दोता है, नकि अपने से अपना दी ) क्योंकि मध्याइकाछ के उल्का के 
प्रकाश का सस्वन्ध रखनेदाला वस्त्र अतिसमये सूबे के प्रकाश से प्रकाशित होनेवाऊे अपनी 
आत्मा ( स्वरूप ) का अपने से दो प्रकाश करता दै। इसी प्रकार ग़काररूप शब्द भी तीज ध्वनि से 
१६ नया? 
* 


झ्छर स्थायदर्शनस [ श्र ३, श्रा* २, । १४ ०. 


कऋस्य चिच्छव्दस्य तीघ्रेण! मन्दस्याभिभवों युक्त इति | कः पुनरयममिभवों 
जाम ? आह्यसमानजातीयग्रहणकृतमग्रहणम्‌ अमिभवः । यथोल्काप्रकाशस्य 
अहणाहेस्यादित्यप्रकाशेनेति ॥ १३॥ 
न घटाभावसामान्यनित्यत्वान्नित्येष्वप्यनित्यवदुपचाराब ॥१४॥ 
न खलु आदिमच्ततादनित्यः शब्द: । कस्माद्‌ ? व्यभिचारात्‌। आदिमतः 
खलु घटाभावस्य दृष्ट नित्यलप््‌ | कथमादिमान्‌ ? कारणविभागेभ्यो हि घटो न 
अबति | कथमस्य नित्यत्वम्‌ ! योड्सौं कारणविभागेभ्यो न भवति न तस्या- 
भावों भावेन कदाचित्रिवत्येत इत | यदप्यैन्द्रियकत्वादिति, तद॒पि व्यमिचरति 


+ प्रकाझित दोनेवाछे आत्मा ( स्वरूप ) रूपी गकार को तभी दवावेगा, यदि यह मन्दश्वनि से प्रगढ 
होनेबाल्म गकार तीअध्वनि से प्रगट द्ोनैवाके गकार से भिन्न हो । मध्याहकाल का उसका का प्रकाश 
तो अपने से मिन्न सूर्य के प्रकाश से आत्म होने के कारण दबाया जाता है। अत्तः स्थिर तथा नित्य... 
झब्द में व्यंग्यव्यज्षकभाव मानने पर भी निर्वाह नहीं हो सकता, इस कारण झब्द को जो कार्य 
तथा अनित्य मानना है वह युक्तिसंगत है ॥ १३॥ 
उक्त नैयाविकों के सिडान्त में झब्द की अनित्यता के साधक “गादिसित्व आदि हेतुओँ' में 
ड्यमिचारदोप दिखाने के छिए पूर्वपक्षी के मत से सूत्रकार कहते हैं कि-- 
पदुषदार्थ--न 5 नहीं, घटाभावसामान्यनित्यत्वाद 5 धदाभाव तथा सामान्य (जाति ) पदार्थ 
के नित्य होने से, नित्वेषु अपि+ नित्यपदार्थों में भी, अनित्यवत्‌ ०अनित्य के समान, 
उपचारात च 5 व्यवद्वार होने के कारण भो ॥ ६४॥ 

आवाय--आदि ( कारण ) वाले बटामाव में नित्यता होने के कारण न्यभिचार आने से आदि- 
अत्तारूप देंतुं शब्द में अनित्यता का साथक नहीं द्वों सकता एवं इन्द्रियग्राद्यतारूप ऐन्द्रियकत्व देतु माँ 
बटत्वादि जातियों के इन्द्रिय से संदण होने पर मो नित्व होने से व्यभिचार आने के कारण झब्द में 
अनित्यता की सिद्धि नहीं कर सकता। वृक्ष का प्रदेश (एकदेश) है कंबछ का एकदेश दै। ऐसे व्यवंहारों .. 
के समान आत्मा का प्रदेश हैं, आकाझ का प्रदेश है, ेसा नित्यआत्मादि पदार्थों मैं भी अनित्यता 
का व्यवद्वार दिखाई पढ़ने से व्यभिचोरदोंष के कारंण कार्यता का व्यवद्ाररूप हेंतु भी झब्द में 
अनित्यता का साधक नहीं हों सकता । अर्थात 'भाकाश का प्रदेश है,' इस व्यवहार में वस्तुतः 
अदैशरद्वित भी आकाश में प्रदेश का कहना नित्य भी आंकाश्पदार्थ में अनित्य होना प्रगट करता 
है उसी प्रकार वस्तुतः नित्य हो शब्द में अनित्यता की उक्ति हो सकती है॥ १४॥ रु 
( १४वें सूत्र को व्याख्या करते हुये पूर्वपक्षिमत से भाष्यकार कहते हैं कि )--आदि ( कारण ) 
आल होने से शब्द अनित्य नहीं दो सकता । (प्रशन)-किस कारण १ (उत्तर)-व्यमिचारदोष आने. 
कै कारण । क्योंकि उलप्न होनेवाले ध्वंसरूप अमाव में नित्यता देखने में आती है। ( प्रश्न )-वह 
ब्यंसरूप अभाव आदि (कारण) वाल कैसे है! (उत्तर)--धट के कारण (अवयवों के विभाग पथक्‌ होने) . 
से घटरूपकार्व॑ नहीं रहता । ( प्रइन )--यह घट ध्वंसरूप अभाव नित्य क्‍यों है ! ( उत्तर )-जों यह _ 
बट का ध्वंस कारणों के श्थक्‌ दोने से घट नहीं रहता, उस घट का अभाव घटरूप मावपदार से _ 
निइतत नहीं होता, (अर्थात्‌ ध्वंस का नाश नहीं होता यदि दो तो पुनः वद्दी घट दोने लगेगा) और जो. 
. इन्द्रियों से गराद्म होने के कारण शब्द अनित्य दै ऐसा सिद्धान्तो ने कहा था बह भो सामान्व (जाति) 
बा के इस्द्रिय से ग्ृद्दीत दोने पर भी नित्य दोने के कारण स्यमिचारदोपग्रस्त है तथा जो 


शब्दानित्यत्वपरीक्षा० ] सभाष्य हिन्दीब्याख्योपेतस्‌ शछ३ 
ऐन्द्रियक च सामान्य नित्य चेति | यदपि कृतकवदुपचारादिति | एतदपि व्यमि- 
चरति । निस्येष्बनित्यवदुपचारो दृष्टो यथा हि भवति बृक्षस्य प्रदेशः कम्बलस्य 
अदेशः, एवमाकाशस्य प्रदेशः, आत्मनः प्रदेश इति भवतीति ॥ १४ ॥ 


तस्वभाक्तयोनौनात्वविभागादव्यभिचारः ॥ १५ ॥ 

ह नित्यमित्यत्र कि तावत्तत्त्वम्‌ ? अथॉन्‍्तरस्यानुत्पत्तिधमंकस्याउउत्महाना- 
जञुपपत्तिनित्यत्वं, तच्नाभावे नोपपद्मयते । भाक्त तु भबति यत्तत्रात्मानमहासीयदू 
आूत्वा न भवति न जातु तत्पुनर्भवति तत्र नित्य इंब नित्यों घटाभाव इत्यय॑ 
पदार्थ इति | तत्र यथाजातीयकः शब्दों, न तथाजातीयक॑ कार्य किचित्रित्य॑ 
इृश्यत इत्यव्यभिचार: ॥ १५ ॥ 


के समान ब्यवद्दार दोने से झब्द अनित्य है ऐसा सिद्धान्तो ने कह। था, बह भौ ब्यमिचारदोपग्रस्त 
है । क्योंकि जिस प्रकार यह बृक्ष का प्रदेश दै, यद कंबल का प्रदेश है इस प्रकार अनित्य इक्षादिकों 
में प्रदेश का व्यवद्वार होता है, उस प्रकार यद्‌ आकाश का प्रदेश है, यह आत्मा का प्रदेश है; ऐसा 
नित्य आकाझादिकों में भो ब्यवद्वार होता है इस कारण सिद्धान्ती का कार्य के समान व्यवद्दार 
डोना यद् देत अनित्वता के सिद्ध करने में व्यभिचारदोपग्रस्त है। अतः, सिद्धन्ती के दोनों देवुओं से 
आाच्द में अनित्यता सिद् नहीं हो सकती ॥ १४ ॥ 

कत्त दोषों का समाधान करते हुये सूत्रकार सिद्धान्तिमत से कहते दैं-- 

पदुपदार्थ--तत्त्वभाक्तयोः मुख्य तथा गौण दोनों व्यवह्वारों के, नानात्वविभागात्‌ 5 नाना- 
अकार के विभाग होने से, अन्यभिचारः र उक्त ब्यभिचारदोष नहीं होगा ॥ २५॥ 

आवार्थ--जो पदार्थ उत्पन्न नहीं होता तथा नष्ट भी नहीं होता उसीमें मुख्य -नित्यता होती है 
ज्यइ अमावपदार्थ में नहीं दो सकतो; किस्तु उसमें गौण नित्यता हैं। जो घटादि अपने को नष्ट करने 
के पश्चात्‌ नहीं रदता और जो पुनः नहीं होता देसा घट का ध्वृंस अभाव होने के कारण वह नित्य 
आत्मादि पदार्थों के समान प्रतीत होने से नित्य कद्दाता है वस्तुतः उत्पन्न दोने सै वह नित्य नहीं 
है । अतः जिस जाति का शब्द है वैसा कोई कार्य नित्य नहीं दिखाई पड़ता । अतः पूर्वपक्षों का दिया 


3चेमिचार नहीं आ सकता ॥ १५॥ 
(१५ दें सूत्र की भाष्यकार ब्याख्या- करते हैं कि )--'निस्‍्यं' यह नित्य है, इस प्रतौति में 


अआस्तविक तत्त्व (नित्यता) क्या दे! ( इस प्रयन का यह उत्तर होता है कि )-उत्पत्ति धर्म से रहित 
जिस पदार्थ के आत्मा ( स्वरूप ) की द्वानि (नाश) नहीं द्वोता, उसे दी वस्तुतः नित्य कहते हैं। यहीं 
वास्तविक नित्यता है। यह मुख्य नित्यता अभाव में नहीं द्वो सकती किन्तु अभाव में गौण नित्यता 
है। क्‍योंकि जिस पदार्थ ने अपने स्वरूप को छोड़ दिया था अर्थात जो पूब॑ में वर्तमान: द्ोकर भागे 
जड्ढीं रहता, अर्थात्‌ पुनः वह नहीं होता, क्योंकि यदि ध्वंसता नाश माना जाय त्तो ही 
जायगा। उत्पत्ति होने पर भो नाश्न होने के कारण आत्मादि नित्यपदार्थों 
बदामाव पदार्थ भी गौण नित्य है। उसमें जिस जातिदाला शब्द है उस जाति का कोई कार्य 
नित्य मद्दीं दिखाई पड़ता | इस कारण कारणवान्‌ दोने पर मो घटामाव के नित्य ह्वोनें के फारण 
जो पूर्वपक्षी ने न्‍्यभिचारदोष दिया था, वद नहीं दो सकता क़्योंकि पटाभाव वास्तविक नित्य 
नहीं है॥ १५॥ 


ही] स्थायदृर्शनस [आझ० २, आ० २, सू० १६-१७ 


यदपि सामान्‍्यनित्यत्वादिति इन्द्रियप्रत्यासत्तिग्राह्ममैन्द्रियकमिति-- 
सन्‍्तानानुमानविशेषणात्‌ ॥ १६ ॥ 
नित्येष्वव्यभिचार इति भ्रक्ृतम्‌ | नेन्द्रियम्रहणसा म ध्योच्छव्दस्यानित्यत्वम्‌। 
कि तरहि ? इन्द्रियप्रत्यासत्तिप्राह्मत्वात्‌ सन्‍्तानातुमानं तेनानित्यत्वम्िति ॥ १६॥ 
यदपि नित्येष्वप्यनित्यवदुपचारादिति | न-- 
कारणद्रव्यस्य प्रदेशशब्देनाभिधानात्‌ नित्येष्वप्यव्यभिचार इति ॥१७॥ 
एबमाकाशग्रदेश आत्मप्रदेश इति नात्राकाशात्मनो: कारणद्रव्यममिधीयते 
यथा कृतकस्य | कर्थ॑ ह्यविद्यमानमभिधीयते ?। अविद्यमानता च प्रमाण- 
तोडनुपलब्धेः | कि तरहिं तत्राभिधीयते ? संयोगस्याव्याप्यवृत्तित्मम्‌ परिच्छिन्नेत 
( भाष्यकार १६ वे सूत्र का अवतरण देते हुये कहते हैं कि )--जो चतुर्दश 
कहा था कि 'सामान्य ( जाति ) पदार्थ के इन्द्रिय से अहण होने पर भौ बह नित्य है! इस कारण-- 
क्योंकि इच्द्रिय के सन्निकर्ष से गृहोत दोनेवाछा ही ऐन्द्रियक होता है-- 
पद्पदार्थ--सन्तानानुमानविशेषणात्‌ 5 शब्द के सन्तान के अनुमानरूप विश्वेषण होने से ॥१६॥ 
आबार्थ-सिद्धान्ती का सामान्य के नित्य होने पर भो उसका इन्द्रिय के सक्निकर्ष से अहण 
होता है इस दिये पूर्वपक्षी के व्यभिचारदोष के बारण करने का यह आश्षय है कि--'यद इच्दरियप्राक्म 
डोने के कारण अनित्यता दोती है? देसा नहीं कहते किन्त॒ शब्द की अभिव्यक्ति का निषेष करते हैं, 
क्योंकि ब्यक्त होनेवाला सेन्द्रियफ द्योता दै ऐसा मानना युक्त नहीं है । यहाँ पर इन्द्रिय के सन्निकर्ष 
से गृहवंत दोना ही ऐन्द्रियकता दोतों है, उससे शब्द के सन्तान का अनुमान किया जाता है, सन्तान 
में रदने के कारण यह शब्द नित्य कद्दाता हैं यह इस सिद्धान्तसूत्र का आशय दे ॥ १६ ॥ 

( 2६ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--इस सूत्र में नित्य सामान्‍्यादि पदार्थों में 
व्यूभिचारदोष नहीं है यह प्रस्तुत दै। इन्द्रिय से अहण द्वोता है इस सामय्ये से झब्द में 
अनित्यता नहीं है । (प्रश्न)--तो किससे अनित्यता है ! (उत्तर )-इन्द्रिय के सज्निकर्ष से झहणयोग्यः 
होने के कारण झन्द के सम्तान ( परम्परा ) का अनुमान किया जाता है, उससे शब्द में अनित्यता: 


सिद्ध होती है ॥ २६ ॥ ४ 
( १ वें सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते ये भाध्यकार पूईपक्षी के चतुर्दश सूत्र में कद्दे हुए तीसरे 


ब्यमिचारदोप का अनुवाद करते हैं कि)--जो 'नित्य पदार्थों में मो अनित्यपदार्थ के समान व्यवहार 
दोता है, इस कारण व्यभिचारदोष आता है यह जो (वंपक्षी ने कद्दा था वह नदीं है-- 
पद्पदार्थ-कारणद्ब्वस्य 5 कारण ( अबयव ) रूप द्रन्य के, प्रदेशइब्देन प्रदेश है इस 


शब्द से, अभिधानात > कथन होने के कारण ॥ १७ ॥ 
आावार्थ--इक्ष, कम्बल आदि विद्येष कार्य द्वब्यों में प्रदेश शब्द से उनके भवयवरूप कारण न्‍ 


द्रब्य दी लिए जाते हैं, वह आकाश आत्मादि द्वब्यों में नहीं दो सकते। अतः वास्तविक आकाश का 
अदेश है इत्यादि व्यवहार नहीं दो सकता ॥ १७॥ र्‌ 

(१७वें सिद्धान्तसूत्र में आवश्यक विषय का उपसंदार करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि)--कारण- 
ड्ब्य का प्रदेश शब्द से कथन होने के कारण निस्यपदार्ो में भी स्यमिचार नह| होता, ऐसा सूत्र 
का अथे है। इस प्रकार 'आकाझ का यह प्रदेश है। यद्द आत्मा का. प्रदेश दै--ऐेसे क्‍्यवद्धार में 
आकाश तथा आत्माधन्य का कारण ( अवयव ) द्रव्य नहीं कद्दा जाता, जैसे कंबछ दृक्ष आदि करा्बे 0 


शब्दानित्यत्वपरीक्षा ० ]. सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ श्श्फ़ 
द्रव्येणाकाशस्य संयोगो नाकाशं व्याप्नोति अव्याप्य बत्तेत इति तदस्य 
कृतकेन द्रव्येण सामान्य न द्यामलकयो:ः संयोग आश्रयं व्याप्नोति, सामा- 
न्यकृता च भक्तिराकाशस्य ग्रदेश इति अनेनात्मप्रदेशो व्याख्यातः | संयोगवच्च 
शब्दबुद्धथादीनामव्याप्यवृत्तित्यमिति | परीक्षिता चः तीतमन्दता शब्दतत्त्व॑ 
न भक्तिकृतेति । कस्मात्पुनः सूत्रकारस्यास्मिन्न्थे सूत्र न श्रूयते इति ? शीलमिदं 
अगवतः सूत्रकारस्य बहुप्वधिकरणेषु द्वौं पक्षौ न व्यत्रस्थापयति तत्र शास्रसि- 
द्वान्तात्तक्त्यावधारणं प्रतिपत्त॒मर्हतीति मन्यते | शास््रसिद्धान्तस्तु न्‍्यायसमाख्या- 
समनुमतं बढुशाखमनुमानमिति ॥ १७॥ 

अथापि खल्विद्मस्ति इदं नास्तीति कुत एतत्प्रतिपत्तव्यमिति प्रमाणत 
डपलब्धेरनुपलब्धेश्वेति | अविद्यमानस्तहिं 


द्रब्यों का । ( प्रइनन )-यदि आकाश तथा आत्मा का प्रदेश नहीं है तो 'आकाश का प्रदेश” इत्यादि 
कैसे कहा जाता है? ( उत्तर )--आकाश तथा आत्मा का प्रदेश है, यह किसी भी प्रमाण से उनके 
प्रदेशों के उपलब्ध न होने से लिड्ड होता है। ( प्रइन )-तो आकाश का प्रदेश इस ब्यवह्वार में क्या 
कहा जाता है ! (उत्तर)|-आकाश द्रब्य के संयोग की अब्याप्यवृत्तिता (एकदेश में होना) कहा जाता 
है। क्योंकि परिमाणयुक्त धयादि द्रव्यों के साथ व्यापक आकाश द्रव्य का संयोग आकाश में व्याप्त 
हों दै--अर्थात्‌ व्याप्त न होकर रद्दता है। यद्दी इसकी कंबल, वृक्ष आदि काये द्रब्यों कौ समानता 
है, क्योंकि दो आमलूक ( आँवललों ) परस्पर संयोग दोनों ऑँवलेरूप द्र्यों में ब्वाप्त नहीं होता । 
इसी सामान्य ( साधारण ) धर्म को लेकर यह (गौण ) न्यवद्दार होता है कि यदि आकाश 
का प्रदेश है। श्सौ से आत्मा का प्रदेश है । उसका भी गौणरूप से व्यवहार जान लेना चाहिए। 
संबोध के समान दब्द, ज्ञान आदि कमो धरुण अन्याप्यवृत्ति (व्याप्त न होकर रहनेवाले ) होते हैं, 
यह भी जान छेना काहिए। शब्द में तोजता तथा मन्दता वास्तविक है--भौण नहीं, इसकी यह 
परीक्षा पहले ही कर जुके हैं । ( प्रइन )--बस्तुतः आकाश प्रदेशरह्दित है, आत्मा प्रदेशरहित है, 
इस विषय को सूत्रकार ने सूत्र में क्‍यों नहों कद्दा ! ( उत्तर )--भगबान्‌ महर्षि गौतम का यह 
स्वभाव है, कि वे बुत से प्रकरणों में दो पूर्व तथा उत्तरपक्ष को स्थापना नहीं करते हैं, थर्थाव: 
. भी नहीं दिखाते | क्योंकि केबछ उत्तरपक्ष ( सिद्धान्त ) के कहने से दी श्ञास्र के सिद्धान्त 
छा वास्तविक शान हो सकता है--ऐसा सूधकार समझते हैं । न्यायशास्न-मात्र से प्रसिद, शाज 
का सिद्धान्त तो अनेक शाखाओं में फैला हुआ अनुमानप्रमाण से ही सिद्ध होनेवाल्ा सूत्रकार 
अवंत्र मानते हैं । ( कछ विद्वानों का ऐसा मत है कि सत्नहवें सूत्र में उक्त दोनों विषयों का कषन- 
होने के कारण यह भ्रइन ही असंगत है। किन्तु कारणद्रव्य के प्रदेश शब्द में कथन होने से यह 
सूत्र आकाशादि में साक्षाव प्रदेशशत्यता को नहीं कहता, इस कारण प्रश्न हो सकता है। इसी! 
असंगति को सम्भावना से वार्तिककार ने प्रइन का दूसरे प्रकार से वर्णन किया है कि--'या झल्दः के: 
सन्तान कहने में यह सूत्र नहीं है! ऐसा प्रश्न करनेवाले का-आशय है॥ १७॥ 

( भागे सिदान्त्रिमत के १८ वें सूनर का अवतरण भाष्यकार देसा देते हैं कि )--( प्रइन )-यह 
सा है, भर्थाद्‌ शब्द अनित्य है, यद्द ऐसा नहीं है, अर्थांव शब्द नित्य नहीं ऐै,--यह कैसे माना जाय १ 
( उत्तर )--प्रमाण से शात होने से तथा प्रमाण से ज्ञात न द्ोने के कारण । इसलिये जिंससे शब्द 


| . ( रलत्ति के पूर्व) अविधमान दच्द दै--'अथापि” इत्यादि वातावरणभाष्य को यदइ आशय है कि-+ 


र्छ्दे ्यायदर्शनस्‌ [आ० ९, आ० २, | बढ 


आगुद्यारणादलुपलब्घेरावरणाबलुपलब्धेश्व ! १८ ॥ 
_: प्रागुर्चारणान्नास्ति शब्दः | कस्मात्‌ ? अनुपलब्धे: | सतो5नुपलब्धिरा- 
चरणादिभ्य|एतन्नोपपद्मते कस्माद्‌ ? आवरणादीनामनुप्लब्धिकारणानामगरहणात्‌ | 
अनेनाबृतः शब्दों नोपलभ्यते, असन्निकृष्श्न्द्रियय्यवघानादित्येवमादि अनुप- 
लब्धिकारणं न गृह्मत इति सोडयमनुच्चारितो नास्तीति। उच्चारणमस्य 
व्यज्वक तदभावात्परागुच्चारणादनुपल्षब्धिरिति ? किमिदमुच्चारणं नामेति 
विवक्षाजनितेन प्रयत्नेन कोष्ख्यस्य बायो: श्रेरितस्य कण्ठताल्वादिप्रतिघातः, 
अथास्थान प्रतिघाताद्रणो भिव्यक्तिरिति | संयोगबिशेषो बै प्रतिघात: व 


ज्ञात न होनेवाले शब्द की सत्ता है या नहीं यद प्रइन का विषय है। अर्थाद जो झब्द को नित्य 
मानते हैं उनसे हम यह प्रइन कर सकते हैं कि, यद्द है, ढइ नहीं है, यह आप कैसे मानते हैं १ 
डेसा प्रइन करने पर उन्हें यही कहना होगा कि प्रमाण से डात तथा अज्ञात होने के कारण । जिससे 
अनिष्ट आपत्ति आ जायगी यही दिखाने के डिये 'प्रागुद्यारणात! इत्यादि सिद्वान्ती का सूत्र है । 
किन्तु वातिककार ने दूसरे प्रकार से भो इस सूत्र का ऐसा अवतरण दिया है कि--'जो पूर्वपक्षी तथा 
सिद्धान्तों दोनों को बटादि पदार्थ अनित्य हैं? यद्द सम्मत दै, उसोकों लेकर पूववपक्षी का यह प्रश्न 
होगा कि--जों आप पटादिकों को अनित्य मानते हैं, यह क्यों मानते हैं ! यदि ऐसा प्रश्न करने 
पर घटादि कार्य होने से अनित्य हैं ऐसा अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध करेंगे वही अनुमान शब्द में 
आओ अनित्यता की सिद्धि कर सकता हैं--यदी सूत्रकार ने सूत्र में सूचित किया हैं ॥ 

पदुषदार्थ-प्राक्‌ 5 पूर्व में, उच्चारणाद 5 झब्द के उच्चारण करने के, अनुपलब्ये > शब्द को 
आ्राप्ति न होने से, ओवरणाशनुपरूब्बेःच और वर्तमान शब्द के प्रतिबन्धक आवरणादिकों के. 


उपलब्ध न होने से भी ॥ १८ ॥ ४ 
आबार्थ-"शब्द के उच्चारण के पूर्वकाल में शब्द का अहुण नहीं होता तथा यदि झब्द नित्य 


एवं रिथिर होने के कारण उच्चारण के पूर्व में दे तो उसका प्रदण न द्वोने में प्रतिबन्ध करनेबाके 
को आवरण ( रोकनेवाले ) का भी अदृश नहीं दोता, इस कारण शब्द नित्य (स्थिर ) नहीं हो 
सकता। किन्तु उल्चारण से वह शब्द उत्पन्न होने के कारण अनित्य है। यद्दी मानना संगत है।॥१८॥ 
( १८ बे सूत्र की भाष्यकार ऐसी व्याख्या करते हैं कि)--उच्चारण करने के पूर्वकाल में सब्द' 
जह्दीं है.। ( प्रइन )--किस कारण ! ( उत्तर )-आप्त न होने से । यदि पूर्ंपक्षी कदे कि 'झब्दः 
वर्तमान होने परु भी उसके उपलब्ध होने के प्रतिवन्धक आबरणादिकों के रहने से शब्द को प्राप्ति ॥' 
नहीं होती? तो यद नहीं हो सकता । ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )--क्योंकि शच्द उपलब्ध न होने 
में कारणरूप आवरण (ढॉकनेवाला ) आदिकों का ध्रदण नहीं होता । अर्थाद इससे आवृत्त ( ढंका 
जुआ ) झब्दः उपलब्ध ( प्राप्त ) नहीं द्ोता, अथव। व्यवधान के कारण ओत्रेन्द्रिय से शब्द का. 
सन्निकर्ष ( सम्बन्ध ) नहीं हैं, श्त्यादि झच्द के उपलब्ध न होने का कारण गृह्दोत नहीं होता। इसः 
कारण यह सिद्ध होता है कि उच्चारण किया हुआ शब्द अनित्य होने के कारण नहीं दो है। यदि. 
पूर्वपक्षी कदे कि--'उच्चारण करना स्थिर तथा नित्य का ब्यंजक ( प्रकाशक ) है; अतः उद्चारणरूप 
ब्यंजक के न रहने के कारण उच्चारण के पूव॑काल में शब्द के रइने पर भी उपलब्धि ( झददण ) नहीं 
होता! ( तो इसके उत्तर में सिद्धाम्तिमत से भाध्यकार अ्रइन करते हैं कि ।--यह उद्यारण क्या इ 
अर्थात उच्चारण किसे कहते हैं ! इस प्रइन का स्वयं समाधान करते दुए भाध्यकार कहते हैं कि )- 


| ]. समाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम र्श्७ 
च संयोगस्य व्यज्जकत्वं, तस्मान्न व्यश्लकाभावादगप्रहणम्‌ , अपि त्वभावादेवेति। 
सोड्यमुच्चायमाण: श्रुयते श्रुयंमाणख्वाभूत्वा भवतीति अनुमीयते | ऊषध्ब 
चोच्चारणाज्न श्रूयते स भूत्वा न भवति अभावाज्न श्रुयत इति कथम्‌ ९ आवर- 
णाद्यनुपलब्धेरित्युक्तम्‌ , तस्मादुत्पत्तितिरो भावधर्मकः शब्द इति ॥ १८॥ 
एवं च सति दत्त्वं पांशुभिरिवावाकिरन्निदमाह-- 


तदनुपलब्घेरनुपलम्भादावरणोपपत्तिः ॥ १९ ॥ 


कर्म को कहने को इच्छा से उत्पन्न हुए आत्मा के प्रवत्न से प्रेरणा किये हुए--जठर ( उदर ) में 
वर्तमान वायु का कण्ठ, ता आदि स्थानों से प्रतिघात ( दकर ) होता है, भपने-अपने वर्ण के प्रकट 
होनेवाल्े स्थानों में यद वायु का प्रतिषात होने से वर्ण को जमिव्यक्ति होती है, अर्थात आकारादि 
वर्ण मुख से निकलते हैं । जिसके विशेष संयोग को हो प्रतिघात कइते हैं। जो संयोग स्थिर तथा 
नित्य झल्द का ब्यंजक नहीं हो सकता, यह हम पूछ में ही कह चुके दैं अर्थात्‌ कापठ तथा फरले के 
संयोग न रहने प्र भी शब्द झुनाई पड़ता है। यद्द पूर्व में कद्दा हुआ स्मरण करना चाहिये। 
इस कारण संयोगरूप व्यंजक के न रहने से स्थिर तथा नित्यझब्द का अहण नहीं दोता यह नहीं हो 
सकता । किन्तु उच्चारण के पूर्व शब्द नहीं था इसो कारण उसका झद्दण नहीं छोता यही मानना 
संगत है। अतः वह यद शब्द उच्चारण करने पर झ॒नाई देता ई और स॒नाई देने वाछा झब्द न 
रह कर पुनः होता है-देसा अनुमान से सिद्ध दोता दै। तथा उच्चारण करने के पइचात जो शब्द 
नहीं सुनाई देता बढ एव में रहने के पश्चात नहीं रहता, इससे सिद्ध होता दे कि वह शब्द न होने 
के कारण हो सुनाई नहीं देता। (प्रइन )-कैसे ! ( शब्द क्यों नहीं है )। ( उत्तर )-शब्द के 
बर्तेमान होने पर उसके न सुनाई देने में कोई आवरण ( प्रतिवन्धक ) उपलब्ध नहीं होता, ऐसा पूर्व 
में दी कद्दा गया है। इस कारण दरच्द उंलत्ति तथा नाझभमंवाछे होने से अनित्य है, यद 
सिद्ध द्वोता हैं ॥ श८ कह 

( इस प्रकार सिद्धान्ती के मत से शब्द अनित्य दै यई सिद्ध होने पर भी: पूर्वपक्षी असदुत्तररूप 
जाति के द्वारा आक्षिप करता दै--शस अभिप्राय से माध्यकर पूर्वपक्षी के सूत्र'का अबतरण ऐसा देते 
है कि )--ऐेसा होने पर ( शब्द की अनित्वता सिद्ध होने पर ) शब्द की अनित्यतारूप वास्तविक 
विषय का पांशु ( श्ूछि ) से प्रदार करता हुआ, अर्थात्‌ आँख में थूछ झोंकता हुआ पूर्वपक्षी यद 
कडता दै )-- 

पद्पदार्थ--तदलुपछब्धेः 5 आवरण को अजुपरूब्पि ( अप्राप्ति ) के, अनुपलूम्भाव॒ > उपलूंभ 
(प्रप्ति ) न होने के कारण, आवरणोपपत्तिः *वतेमान दो शच्द के झद्ण न होने में आवर्थ 
(अतिवन्‍्धक ) है यद सिद्ध होता है ॥ १९६ ॥ 

भावार्थ--सिडान्ती के मत से झब्द/को अनित्य मानना असंगत है, क्योंकि बरतंमान नित्य 
झब्द की उच्चारण के पूर्व जो उपलष्पि नहीं दोती, श्समें आवरण ( प्रतिबन्धक ) हो सकता है; क्योंकि 
.. जिस प्रकार न प्राप्त धोने वालो भी आवरण को अतुपलब्धि ( अप्राप्ति ) है, उसी प्रकार प्राप्त 
होनेवाला भी आवरण ( प्रतिवन्धक ) है यह सिद्ध दो सकता है। क्‍योंकि आवरण को अजुप्तछब्बि 
को उपलब्धि दो नहीं सकती, कारण यद कि अनुप्रकब्पि और उपलब्धि का परस्पर में स्वरूपों का 
विरोध है । अतः अलुपरश्वि दी उसे मानना होगा । देसा धोने से आवरण की अनुपलब्धि के अभाव 
के होने से आवरण को उपलब्धि है यह सिद्ध दो जाता है, “जिससे वर्तमान शब्द की उपलत्थि होने 


३४८ न्यायदर्शनस्‌ [ झर० ३, आ० २, सू० १६ 


अद्युुपलम्भादाबरणं नास्ति, आवरणानुपलब्धिरपि सहांनुपकम्भान्नास्तीति 
ततस्या अभावादप्रतिपिद्धमाबरणभिति | कथ॑ पुनर्जानीते भवाज्नावरणानुपलब्धि- 
रूपलभ्यत इति | क्िमत्र जेय॑ अत्वात्मवेदनीयत्वात्‌ समानम्‌ | अय॑ं खल्वावरणम्‌ 
अनुपल्भमानः प्रध्यात्ममेत्र संवेदयते नावरणमुपलभते इति, यथा कुब्येनाब्वत- 
झरुयावरणमुपत्रभमान्तः प्रत्यात्ममेव संवेदयते सेयमावरणोंपल्व्धिवदाबरणानुप- 
ल्ब्धिरपि संवेद्यैवेति | एवं च सत्यपड्नतबिषयमुत्तरबाक्यमस्तीति ॥ १६॥ 

अभ्यनुज्ञाबादेन तूच्यते जातिबादिना-- 

अनुपलम्भादप्यनुपलब्धिसद्भावान्ावरणाजुपपत्तिरजु पलम्भात्‌ ॥ २० ॥ 


में आवरण ( प्रतिवल्वक ) हैं, यह सिद्ध दो सकता है, क्योंकि कोई भो ज्ञान ( उपलब्धि ) | 
नहीं होता--ह पूर्वपक्षी के जातिउत्तर का गूढ़ आद्यय है) ॥ १९ ॥ 

( १६ वें सूत्र को पूर्वपक्षिमत से भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--“बदि बतेमान शब्द के 
उच्चारण के पूर्व ग्रहण न होने में आवरण ( प्रतिडन्धक ) को उपलब्धि न होने के कारण आवरण नहीं 
है, तो उस आंत्ररण को अनुपरूब्चि (अप्राप्ति ) का भी उपलम्न (प्रात्ति ) न होने से आवरणा- 
जुप्रकब्धि (आवरण का ग्रहण न होना) भो नहों है-अतः उस ( अनुपकब्थि ) के न होने के 
कारण आवरण ( पतिवन्धक ) का निपेष नहीं हो सकता? । ( प्रइन सिद्धांती का )-यह आप (पूवे- 
बक्षों ) कैसे जानते हैं. कि आवरण को अप्र/प्ति कौ उपलब्धि ( ग्रहण ) नहीं द्ोतो ! ( उत्तर पू्वपक्षो 
का )- इसमें क्या जानना है। प्रत्येक आत्मा को अनुभव से तिड होने के कारण समान हां हैं। 
ज्योंकि वर्तमान शब्द के ग्रदृण न द्वोने में आवरण को न प्राप्त करनेवाले प्रत्येक आत्मा को मुझे 
झब्द के अदण न होने में किसी प्रतिबन्‍्धक (आवरण ) को प्राप्ति नहीं दो रही है, ऐसा अनुभव 
होता है । जिस प्रकार कुब्च ( भोत ) से आन (४ढंके हुये ) शब्द के न रुनाई देने में भोतरूप 
आवरण ( प्रतिवन्‍्धक ) को प्राप्त करनेवाले प्रत्येक आत्मा को भोतरूप आवरण फा अनुभव हुआ 
कऋरता है । वह यद्द प्रतिबन्बक्ञ की उपलब्धि (ज्ञान ) के समान आवरणों को उपल्ब्धि-न होना 
मो प्रत्येक आत्मा-को स्वयं अनुभव से जानने योग्य ही है। । सिद्धान्ती के मत से भाष्यकार आगे. 
कदते दैं कि )--ऐेसा होने से जातिरूप उत्तरवाक््य के विषय का अपहार (बांध ) हो जाता है, 
( अर्थाव यदि मानसप्रत्वक्षरूप ज्ञान से आवरणों को अनुपलब्यि का गदण होता है तो पूर्वप्रदर्शित 
व्यमिचारदोष न होगा तथा आवरण की सत्ता मो न सिद्ध दोगी। इस कारण पूर्व पक्षो का उन्नीसें 
सूत्र में कहा हुआ जातिरूप असदुत्तर वाक्य विषय का अपार दो जाता दै, यह सिद्धान्ती का 
ड़ आशय है ) ॥ १६ ॥ 

( इस प्रकार सिदान्ती के बचन को मानकर भी जातिवाद से पुनः आपत्ति देता डुआ पूरक 
कहता है । इस अमिप्राय ले पूर्वक्षसूत्र का अवतरण भाष्यकार ऐसा देते हैं कि )--सिद्धान्तिमत को 
स्वोकार कर भी जातिवादो पूर्वफक्षी टेसा कहता है कि-- 

पद॒पदार्थ--अनुपल॑भाव अपि ७ ग्रहण न॒दवोने से भो, अनुपरूब्धिसद्धावात्‌ > अमुपलब्धि को. 
सत्ता होने से, न 5 नहीं हो सकती, आवरणानुपपत्ति 5 वर्तमान शब्द के अददण न॒ होने में आवरण 
६ प्रतिबंधक ) की असिद्धि, अनुपरूंभातः< अप्रहण से ॥ २० ॥ 

आावार्थ--यदि उपरोक्त दोष के भय से गृद्दीत न द्वोनेबालो भी आवरण को अनुपलब्धि है यह 
माना जाय तो अनुपलूब्धि में व्यभिचारदोप भा जावगा, अर्थाद जैसे गृहीत न दोने पर आवरण को. 


.. शब्दानित्यत्वपरीक्षा* ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस श्श्र 


यथाउनुपलभ्यमानाप्यावरणानुपलब्धिरस्ति एवमनुपलभ्यमानमप्यावरण- 
मस्तीति यद्यभ्यनुजानाति भवान्‌ अनुपलभ्यमानावरणानुपलब्धिरस्तीति 
अभ्यनुज्ञाय च वद॒ति नास्त्यावरणमनुपलम्भादित्येतद्‌ एतस्मिन्प्यभ्यनुज्ञपवादें 
अतिपत्तिनियमो नोपपद्मत इति ॥ २० ॥ 


अजुपलम्भात्मकत्वादजुपलब्धेरहेतुः ॥ २१ ॥ 
यदुपलभ्यते तद्स्ति, यन्नोपलभ्यते तन्नास्ति, इति अनुपलम्भात्मकमस- 
दिति व्यवस्थितम्‌ | उपलब्ध्यभावश्वानुपलब्धिरिति | सेयमभावत्तान्नो पलम्यते। 
अनुपलब्धि है. यद सिद्ध दोता है; उसी प्रकार अदण न द्वोने पर भो आवरण है--यह भो सिड 
वो जायगा । क्योंकि यदि सिद्धांतो यह माने कि ग्रहण न होने पर भो आवरण को झनुपलब्धि है, 
और उसे मान कर वद कदें कि अदृण न होने के कारण आवरण नहीं है तो इस प्रकार के स्पीकार 
करने में विशेष ऐतु के न होने से प्रत्यक्षनिषेष का नियम न हो सकेगा ॥ २० ॥ 

(३० जें पूर्वपक्षसृत्र की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--'जिस प्रकार अहण न होने पर भी 
झन्दगरहण के आावरणों की अनुपलब्बि है, उसो प्रकार झहण न दोने पर भी झब्दगदण के 
अ्रतिबंधक ( आवरण ) हैं (यद् भी मानना पड़ेगा )। यदि आप ( सिद्धांती ) झददश न होने पर भी 
आवरणों की अनुपलब्वि है ऐेसा स्वीकार करें और स्वीकार कर ऐसा कईदें कि झहण न होने के 
कारण शब्दझदण के प्रतियंषक आवरण नहीं है। ऐसा स्वीकार करने के पक्ष में विशेष हेत के न 
डने के कारण प्रत्यक्ष आवरण का निषेष नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 

( उपरोक्त अनुपलब्धि सत्ता नामक जाति ( अरुदुत्तर ) से आक्षेप करने वाले पूर्वपक्षी का. उत्तर 
देते हुए सूत्रकार कहते हैं )-- 

पद॒पदार्थ--अनुपलूंभात्मकत्वात > प्राप्ति के अमावस्वरूप होने से, अलुपढब्धे!- अप्राप्ति के, 
मद्देतः < पूर्वपक्षो का आवरण की अप्राप्ति प्राप्त न होने से यह दवेतु नहीं हो सकता॥ २६ ॥ 

आावार्थ--आवरण की अप्राप्ति के, आवरण को प्राप्ति के निपेधस्वरूप होने के कारण--'आवरण _ 
को अप्राप्ति के प्राप्त न दोने से! यह उन्नोसवें सूत्र में कहा हुआ आवरण की सिद्धि होने में ढेत नहीं 
हो सकता--क्योंकि वद असिद्ध है । अर्थात उस जाति के न दोनेवाके को लेकर पूर्वपक्षो का निषेक्ष 
होने से पूर्वपक्षो का उत्तर असद ( दुष्ट ) है, क्‍योंकि जिस जाति का झच्द नित्य है, उसी जाति का. 
कुछ भा नित्य देखने में नदों आता-यद सिद्धांतसूत्र का अभिप्राय हैं ॥ २१॥ 

( २४ वें सूत्र की भाष्यकार ऐसी न्याख्या करते हैं कि )--जो विधि करनेवाले प्रमाण से प्राप्त 
होता है बह बत॑मान द्ोता है और जो निषेध करनेवाले प्रमाण से प्राप्त ( नहीं) होता है बह _ 


बतमान नहीं है। इस कारण जो पदार्थ उपलब्य ( प्राप्त ) नहीं होता बह असत ( नहीं है), यह न 


सिद्ध होता दै। प्राप्त न होना हो अनुपलन्वि ( अ्राप्ति ) कहती दै। वद यह ( अनुप्रलच्चि) 
अप्राप्ति अभावरूप द्वोने से विधायक प्रमाण से उपछब्ध नहीं दोती और आवरण (प्रतिबंधक )तोँ.. 
जव ( वर्तमान ) पदार्थ होता है। अतः वह यदि हो तो उसकी प्राप्ति होनी चादिए | किन्त 
बेमान शब्द के न नाई देने में प्रतिबंधक ( आवरण ) उपलब्ध नहीं होता, भर्थाद नहीं सि्ता । 
इस कारण बर्तम।न स्थिरशच्द का प्रतिवन्‍्धक कोई नहीं दै--यह सिद्ध होता है। इस कारण उसमें 
बूद॒ंपक्षी ने जो यह कद्दा था कि 'आांवरण कौ असिद्धि नहीं है, क्योंकि उस असिद्धि की उपलब्धि 


र्ड० न्यायदुर्शनस्र॒[ अ० २, आ* ३ । ३२-२३ 

2 सच्च खल्वावरणं तस्योपलव्ध्या भवितव्यं न चोपलभ्यते तस्माज्नास्तीति | 
। .. तत्न यदुक्त नावरणानुपपत्तिरनुपलम्भादित्ययुक्तमिति ॥ २१ ॥ 

आअथ शब्दस्य नित्यत्वं प्तिज्ञानानः कस्माद्धेतो: श्रतिजानीते-- 

अस्परशेत्वात्‌ ॥ २२॥ 

अस्पशंमाकाशं नित्य॑ दृशमिति, तथा च शब्द इति ॥ २२॥। 

सोड्यमुभयत्तः सव्यभिचारः स्पर्शबांश्वाणुनित्यः। अस्पर्श च कर्मौनित्यं 

इृष्टम्‌ । अस्पर्शत्वादित्येतस्य साध्यसाधर्म्येणोदाहरणम्‌-- 


न कर्मानित्यत्वात्‌ ॥ २३ ॥ 


(प्राप्ति) नहीं दोतो'--यद्द असंगत है । अर्थात्‌ आवरण की अनुपरूष्धि की उपल्त्ि न होने के 
कारण आवरण को सिद्धि होतो है । यह जातिवादी का उत्तर देतु नहीं दो सकता और सिद्धांवी के. 
मत में आवरण का निषेध हो सकता है, क्योंकि आवरण का उपलब्ध न होना यह अप्राप्तिरूप 
अनुपलंभस्वरूप है नकि अनुपलंम का विषय दै। क्योंकि प्रत्येक आत्मा को अनुमब से सिद्ध 
अनुपम नहीं हो सकता । इसी विपय को भाष्यकार ने “अजुपलम्यते' आदि सूत्र को व्यास्या में 
दिखाया है ॥ २१४ 
( अश्रिम शब्दनित्यंतासाधक पूवव॑पक्षी के सूत्र का अवतरण देते: हुए भाष्यकार सिड्धन्ती के 
पक्ष से प्रक्न दिखाते हैं अथवा हिष्य प्रश्न करता दे कि )--झ्ब्द नित्य दै ऐसी प्रतिज्ञा करनेबाल्मः 
मौमांशक किस हेतु से उक्त प्रतिश्षा करता है -- 
पदपदार्थ--अस्पर्शत्वाव 5 स्पशेरददित होने से ॥ २२ ॥ 
आवार्थ--मौमांसक कद्दता है कि स्पशैरद्दित आकाशद्रवब्य नित्य देखने में आता है, शब्द भौ। 
स्पश्चरदवित है, अतः बह भी आकाश के समान नित्व है यह सिद्ध ता है ॥ २९॥ ४ 
(२२ बें सूत्र की पूवव पक्षिमत से ब्याख्य। करते हैं कि )--आकाझरूप (द्रव्य स्पशैरहित होने के 
कारभ नित्य है! ऐसा देखने में आता है, वेसा ( स्पश्न॑रदित ) दी शच्द दै। अतः बह भी नित्य है ॥ 
( भ्रिम छिद्धांतसूत्र का अबतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--वह यद मोमांसक का. 
डब्द नित्यतासाधक अश्पक्ष॑तासूप देतु अन्बय तथा व्यतिरेक दोनों व्यमिचारदोष से दुष्ट है, क्योंकि... 
परमाणु स्पश्वान्‌ होकर मो नित्य होते है ( अतः अस्पर्शतारूप कारण के न रइने पर मी 
नित्यता द्वोने से व्यतिरेक ब्यमिचार ) आता है और स्पर्वान्‌ न होने पर भी कर्म अनित्य 
देखने में आत। है. अतः अस्पर्शतारूप कारण रहने पर भी नित्यता न होने से अम्बयः 
स्यूमिथाररूप दोष भो आता है। “जस्पश्श्वात' इस पूर्पक्षों के झब्द में नित्यतासाधक हेतु का 
स्ताध्य ( नित्यता ) के समानधर्मबाला बदाइरण-- 
पदुपदार्थ--न 5 नहीं हो सकता, कमंनित्वत्वात्‌ 5 कमंपदार्थ के स्पर्शरदित होने पर भौ 
अनित्य द्वोने के कारण ॥ २३ ॥ 
आवार्थ--यदि मौमांसक अस्पर्श दोनेरूप देत से झब्द में नित्यता सिद्ध करे तो उसका इसः 
के का साध्य के समानपर्म को छेकर उदाहरण नहीं मिक्त सकता कि जो भरपश्गे दोता है बह 
नित्य द्वोता है, क्योकि कर्मपदार्थ स्पशरहित होने पर भी नित्य नहीं होता । अतः उपरोक्त प्रकार 
से अन्वय व्यभिचारदोष आने से यद॒ अस्पर्शत्वरूप हेतु दुष्ट दो जाता है तो उससे नित्वता झब्दः 


शब्दानित्यत्वपरोक्षा० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्ट ७३ 


साध्यवैधर्म्यगोदाहरणम्‌-- 
नाणुनित्यत्वात्‌ ॥ २४ ॥ 
उभयस्मिन्नुदाहरणे व्यभिचारान्न देतुः ॥ २४ ॥ 
अय॑ वर्दि देतु:-ए 
सम्प्रदानातू ॥ २५ ॥ 

सम्प्रदीयमानमवस्थित॑ दृष्टं। सम्प्रदीयते चः शब्द आचार्येणास्तेबासिने, 

तस्मादबस्थित इति ॥ २४५॥ 
तदन्तरालाहुपलब्धेरहेतुः ॥ २६ ॥ 


में कैसे सिद्धि होगी ! भाध्यकार ने इस सूच को व्याख्या अवतरण में हो दिखा दो है, अतः इसकी 
ज्याख्य। पुनः नहीं की है ॥ २३ ॥ 

( साध्यकार अभिम सिद्धांतसूत्र का अवतरण देते हैं. कि )--अन्वय व्यतिरेंक नित्वताहुव 
स्ाध्य के विरुद्ध से स्यतिरेक का उदाहरण है-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, अगुनित्यत्वाव्‌ > परमाणुओं के नित्य होने से ॥ २४ ॥ 

आावार्थ--परमाणुओं में स्पर्श रहने पर भो वे नित्य होते हैं, अर्थात अस्पश॑त्वरूप कारण न 
रइने पर भी नित्यतारूप काये होने के कारण व्यतिरेकब्यभिचारदोष भा जाता दै। भतः 
अस्पर्शतारूप देतु से नित्यतारूप साध्व की सिद्धि नहीं हो सकती ॥ २४ ॥ 

(२४ वें सूत्र को साध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--साथम्ये तथा दैपम्यरूप दोनों उदाहरण में 
उपरोक्त प्रकार से स्यमिचारदोष द्ोने के कारण पू्व॑पक्षी का नित्यतासाथक अस्पर्त्व देतु नहीं 
हो सकता ॥ २४॥ 

यथवि स्प्शरहित कर्मपदाय को लेकर उपरोक्त दोनों प्रकार के व्यभिचार हो सकते हैं तथापि 
नित्यमणुओं में स्वभिचार के दिखाने से कृतंकल्व तथा अभित्य के समान अस्परत्व तथा नित्यत्त 
की समय्याप्ति नहीं ऐै, यह सिद्ध धोता है । 
( अभ्रिम पूर्वेक्सूत्र का अवतरण आाध्यकार देते है कि)-तो हम शब्द में नित्यतासिद 


हे > शब्द दिया जाता है इस कारण ॥ २५ ॥ 
भावार्थ-जो पदार्श किसी को दिया जाता दै वह स्थिर होता है। यह संसार में देंखने में... 
आता है, उपदेशरूप शब्द भो गुरु से शिष्य को दिया जाता है। अतः झब्द नित्य दै॥ २५ | ५ 
(३५ वें सूत की भाव्यकार व्याख्या करते हैं कि )--दूसरे को दिया जानिवाछा पदार्थ स्थित 
देखा जाता है; युरु से शिभ्य को उपदेशरूप झष्द भी दिया जाता है; इस कारण क्षब्द स्थिर दोने_ 
सै नित्य दै॥ २५ ॥। 

वक्त पूर्वपक्ष का सूतकार खण्डन करते | 
पद्पदार्थ--ठदन्तराल्यनुपलब्बेः> देने तथा छेनेवाले दोनों के मध्य में शहद के न मिलने मै, 
अहेतुः 5 संप्रदान झब्द को नित्यता का साधक नहीं दो सकता॥ २६ ॥ अं 2 
भावार्थ--जिस युरु से जिस शिष्य को उपबेशरूप शब्द दिया जाता है, उन दोनों के माल में 
बह उपदेशरूप शब्द स्थित है इसमें क्या प्रमाण है, प्रमाण न दोने के कारण झब्द मध्य में स्थित 
होने ते नित्य दे यह कैसे सिद्ध होगा॥ २६॥ ' ४ 


रेषर न्यायेदर्शनस्‌ [ अ० २, आ० ३, सू० २७-२८ 


चेन सम्प्रदीयते असम च, तयोरन्तरालेउबस्थानमस्य केन लिप्लेनोपल- 
अ्यते | सम्प्रदीयमानो हावस्थितः सम्प्रदातुरपैति सम्प्रदानं च प्राप्नोति इत्यब- 
जेनीयमेतत्‌ ॥ २६॥ 
अध्यापनादप्रतिपेघ/ ॥ २७ ॥ 
अध्यापन॑ ठिज्लमसति सम्प्रदानेउध्यापनं न स्थादिति ॥ २७ ॥ 
उमयोः पक्षयोरल्यतरस्थाध्यापनादग्रतिपेषः ,। २८ ॥ 
समानमध्यापनमुभयोः पक्षयो:, संशयानिवृत्ते, किमाचार्यस्थः शब्दो5स्ते- 


( २६ बें सूत्र को माष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-जिस्त युरु से जिस शिष्य को उपदेशरूप 
झब्द दिया जाता है उन दोनों युरु तथा शिष्य के मध्य में इस उपदेशहूप शब्द का कहना किस 
डेंतु से सिड होता है । क्योंकि दिया जानेबाला स्थिर पदार्थ हो दाठा से हटकर झ्रइण करनेवाले के 
प्रास पहुँचता है यह नियम है ॥ २६ ॥ 


के सथक 'संप्रदान'रूप हेतु के विवरणरूप से पूर्वकक्षो 


२६ वें सूत्र में दिये हुए शब्द की निस 
कहता है कि-- 
प्रदुपदार्थ--ध्यापनात्‌ - पढ़ाने के कारण, अप्रतियेषः 5 शब्द की स्थिरता का नियेध नहीं 


हो रुकता ॥ २७॥ 

आवार्थ--यर से शिष्य को दिया हुआ उपदेशरूप झब्द गुरु तथा ड्विध्य इन दोनों के मध्य में 
स्थित होता है, इसमें अष्यापन ( पढ़ाना ) हो साधक डिक है, अतः झब्द नित्य है ॥ २७॥ 

( २७ बें सूत्र की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--अध्यापन (पढ़ाना ) शब्द के नित्य होने 
में छिक्न सापक़ देतु दे । क्योंकि बिना शिष्य को उपदेश दिये अध्यापन ( पढ़ाना ) न हो सकेगा। 
यहाँ पर दाता तथा अतिगृइता इन दोनों के मध्य में उपदेशरूप शब्द दे, अध्यापन होने से, गुरू 
से शिष्य को दिया जाने से, पनुषविद्या को जाननेबाले गुरु से शिष्य को दिये जानेबाले बाभादियों के 
समान यह अनुमान सूचित द्वोता है ॥ २७॥ 

( उत्त पूर्वपक्षो शब्द को नित्यतासापक हेतु में आपत्ति देते हुए सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार 


पदुपदार्थ--उभयोः- दोनों, पक्षयो: 5 झब्द के नित्यता तथा अनित्यता अन्यत्तरस्य 
'किसो नित्य अथवा अनित्य शब्द का, अध्यापनाव « अध्यापन हों सकने से, अप्रतिषेषः « शब्द की 
अनित्वता का निषेध नह्टों हो सकता ॥ २८ ॥ 

(३८ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैँ कि )--झब्द के नित्य तथा अनित्य मानने के 
दोनों पक्षों में सन्देद के निवृत्त न होने से अध्यापन ( पढ़ाना) समान ही है। अर्थाव गुरु से 
वर्तमान उपदेशरूप झब्द अन्तेवासी ( ज्लिष्य ) के समीप जाता है, यह अध्यापन शब्द का अर्थे है, 
अबड़ नृत्य ( नाचने ) के उपदेश के समान ग्रहण किये उपदेशरूप शब्द का अनुकरण (पश्चात 
करना ) अध्यापन शब्द का अथ है ! इस प्रक्वार के संदेह के कारण अध्यापन उपदेशरूप शब्द के 
ब्विष्य को देने का साधक नहीं दो सकता। अर्थाद उपरोक्त संशय का जनक होने से पूवेपक्षी का. 


ढ़ 
डे 


शब्दानित्यत्वपरीक्षा* ] सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम्‌ र्पक 


. बासिनमापद्यते तदध्यापनम्‌ ? आहोस्विन्नृत्योपदेशवद्‌ ग्ृहोतस्यानुकरणम- 
ध्यापनमिति | एबमध्मापनमलिज्ञ सम्प्रदानस्येति ॥ २८॥ 
अय॑ तहिं हेतुः-- 


अम्यासात्‌ ॥ २९ ॥ 
अभ्यस्यमानमवस्थितं दृष्टम्‌ | पद्लक्॒त्वः पश्यतीति रूपमवस्थितं पुनः पु्त- 
_ इंश्यते। भवति च शब्देडभ्यासः, दशकत्बोघीतो5नुबाको, विंशतिकृत्वोड- 
घीत इति तस्मादवस्थितस्य पुनः पुनरुच्चारणमभ्यास इति ॥ २६॥ 
नान्यस्वेज्प्यभ्यासस्योपचारात्‌ ॥ ३० ॥ 


पक अध्यापनरूप देतु, देत॒ नदी हो सकता-यह सूत्रकार का आशव है । 

/” इस पद से अध्यापन संप्रदान का सिडसाघन दोष के कारण छिल्न नहीं दै 

बह जे सूचित दोता है । अर्थात सिद्ान्ती का यह आशय है कि एम मौ धुरुखूप दाता से उच्चारण 

किया इआ उपदेशरूप झब्द, शब्द के सन्‍्तान ( समुदाय, परस्परा ) द्वारा दान का विषय होता है। 

अतः अध्यापन झन्द को स्थिरता ( नित्यता ) का साथक नहों दो सकता ) ॥ २८॥ 

( पूरपक्षिमत से शब्द के नित्य होने में दूसरा देतु देनेवाके पूरपक्षिसूत् का अवतरण भाष्यकार 

' देते हैं कि )--तों यद शब्द में नित्यतासाधकद्देतु होगा-- 

. दद॒पवार्थ--अन्यासात्‌ » बारंबार आवृत्ति होने से ॥ २६ ॥ 

.._ भावार्थ--ज्सिको वारंबार आइत्ति होती है, वह पदार्थ स्विए देखने में आता है। जैसे पाँच 

._ बार देखता दे! ऐसा कदने से जिस पदार्थ को वह पाँच वार देखता है, बह पाँच बार देखा हुआ 

पदार्थ स्थिर ( निश्य ) द्वोता है, नकि अस्थिर ( अनित्य )। उसों प्रकार 'उस छात्र ने दश बार 
यन किया? ऐसा कदने से वह अनुवाक (बेद का विशेष भाग ) स्थिर ( नित्य) 


(२९ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-अम्यास ( आवृत्ति) किया हुआ पदार्ये 
हेयर ( नित्य ) देखने में आता है। “पाँच बार देखता है? देसा कइने .से स्थिर रएनेवाले पदार्थ 

देखा जाना दै। ऐसे दी शब्द में भी अभ्यास ( आृत्ति ) होती दै कि 'इस 
जे दस बार अनुवाकरूप वेद के विज्वेष भाग का अध्ययन किया, इसने बीस बार अनुवाक का 


अभ्यास होता दै। अतः शब्द स्थिर तथा नित्य है ॥ २५॥ 
__ उपरोक्त झच्दनित्यतासांधक अभ्यासरूप हेतु का सूत्रकार सिद्धान्ती के मत से खण्डन करते 
पद्पदार्थ--त नहीं, अन्यस्वे अपि » भेद दोने पर भो, अभ्यासस्य 5 अवृत्ति के; उपचाराव* 
होने के कारण ॥ ३० ॥ 
आबार्ध--'दुम दो बार नाचो, तौन बार नाचो; दो बार भोजन करता है, दो बार वन 
करता ै'; रत्यादि व्यवद्वार नृत्य; भोजन; हवन इसके मिश्न होने पर भी देखते में आता है; भतः 
हो का भनात हो है यह परी कर कएना श्पठ है। अतः अन्यात्त से बन्द र्पिए ('नित्म ) 
। सिद्ध नहीं दो सकता ॥ ३० ॥ 


अध्ययन किया इत्यादि । श्स कारण स्थिर द्वी शब्द का ( बारंबार ) उच्चारण करना दी 9.5 
२ कई । 


+ 


७४ स्थायदर्शनस्‌ [० २, आ० । सू० ३१ 


अनबस्थानेउप्यभ्यासस्याभिधानं भवति द्विरत्यतु भवान्‌्‌ त्रिजृत्यतु भवा- 
निति, दिरनृत्यत्‌ त्रिरनृत्यदू दविरभिहोत्रं जुद्दोति दिर्भुझे | एवं व्यभिचारात्‌ ॥ 
प्रतिषिद्धहेतावन्यशब्दस्य प्रयोग प्रतिषिध्यते-- 
अन्यदन्यस्मादनन्यत्वादनन्यदित्यन्यताउावः ॥ ३१ ॥ 
यदिद्मन्यदिति मन्‍्यसे तत्‌ स्वार्थेनानन्यत्वादू अन्यज्न भवति, एबमन्य- 
ताया जभावः, तत्र यदुक्तमन्यस्वेउप्यभ्वासोपचारादित्येतदयुक्तमिति ॥ ३१॥ 


( ३० वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--अस्थिर विषय में भों अभ्यास ( आइचि ) 
कह्दों जातो है। औसे 'आप दो बार नाचें, आप तौन बार नें, उसने दो वार सृस्‍्य किया, उसने 
सौन बार नृत्य किया; वह दो वार अधिदोत्र-एवन करता है; वह दो बार भोजन करता है? इत्यादि । 
अतः नृत्य, हवन तथा मोजन के भिन्न होने पर भा अभ्यास देखने में आता है, इस कारण स्थिर 
नित्य एक दी का अभ्यास होता है--यह प्ववपक्षों का मत असंगत है ॥ ३० ॥ 

उक्त सिद्धान्तसूत्र में वाकूछल द्वारा आपत्ति देनेवाछे पूर्व पक्षी के सूत्र का अवतरण भाध्यकार 
दा देते हैं कि--एस प्रकार एक तथा मिन्न दोनों में अभ्यास होने के कारण व्यभिचारदोप आने 
से पूर्व॑पक्षी के अन्यासरूप हेतु का निषेध दोने पर तथा, अनि्यों में हो अन्यास होता है, यद नियम 
हाँ है एवं अभ्यास के स्वरूप का शञान न ऐने से अभ्यासरूप देत असिझ् भो है, क्योंकि एक दो 
विषय में अनेक श्ञानों की उत्पत्ति अथवा पक आकार को विषय करने वाला भी अभ्यास होता है। 
जिससे यह नृत्यादि अन्याल क्‍या एक दी चृत्य क्षो विषय करता हैं, अथवा अनेक के एक आकार को 
डिपय,करता है, इस प्रकार पूर्वपक्षी-का अभ्यासरूप देतु संदिन्ध सिद्ध होने से मी सूत्र के 'अन्यस्वे! 
इस अल्य झन्दु का प्रवोग ही नहीं हो सकता--इस आशव ले पूर्वक्षों के मत से सूतकार कहते हैं-- 
पदपदार्थ--अन्यव » जो भिक्ष है, अन्यस्मात 5 उसी मिन्न से, अनन्यत्वात » भिन्न न 
डोने से, अनन्यत - अभिन्न हो है, इति 5 इस कारण, अन्यत्वाभावः> संसार में कोई अन्य परदार्य 
हो नहीं है ॥ ३१॥ 
आवार्थ-स्चिद्यन्ती का अन्य द्ोने पर मो अभ्यास का व्यवहार द्ोता है, यह कहना ही 
अस्लंगत है, क्योंकि संसार में अन्य पदार्थ दो दो नहीं सकता । कारण यद कि जिसको वह अन्य 
( मिश्र ) कहता है बह सी उसी अन्यरूप स्वरूप से अभिन्न होने के कारण अनन्य ( अभिन्न ) दो 
है । अतः संसार में जिस अन्य पदार्थ में-( मिन्नता ) दो दी नहीं सकतों ॥ ३६॥। ॒ 
(३१ वें छलबादी पूव॑पक्षी के सूत्र को भाष्वकार व्याख्या करते हैं कि--जिस इस पदाधे को 
आप ( सिद्धांती ) अन्य ( भिन्न ) है ऐसा मानते हैं वह अन्‍्ये पदार्थ अपने स्वरूप से अन्य ( अपने 
से मिन्न न द्वोने के कारण ) अन्य ( मित्र ) नहीं हो सकता । इस प्रकार संसार में अन्यता ( भिन्नता) 
का अभाव हीं है ॥ अतः सिद्धान्ती ने जो 'भन्‍्य (भिन्न) होने पर भी अभ्यास ( आवृत्ति ) का 
व्यवहार होता है” ऐसा कह था वह यह बयुक्त है, क्योंकि संसार में कोई अन्य ( मित्र ) पदाय है 
नहीं । भर्थाव यदि जगद से 'अन्यत! मिन्न नामक कोई पदार्थ धो तो सिदधान्ती भेद में मो शम्यास 
है, जा व्यवद्दार दोने से पूर्वपक्षो के मत में व्यभिचारदोष दे सकता है, किन्तु यद्दी ( अन्य ) दी जगव में. 
.. कोई पदार्थ नहीं है यह वाकूछलवादी पूवपक्षी का आशय है ॥ ३१॥ »4 


। ०]. स्भाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम र्षड 


शब्दप्रयोगं प्रतिपेघतः शब्दान्तरप्रयोगः प्रतिषिध्यतें-- 
तदभावे नास्त्यनन्यता तयोरितरेतरापेक्षसिद्धेः ॥ ३२ ॥ 


तस्मात्तयोरनन्यान्यशब्दयोरितरोडनन्यशब्द इतरमन्यशब्दमपेक्ष- 
. म्राणः सिद्धयतीति तत्र यदुक्तमन्यताया अभाव इस्येतदयुक्तमिति ॥ ३२॥ 
अस्तु तहींदानीं शब्दस्य नित्यत्वम्‌ ? 


._ ( छलवादो पूर्वपक्षो का समाधान करते हुए सिद्धान्त के सूत्र का अवतरण भाष्यकार देते हैं 
कि )-सिद्धान्ती के 'नहों, अन्य ( मित्ने) हो पर भी अभ्यास का न्यवहार होता है? । इस ३० दें 
मूत्र में करे हुए अन्य झब्द के प्रयोग का निषेष करनेवाले पूरपक्षों का “अनस्य' अन्य नहीं इस 
: दूसरे झच्द का सूत्रकार निषेध करते हैं-- 
परदपदार्थ--तद भावे > उस अन्य ( भिन्न ) का अभाव होने पर, न अस्ति - नहीं है, अनन्यता 

(अस्व का न होना ), तयोः 5 उन दोनों अन्य ( भिन्न ) तथा अनन्य (भिन्न नहीं ) के, इतरेत- 
राेक्षासिद्ेः > परस्पर को अपेक्षा से सिद्ध होने से ॥ ३२ ॥ 
आवार्ध--यदि संसार में 'अस्यत! भिन्न है, ऐसा प्रयोग नदों हों सकता तो अनन्यत अन्य 
नहीं, यह भी प्रयोग नहों दो सकता। क्योंकि अन्य (मित्र) को अपेक्षा सै अन्य ( मिन्न 
नहीं ) तथा अनन्य ( मित्र न द्वोने ) को अपेक्षा से अन्य ( भिन्न सिद्ध द्ोता है। अर्धाद यदि अन्य 
शब्द का प्रयोग न हो तो आपका (.पूर्वपुक्षी ) का अनन्य झब्द का भी प्रयोग नहीं हो सकता ॥३२॥ 
(३२ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--आप पू्॑पक्षीं अन्य पदार्थ का अर्थ अपने 
अमिन्नता को कदतें हैं, और अन्य पदार्थ की अभिक्षता को मानकर अन्‍्यता का खण्डन करते 
$--और अनन्यत्‌ अन्य नहीं है इस शब्द को स्वीकार करते हैं--और “जनन्‍्यत! अन्य नहीं. 
है ऐसा शब्द प्रयोग भो करते हैं । किन्त॒ 'अनन्यत्‌! इस पद में 'अन्य नहीं सो अन॒न्यत नस तत्पुरूप 
समास है, क्योंकि 'न! नह्वों इस निषेध के साथ अन्य शब्द का समास है, यदि/इस समास में 'अस्या 
बह उत्तरपद न हो तो इस समास में किसका “न! इस नज््‌ पद का समास होगा | इस कारण उन 
दोनों 'अस्य' तथा 'अनस्य” शब्दों में से दूसरा 'अनस्य! यह छब्द दूसरे अन्प शब्द की अपेक्षा 

'हो सिड होता है । इस कारण छलवादों पूर्वेपक्षो ने जो यद कद्दा था कि 'अन्यता'.( मित्र होसे ) 
का संसार में अभाव दै, वह यह कहदना असंगत दै। भर्थाद जो अपने से “अनन्य' ( मिज्न नहीं 2. 
॥ वह दूसरे से भी 'अनन्य! ( भिन्न नहों ) है ऐसा नहीं हो सकता क्योंकि नौलरूप अपने से मिन्न 
जे होने पर भो पीतरूप से अन्य ( मिन्न नहीं) है ऐसा नहीं होता, अर्थात नीलहप भी पीतरूए 
से बस्तुतः भिन्न दो है ॥ ३२॥ 
इस प्रकार अभ्यासरूप शब्द की नित्यतासाथक देत का सिद्धान्ती द्वारा खण्डन करने पर 
के मत ले सूत्र क! माध्यकार >वतरण देते हैं कि ) तो यह साम्प्रत इम शब्द की नित्यता 
हेतु देते हैं-- 2: 
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विनाशकारणानुपरब्धेः ॥ ३३ ॥ 
युदनित्य॑ तस्य विनाशः कारणाडब॒ति यथा लोष्टस्य कारणद्रव्यविभागात्‌ 
शब्दश्वेंदनित्यस्तस्य बिनाशो यस्मात्कारणाड्बति तदुपलभ्व्ेत, न चोपल- 
भयतते तस्माज्नित्य इति ॥ ३३॥ 


अश्रवणकारणानुपलब्धे; सततश्रवणग्रसड्रः ॥ ३४ ॥ 
यथा विज्नाशकारणानुपलब्घेरविनाशग्रसज्ञ एवमश्रवणकारणाजुपलब्घे+ 
सतत श्रबणप्रसन्न:। व्यज्ञकाभावादश्बणमिति चेत्‌ ? प्रतिषिद्धं व्यज्ञकप| 
अथ विद्यमानस्य निर्निमित्तमश्रवणमिति विद्यमानस्य निर्निमित्तो विनाश 
इति | समानश्र दृष्टविशेधो निमित्तमन्तरेण बिनाशे चाश्नबणे चेति॥ ३४ | 


परद॒पदार्थ--विनाशकारणानुपलब्चेः ८ झब्द के नष्ट होने का कारण न मिलने से ॥ ३३॥ 
आवार्थ--जिस प्रकार मिट्टी के देले में अवयवरूप कारणों का परस्पर विभाग द्वारा नाश 
होता है, उसी प्रकार शब्द के अनित्य मानने पर उसका जिससे नाझ होता है उसको प्राप्ति होनो 
चाहिए, किस्त॒ शब्द के नाश का कारण नहीं मिलता। अतः शब्द नित्य है, अर्थात्‌ जो अनित्य 
ड्ोता है, उसका कारण नाझ होता है यह नियम है॥ ३३॥ 
( ३३ वें सूत्र की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )-जों पदार्थ अनित्य होता है उसका किसी 
कारण से नाश हुआ करता दै।. जिस प्रकार छोष्ठ ( मट्टी के ढेले ) का उसके अवयव रूप कारणों 
के परस्पर विभागरूप कारण से नाश द्ोता है। यदि झच्द भो अनित्य हो तो उसका जिस कारण 
से नाश होता है उसकी प्राप्ति होनी चाहिये, किस्द॒ शब्द के नाश का कोई कारण मिलता नहीं, 
रे! झब्द नित्य दै--यद सिद्ध होता है॥ ३३॥ 
इस पूर्ंप्षिमत के शब्दनित्यता साथक हेतु पर आपत्ति देते हुए सिद्धान्तों के मत से सूत्रकार, 
पदपदार्थ--अअवणकारणालुपलब्धेः 5 शब्द के न सुनाई देने के कारण के न मिलने के कारण 
.._ सततअंवण ग्रसाुः > झब्द का सदा अबण दोने की आपत्ति आ जायगो ॥ ३४॥ !' 
आावार्थ--यदि झब्द के नाश का कारण न मिलने, से शब्द नित्य हो तो, उस स्थिर ( नित्य ). 
आब्द के न सुनाई देने का कारण न मिलने से शब्द सदा सुनाई पड़ेगा, पद आपत्ति आ जायगो॥ 
( ३४ बें सूत्र कौ भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार शब्द के बिनाझ का कारण 
ज्लोष्टादिकों के समान उपरूब्ध नहों होता अतः उसके नाश न इोने को आपत्ति आवेगो, इसी कारण 
स्थिर शब्द के न सुनने के कारण के न मिलने के कारण सदा शब्द का अवण द्वोने लगेगा यइ भी 
आपत्ति आ जायगौ । यदि पूव॑पक्षी के करि--'संयोगादि रूप शब्द के व्यजक ( प्रकाशक) के न होने 
से स्थिर भौ शब्द का सदा अबण नहीं होगा” तो दम सिद्धान्तो के मत से संबोग शब्द का ब्यंजक 
जदों होता ऐसा निषेष कर चुके हैं और यदि पू्॑पक्षो नित्य विमान रहनेवाले. शब्द का बिना कारण 
हर शबग नहीं दोता टेसा माने तो विमान ही झब्द का बिना कारण के ना भी मानना होगा। 
क्योंकि जिस प्रकार बिना कारण के झब्द केन घुनने में प्रत्यक्ष विरोध आता है उसी प्रकार 
बिला कारण के इन्द का नाझ मानने में भी प्रत्यक्ष विरोध दोना मौ समान दो है, अतः विनाझ- 
कारण की अप्राप्ति रूप देतु से शब्द को नित्य मानना पूर॑पक्षों का असंगत है ॥ ३१४ ॥ 
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उपलम्यमाने चालुपलब्घेरसच्वादनपदेशः ॥ ३५ ॥ 


अनुमानाच्चोपलभ्यमाने शब्दस्य विनाशकारणे विनाशकारणानुपलब्धे- 

: रसच्त्वादित्यनपदेश:, यस्माद्विषाणी तस्मादश्व इति। क़िमनुमानमिति चेत्‌ # 

सन्तानोपफत्ति:। उपपादितः: शब्दसन्तान: संयोगविभागजाच्छब्दाच्छब्दान्तरं 

. ततो5प्यन्यत्ततो उप्यन्यद्ति | तत्र कार्य: शब्दः कारणशब्द्मभिरुणद्वि अति- 

घातिद्रव्यसंयोगस्त्वन्त्यस्य शब्दस्य निरोधक: | दृष्ट हि तिर/भ्रतिकुब्यमन्तिक- 
स्थेनाप्यश्नवर्ण शब्दस्य श्रवर्णं दूरस्थेनाप्यसति व्यवघान इति | 


(तथा बिनाशकारण को प्राप्ति न होना यह शब्द की नित्यता स्लि करने में मसद दुष्ट देतु 
) न्‍ होने | भौ यह झब्द में नित्यता का सापक नहीं हो सकता, इस आशय से सिद्धान्तिमत से सूत्रकारः 
कहते हैं )-- 
_« पद॒पदार्थ-उपलब्यमानै च० और अलुगानप्रमाण सै ( शब्द के नाश का कारण ) सिद दोने 
के कारण, अनुपलच्धें: + अप्राप्ति के, असत्त्ताव 5 न द्ोने से, अनपदेशः 5 विनाशकारणानुपछब्धिरूप: 
. पबंपक्षों का देत असिद्धिदोपग्रस्त होने से दुष्ट मी है॥ ३५॥ 
 आवार्थ-पूर्पक्षी का शब्द के नांश का कारण नहीं मिलता यंह कहना भो असंगत है क्योंकि - 
अतुमानप्रमाण से शब्द के नाश का कारण है यह सिद्ध होने पर शब्द के नाश के कारण कौ 
शअनुपलब्थि! ( अप्राप्ति ) के न रहने के कारण “विनाश के कारण की अनुपलब्धि! यह देतु असिदः 
होते के कारण दुष्ढेत हे, अतः इससे शब्द में नित्यता सिद्ध नहीं हो सकती ॥ ३५ ॥ 
(६ ३५ वें सूत्र कौ साष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--अनुमानप्रमाण से शब्द के नाश के कारण 
उपलब्धि होने के कारण “शब्द के नाझ के कारण की उपलब्धि न होने से? यह पूर्वपक्षी का 
हेत अनपदेश ( दुष्देत ) हे जिस प्रकार 'यह विषाण ( सींग ) वाला होने से अश्व है! इस अनुमान 
मेंअधरूपपक्ष में सींगन होने के कारण यह सींग का द्ोनारूप देत असिद्ध होता है। यदि ऐसा: 
अहल पव॒पक्षों करे कि 'झब्द के नाश के कारण को सिद्धि करनेवाछा कौनसा अलुमान हैं तो... 
शब्द के सन्‍्तान ( परम्परा ) को सिद्धि होना । क्योंकि इम सिद्धान्तों के सत से संयोग अथवा: 
विभाग से उत्पन्न हुए शब्द से दूसरा शब्द उत्पन्न होता है उससे दूसरा और डससे भी दूसरा: 
डतप्न होता है। इस प्रकार शब्दों को धारा का दम उपपादन (सिद्धि) कर जुके हैं। 
से कायंहूप दूसरा झब्द करारणहूप प्रथम शब्द को नष्ट कर देता है। और किसी प्रतिघात 
_( झकर ) करनेवाले दूसरे द्रव्य का संयोग अंतिम शब्द भी रोक देता (नष्ट करता ) है। क्‍योंकि 
स्तोप रइनेयाले प्राणी को भी भोत के भाड़ ऐोनें पर शब्द का अबण नहों होता और भौत 
इल्यादिकों का व्यवधान (आड़) न रहने पर दूर रहनेबाले भो प्राणी को शब्द झ़ुनाई 
_ देता है, इस कारण उपयुक्त अनुमान से शब्द के नाश के कारण को संज्ञा सिद्ध होने के कारण: 
का झब्द के नाझ् का कारण सिद न होने से शब्द नित्य है यह कइना असंगत दे 
_ (बह्ोँ पर शब्द के गुण दोने से तथा एक य॒ण़ में दूसरे ग्रुणका असंमब होने से उसका संयोग- 
तो न्यावमत के विरुद्ध है इस कारण अन्तिम शब्द का रोकनेवाला ( प्रतिषाति) दब्यः 
हो है ऐसो तात्ययंटीकाकार ने यदाँ समालोचना की है। इसी कारण उन्होंने कहा है कि. 
अह्वनत पने द्रल्य से संयुक्त भाफाइा शब्द का समवायिकारण नहीं दो सकता, इस कारण पक्र शब्द- 
५ न्‍्या० _ १3४६ ए 
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अण्टायाममिहन्यमानायां तारस्तारतरों मन्‍्दो मन्‍्दतर इति श्रुतिभेदान्नाना- 
शब्दसन्तानो5बिच्छेदेन श्रुयते, तत्र नित्ये शब्दे घण्टास्थमन्यगतं बाउबस्थितं 
सन्‍्तानबृत्ति बाउभिव्यक्तिकार्ण वाच्यं येन श्रुतिसन्वानों भवतीति 
शब्दभेदे चासति श्रुतिभेदे उपपादयितव्य इति। अनित्ये तु शब्दे घण्टास्थ 
सस्तानबृत्ति संयोगसहकारि निमित्तान्तरं संस्कारभूतं पढ़ मन्दमिति बतेते 
'तस्यानुवृत्त्या शब्दसन्तानानुबृत्तिः, पुमन्द्भावाच्न तीत्रमन्‍्दता शब्दस्य, तत्कु- 
तथ्र श्रुतिभेद इति॥ ३५॥ 


"दूसरे झब्द को उत्पन्न नहीं करता इत्यादि । किन्तु ओषराचार्य कन्दछी में ऐसा कहते हैं कि यहाँ पर 
झब्द का निमित्त कारण रूप बायु हो प्रतिषाति द्रन्य है। ) 

( सिद्धान्ती के मत से पूर्वोक्त शब्दसन्तान की सिद्धि करते हुए भाष्यकार आगे कद्दते हैं कि )- 
अषण्टे के अमिषात ( ठोकना ) करने पर तार ( ऊँचा ) तारतर ( अधिक ऊँचा ) तथा मन्द और 
अतिमन्द इस प्रकार अवण के मेद से नाना प्रकार के झच्दों का सन्‍्तान ( थारा ) अविच्छेद ( बिना 

कटे, बराबर) सुनाई देती है। इसमें शब्द को नित्य मानने पर षण्टे में रहनेवाछा अथवा किस्रो दूसरे 
में रहनेवाला अथवा शब्द को धारा में रहनेवाछा उस नित्य झन्द को अभिव्यक्ति ( प्रगट होने ) 
"का कारण कहना होगा; जिसने बरावर झच्द का सुनना सिद होगा। अर्थाद्‌ यदि संयोग अथवा 
विभाग से उत्पन्न शब्द मिक्ष न दो तो उसके सुनने में भेद कैसे होगा--यद पू्॑पक्षी को उपपादन 
(( सिद् ) करना होगा । जब इस सिद्धान्ती के मत से झच्द को अनित्य मानते हैं- तब तो धष्या में 
अमान झब्दः अर्वा शब्दधारा में बत॑मान संयोग कौ सहायता छेनेबाछा बेग नामक संस्काररूप 
डूसरा निमित्तकारण पढ़ ( तीज ) तथा मन्दरूप बरावर शब्दधारा का उत्पादक पौछे-पीछे चकता 
रहता है । उस पड़ अथवा मन्दरूप वेगसंस्कार साथ-साथ चलने के कारण झच्दों को धारा भो चक्ता 
ऊरती है । वेग को तीज़ता अथवा मन्दता के कारण शब्द भो तोमर अथवा मन्‍्द होता है और इस 
कारण सुनने में भी +द होता है ( अर्थांद नित्य झच्द का स्वामाविक अथवा उपाधि से इज 
( औपाधिक ) भेद नहीं हो सकता यह सिद्धान्ती के मत से सिद्ध दो जुका है । ऐसा ोने से शब्द 
के नित्य मानने के पक्ष में यदि वण्टे में या दूसरे किसी में या झब्दधारा में बत॑मान व्यंजक से नित्य 
>डच्द प्रगठ होता है तो ऊँचा, अतिऊँचा, मन्‍्द, अतिमनन्‍्द इत्यादि झब्द के सुनाई देने में भेद नहीं 
>डो सकेगा ) यदि अति ऊंचे आदि उतने ही शब्द नित्य हों तो उतने दो एककाल में ध्वी कोई विशेष 
>ज होने से अ्रगट होंगे। क्योंकि उन अच्दों का व्यंजक एक तथा स्थिर दै। जब धण्टा में वर्तमान 
आब्द की घारा को कारण मानते हैं तो ऊंचा, अतिऊचा, मन्‍्द आदि भेद से कारण के मित्र होने 
से उनके सुननेरूप कार्य में भी भेद दो सकेगा--यह सिद्धान्ती का आशय है। इसका वातिककार 
ने स्पष्ट अर्थ ऐसा दिखाया दै कि--दच्दों के उत्पन्न होने का कारण पण्या में कभोक्मों हुआ करता 
है अर्थात पण्डे की ध्वनि कभी-कमों दोतों है, सदा नहों | कभो-कमो होने पर भो बह सस्तान में 
कारण रहता है। इस कारण निमित्त के भेद के अनुसार शब्द कभो-कमो होते हैं और सन्तान में 
हहने के कारण मन्द, अतिमन्द शत्यादि भिन्न-भिन्न रूप के अनुसार दो शब्द को उत्पत्ति दोतों है। 
_झब्द का कारण वेग नामक संस्कार जिसकी हस्त के सम्बन्ध को अपेक्षा करनेवालों हस्त की क्रिया 
जे इस्त तथा पण्टे के सम्बन्ध से ( जो हस्त के बेग को अपेक्षा करता है ) घण्टे में किया उत्पन्न होती 
डे, जो क्रिया इस्त के अभिषात नामक संयोग की अपेक्षा करतो हुई इस्त तथा धण्डे के विभक्त होने. 


नित्यत्वपरीक्षा० ] सभाष्यहिन्दीब्याल्यों पेतस्‌ 


न वै निमित्तान्तरं संस्कार उपलभ्यते अनुपलब्बैनौस्तीति-- 

पाणिनिमित्त्न छेपाच्छब्दाभावे नाजुपलब्धिः ॥ ३६ ॥ 
पाणिकमंणा पाणिघण्टाप्रश्लेषो भवति तस्मित्य सति शब्दसन्तानों 
: नोत्पद्मते अतः श्रवणानुपपत्तिः | तत्र प्रतिघातिद्रव्यसंयोगः शब्दस्य निमि* 


के समय पण्टे में वेगसंल्कार को उत्पन्न करती है। कह हिलनेवाल्य पण्य बपने भीतर बाबु का 
संग्रह करता दुआ, वायु के अभिषात से पुनः चलनक्रिया को करता है, जिसे पुनः वेग होता है 
जिससे पुनः“पुनः चलनक्रिया धण्टे में होती है, जिससे पुनः बायु का अभिषात होता है। इत्यादि 
ः भ्रकार से वेग को उत्पत्ति दोती है, जिसमें अन्तिम वेग के अत्यन्त मन्‍्द होने से पण्टे में महाभूत के 
__बरिकार की शक्ति नहीं रहने के कारण वायु का अमिषात नष्ट धोकर वेग भी नष्ट हो जाता है, जिससे 
। 'धुष्टे का वजना बन्द हो जाता है )॥ ३५ ॥ 
._ ( धरण्श आदि के बजने में शब्द-सन्तान का कारण बेगसंस्कार है, इस सिद्धांत पर पूर्वपक्षो के 
: अत से आक्षिप उठाते हुए सिद्धांतसूत्र का अवतरण आध्यकार देते हैं कि )--वह संस्काररूप 
दूसरा झब्द-सन्तान का कारण उपलब्ध नहीं होता, प्राप्त न होने से अनुमानप्रभाण से बद सिद 
होता है कि वेग नामक संस्कार नहों है ।! इस आक्षेप का सूत्रकार समाधान करते हैं-- 
. पद॒पदार्थ-पाणिनिमि्तप्रड्लेषाद > हस्त में दवोने वालो क्रियारूप निमित्त से पष्टे का संबंध 
होने पर, शब्दाभावे 5 ध्वनि न होने से, न 5 नहीं है, अनुपलब्धिः 5 वेगसंस्कार की अप्राप्ति ॥३६॥ 
आवाथं--थष्ट बजते रहते दस्त में क्रिया होकर जब घण्टे से हस्त का संयोग ( स्पर्श ) होता दै 
_ तो बष्टे का वजना बन्द हो जाता है। अतः पष्टे को ध्वनि सुनाई नहीं पड़तो, जिसमें प्रतिवाती 
( रोकने वाले ) हस्तरूप द्रब्य का संयोग ( स्पर्श ) घण्टे को ध्वनि होने के दूसरे निमित्त (कारण ) 
_बेगहूप संस्कार को रोक देता है; यद अलुमान से सिद्ध होता है। उस वेग के रुकने के कारण अब, 
ः दरष्टे को ध्वनि नहीं होती जिससे पण्टे को ध्वनि कान से सुनाई नहीं देती है। अतः अलुमानप्रमाण 
'सन्तान होने का कारण वेगस॑स्कार है, यह सिद्ध दोने के कारण पूव॑पक्षो का वेगसंस्कार नहीं 
है--१६ कहना अयुक्त है ॥ ३६ ॥ 
(३६ वें सूत्र को आाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--इस्त को क्रिया से दस्त तथा बण्टे का 
( स्पशश ) दोता है, उसके ( हस्तस्पर्श के ) दवोने से ,धण्टे को ध्वनि बन्द हो जातो है, 


न होने से घण्टे की ध्वनि कान से नहीं देती । जिस प्रकार वेग से जानेबाले बाण को 
ने बाल्े प्रतिघातो भोत आदि द्रन्‍्व का संयोग होसे से वाण को गमनरूपों क्रिया के कारण 
संस्कार के रुकने से बाण कौ गति,नहों दोतो और घण्डा, बाण आदिकों में जो स्पर्शन ( स्वक्‌ ) 


ते के कटोरे को इस्त से दिलाने पर जो कम्पसमुदाय द्वोता है, उसमें हस्त का स्पर्शरूप संयोग 
कम्प बन्द दो जाता है। अतः संयोग ( स्पन्ज ) में कॉसे कटोरे में वेगरूप संस्कार कौ धारा 
थी--इसको सिर करता है। इस कारण वेगरूप संस्कार दूसरे निमित्त से अप्राप्ति दोने से बह. 
यह पूवंपक्षी का कइना सबंध असंगत है। (इस वेगंसंस्कार के साधक). सिद्धांतों के 


र्द० स्यायदर्शनस[ आ० २, आ० ३२, सू० देद-३७ 
ज्तान्तरं संस्कारभूत॑ निरुणद्ीत्यनुमीयते तस्थ च निरोधाच्छब्दसन्तानो 
_ नोत्पण्ते | अनुत्पत्तौ श्रुतिबिच्छेदो यथा प्रतिघातिद्रव्यसंयोगादिषोः क्रियाहेतो 
संस्कारें निरुद्धे गमनाभाव इति कम्पसन्तानस्थ स्पशुनेन्द्रियप्राह्मस्य चोपरमः 
ः क्ांस्यपात्रादिषु पाणिसंश्लेपो लिज्जं संस्कारसन्तानस्येति । तस्मान्निमित्तान्त- 
रस्य संस्कारभूतस्य नानुपलब्धिरिति ॥ ३६॥ 
विनाशकारणालुपलब्पेश्वावस्थाने तब्नित्यल्वप्नसज्/ ॥ ३७॥ 


यदि यस्य विनाशकारणं नोपलभ्यते तदवतिष्ठते। अवस्थानाञ्व तस्य 
नित्यत्व॑ प्रसज्यते, एवं यानि खल्विमानि शब्दश्रवणानि शब्दाभिव्यक्तय इति 


सूत्र में अनेक मतमेद हैं, क्योंकि झब्द के अमाव होने का कारण हस्तरूप निमित्त के प 
झब्द का न होना उपलब्ध होने से 'शब्द के अभाव के कारण की अनुपरब्धि नहीं है? ऐसा कुछ 
विद्वानों का कहना है और 'इस्तरूप निमित्त का 'प्रश्लेपे' कार्यतारूप संबंध जिसमें होता है, वह दैः 
उत्तर शब्द, उससे 'शब्दाभावे' प्रथम शब्द का नाश होने के कारण शब्द के के कारण की 
अलुपरूब्धि नहीं है'--देसी भी कुछ विद्वान्‌ इस सूत्र को व्याख्या करते हैं। इन दो व्याख्याओं में 
अधम' मत हो मा्यकार को संसत है, वह प्रतोत होता है। इस पक्ष में 'अजुपलब्धि/ इस सूत्र के 
| पद को 'संस्कार की अनुपलब्धि है ऐसा नहीं! ऐसा अन्बय करना चाहिये)। 'पाणिसंश्लेपः' देवाः 
 अ्रथमान्त हो पाठ प्रायः पुस्तकों में मिलता है; जिससे कौसे के कटोरे आदि में त्वगिन्द्रिय से गद्दीत 
दोनेवाके कम्पसमूह का बन्द होना (१) तथा पाणिइछेब ( २)--ये दोनों वेगसंस्कार के साथकः 
है--ऐसा अर्थ इस पाठ के पक्ष में प्रतोत होता है और 'पाणिसंर्लेपे' ऐसे सप्तमी पाठ में कौंसे के. 
पात्रादिकों में हस्तस्प होने पर कम्प का बन्द होना बेगसंस्कार को सूचित करता दै-ऐसा अर्थ 
आनना चाहिये ॥ ३१६ ॥ 
३३ बें सूत्र में दिये हुए 'शब्द के विनाझ के कारण कौ प्राप्ति नहीं होती! इस पू्व॑पक्षी के कारण 
खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 
४ पदपदार्थ--विनाशकारणानुपलब्बेः च और शब्द के नाशक कारण कौ उपलब्धि नहीं होती, 
.._ स॒ कारण, अवस्थानें स्थिति रहते, तज्नत्वल्वप्रसंगः 5 उसकी नित्वता होगी ॥ ३७॥ | 
...._ आवार्थ-जिसके नाश का कारण नहीं होता, वह रइता है, उसके स्थित होने से वह नित्य है, 

.. देसा सिद्ध होता है । अतः पूर्वपक्षी का शब्द का अवण याने शब्द की अभिव्यक्ति होतो है (नकि 
झब्द उत्पन्न होता है) ऐसा जिसका मत है उनके विनाश का कारण तो आप ( पूवंपक्षो ) नहीं 
सिद्ध करते | अतः उनके स्थित रइने के कारण वे (झच्द की अभिव्यक्ति के कारण) नित्यद्दों 

पर जायेंगे । यदि: ऐसा नहीं है तो शब्द के विनाश के कारण को अनुपलब्धि के शब्द के स्थित होने से... 
.. बह नित्य हैं यह पूव॑पक्षों का कहना असंगत हो जायगा ॥ ३७॥ 
( ३७ वें सूत्र को माष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जिस पदाये के नाश का कारण नहीं 
... |मलता, बह स्थिर रदता है। उसके स्थिर दोने से वह नित्य होगा यह आपत्ति भाती है, ऐसा होने 
._ से जों “शब्द सुनाई पढ़ता है वह शब्द कौ अभिव्यक्ति दोती है', ऐसा जो पूर्वपक्षी का मत ह-उन्दोंने. 
> | कक क्तियों ) के नाश का कारण तो नहीं सिद्ध किया है। सिद्ध न करने के कारण बह झन्द 
क्‍क्ति स्थिर दै यद्‌ सिद्ध होता है जिससे उनमें नित्यता की आपत्ति होती है, ऐसा दोष 


शब्दानित्यत्वपरीक्षा० ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस र्ब्३ 
मतं न॒तेषां विनाशकारणं भवतोपपाद्यते अनुपपादनादवस्थानमवस्थानात्‌ 
तेषां नित्यत्व॑ प्रसब्यत इति । अथ नैबं, न तहिं बिनाशकारणानुपलब्धे: शब्द- 
स्यावस्थाना न्नित्यत्वभिति ॥ ३७॥ 

कम्पसमानाश्रयस्य चानुनादस्य पाणिप्रश्लेषात्‌ कम्पबत्‌ कारणोपरमा- 
दभाव: | वैयधिकरण्ये हि प्रतिघातिद्रव्यप्रश्लेषात्‌ समानाधिकरणस्थैबोपरम:_ 
स्थादिति-- 

अस्पशषत्वादप्रतिपेषः ॥ ३८ ॥ 

यदिदं नाकाशगुणः शब्द इति प्रतिषिद्धयते अयमनुपपन्नः प्रतिषेषः | 

अस्पशंत्वाच्छब्दा अयस्य। रूपादिसमानदेशस्याग्रहणे शब्दसन्तानो पपत्तेरस्पशे- 


आ जायगा और यदि नहीं मानते तो शब्द के नाश के कारण कौ उपब्धि न होने से, शब्द में 
“त्थिरता होने से 'वह भ्ब्द नित्य है? यह पूर्वकक्षी का कइना असंगत नहीं हो सकेगा ॥ ३७ ॥ 
( अभिम सिद्धांत का सांख्यमत से शंका दिखाते हुए भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--कम्प 
के आधार में वत॑मान रहने वाले प्रतिध्वनि का हस्त के स्पर्श से कम्प के समान कारण के शान्त हो 
जाने से शब्द ( प्रतिध्वनि ) नहीं दोता । यदि कम्प के आधार घष्य, कॉस्वपात्र आदे में शब्द 
जद तो प्रतिघात करने बाक्ते ( रोकने वाले ) हस्तरूप द्रव्य के स्पर्श से कम्प के आधार घष्य 
. आददिकों में वर्तमान ही झन्द ( ध्वनि ) बन्द हों जायगा' ( अर्थांव शब्द के रोकने वाले इस्तरूप 
_दरब्य के स्पशे के घण्टादि द्रच्यों में वतंमान हो बेगसंस्कार का नाग होगा न कि भिन्न आअव आकाश 
. में कर्तमान शब्द का नाश द्वोगा। यदि भिन्न आश्रय में वतंमान का नाश होता है ऐसा मानें तो 
._ न्ञाहे जिसमें वतमान हेतु से चाहे जिसमें पदार्थ का नाझ होने लगेगा। इस कारण कम्पसम॒वाब 
 *ऋूप वेगसंस्कार के आधार में रहने बाला ही शब्द है। जिससे आकाश का गुण शब्द होता है-- 
हि] नैयायिक मत खण्डित दो जाता है--यह सांख्यपूरवपक्षो का आशय है) | इस आक्षेप का समाधान 
_सूषकार देसा देते हैं कि- 
पद॒पदार्थ--अस्पशैलाव 5 स्पशेरदित होने से, अप्रतिषेषः > शब्द का आकाश का युग होने 
का निषेष नहीं दो सकता ॥ ३८ ॥ श 


भावारथ--सांख्यपूव॑पक्षी का शब्द आकाझ हन्‍्य का थुण नहीं है यह निषेष नहीं दो सकता, 
. ज्योंकि शब्द का आश्रय द्रन्‍्य स्पश्॑वाला नहों दोता। रूपादि गुणों के समानदेश में शब्द का 
ः अद्ृग न द्वोते हुए भो शब्द का सन्तान हो सकता है, इस कारण स्परश॑रहित द्रन्य में शब्द रहता है 
"यह सिद्ध होता दै न कि कम्प के आश्रय वण्य जादि में । अतः सांख्यमत असंगत है ॥ इ८ ॥ [४ 
५ (३८ वें सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जो यह शब्द भाकाशद्रब्य का गुण नहीं 
_ है-देसा सांस्यपूरतपक्षो कहता है, यह आकाश के थुण होने का नियेध नहीं दो सकता--कयोंकि 
का आधार स्पइयुगवाका नहीं होता। क्‍योंकि रूप, रस आादि थुण्ों का ज्ञान न दोने पर 
शब्द को धारा से हुआ करती है, इस कारण स्पर्शरदित तथा व्यापकद्ब्य में शब्द रहता है-- 
: यह प्रतौत द्वोता है, न कि कम्प के आधार पण्य आदि ब्यों में रइता है, वह सिरू दोता है। 
( अर्वांद इस्तिय विषय को प्राप्त कर ग्रदण करते हैं यह सिद्ध हो खुका दै। घण्डा, कास्यपात्र 


र्द्र न्यायदर्शानस [झ० ३, आ० ३, सू० ' 


व्यापिद्रव्याश्रयः शब्द इति ज्ञायते न च कम्पसमानाश्रय इति ॥ इ८॥ा 
प्रतिद्रब्यं रूपादिभिः सह सन्निवरष्ट: शब्दः समानदेशो व्यज्यत इति 
नोपपद्मते, कथम्‌ * 
विभक्त्यन्तरोपपत्तेश्व समासे ॥ ३९ ॥ 
सन्‍्वानोपप्त्तेश्नेति चार्थः | तब्याख्यातम्‌ | यदि रूपादयः शब्दाश्र प्रतिद्रव्यं 
समस्ताः समुदितास्तस्मिन्‌ समासे समुदाये यो यथाजातीयकः सन्नि- 
आदिकों में रहनेवाछा शब्दओजत्रइन्द्रिय को प्राप्त नहीँ दोता। क्योंकि धण्ट का झब्द ओतेन्द्रिय में तब 
प्राप्त हो सकेगा यदि वण्टा या कॉस्थपात्र कान तक पहुँचे, या कान धण्ट आदि तक पहुँचे । ये. 
दोनों बातें नहीं होतीं । इन्द्रिय सांख्यमत के अनुसार अहंकार के कार्य व्यापक नहीं हैं, यह कइ ही. 
>जुके हैं। इस कारण शब्द का आधार स्पशेरहित व्यापक भाकाश ही है। उस आकाश में रइनेवाला 
झब्द धारारूप से कर्ण तक पहुँचता है यही मानना संगत है। इसी प्रकार के से झच्द का अवण 
होता है दूसरे प्रकार से नहीं--ऐसा सिद्धांतिमत का आशय है *॥ इ८ ॥ 

( ३९ वें सूत्र का अवतरण आध्यकार ऐसा देते हैं कि )--प्रस्येफ़ पष्ण आदि ढ्रब्यों में रूप, 
रस आदि युणों के साथ रइने बाला शब्द के समान देझ में रहने वाला दो शब्द न्‍्यंजक से प्रगट 
होता है?--ऐसा सांख्यमत नहीं हो सकता । ( प्रश्न )--कैसे १ ( उत्तर )-- 

पवुषदार्थ--विभक्त्यन्तरोपपरेक्ष 5 और पड्ज, मध्यम, गांधारादि तथा ऊँचा, मन्द भादि 
अब्दों के भेद हो सकने से मो, समासे 5 रूपादिकों के समुदाय में ॥ ३९ ॥ 

आवार्थ--यदि सांख्यमत से वण्ठा आदि द्रब्यों में रूप, रस आदि शुण तथा उनके साथ 
झब्द युग ये सब मिलकर रहते हैं और उस गुणसमुदाय में जो जैसा है उसका रूपादिकों के समान 
वैसा शान होता दै-वह माना जाय तो एक हो ब्टदिकों में जो नाना प्रकार के मिन्न-मिन्न 
अकार से विरुदधधमेवाले प्रगट दोनेवाले शब्द सुनाई पढ़ते हैं तथा समानरूप तथा समानपर्मबालेः 
_जो तीज तथा मन्द आदि भिन्र-मिन्न शब्द झुनाई पड़ते हैं इस प्रकार के दोनों विभाग ( भेद ) न 
बन सकेंगे । क्योंकि ऐसे दोनों विभाग होना नाना भिन्न-भिन्न शब्द मानने से हो सकता है, न 
कि एक स्थिर नित्य शब्द की अभिव्यक्ति मानने से हो सकते हैं, जिससे यह सिद्ध द्वोता है कि 
अण्टादि अत्येक हल्यों में रूपादि युणों के साथ वर्तमान शब्द व्यंजक से प्रगट होता है, यह सिद् 
नहीं दो सकता । भर्थाद 'बोणा, बेणु ( बॉसुरी ), शंखादि द्रम्य रूप, रस, गन्ष, रपडने तथा शब्द गुण 
का ससुदावरूप ही है। उस समुदाय के रहते ही शब्द भी उन झंखादि से प्रगट होता है? ऐसा सांख्यों 
का कहना है। उस सांख्य को अभिमत रूपादि समुदाय में इसके विभागों को सिद्धि होने के कारण... 
झब्द प्रगट नहीं होता दै यह नैयायिकमत से इस सिद्धांतसूत्र का अथे है। इस 'विभवत्यन्तरों- 
पपत्ते/ इस पद में “विभक्तिक्न विभक्स्वन्तरं च' ऐसा विग्रद होता हैं। जिससे यदि सांख्य के मत 
के अनुसार शब्द को अगरता मानी जाय तो विभक्ति पढ्ज, मध्यम, गांधार आदि शब्द के रेद तथा 
(विभकल्यम्तर' उक्त मेदों के अवान्तर मन्‍्द, तौम इत्यादि मेद भो न बन सकेंगे । इस कारण रूपाद्ि 
समुदाय में शब्द प्रगट होता है यह नहीं हो सकता, किन्तु आकाश का थुण शब्द उत्पन्न होता हैं 

यहीं मानना संगत है ॥ ३९ ॥ 

(३९ वें सूत्र की भाष्यकार ब्याख्या करते हैं कि )-स्‌त्र में चकार का अर्थ है इब्द को 

+ अन्तानों के होने से भी । जिनको स्यास्या कर चुके दें । यदि सांस्यमत के अनुसार प्रत्येक षण्टा, _ 


| है| सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम्‌ २६३ 


विष्टस्तस्य तथाजातीयस्येब ग्रहणेन भवितव्य॑ शब्दे रूपादिवत्‌ | तत्र योड्यं 
._ बिभाग एकद्रब्ये नानारूपा भिन्नशुतयो विधमोणः शब्दा अभिव्यज्यमानाः 
श्रूयन्ते यद्च विभागान्तरं सरूपाः समानश्वुतयः सघर्माण: शब्दास्तीअमन्द- 
_ धर्मतया भिन्नाः श्रुयन्ते तदुभयं नोपपद्मते, नानाभूतानासुत्पद्यमानानामर्य- 
धर्मो नैकस्य व्यज्यमानस्येति | अस्ति चाय॑ विभागों बिभागान्तरं च, तेन 
बिभागोपपत्तेम॑न्यामद्दे न श्रतिद्रव्यं रूपादिभिः सदद शब्दः सन्निविष्टो व्यव्यतः 
४ इति ॥ ३६॥ 

इति सप्तविशत्या सजेः शब्दानित्यत्वप्रकरणम्‌ । 


दिविधश्ायं शब्दों बर्णौत्मको ध्वनिमात्रश्व | तत्र बणोत्मने ताबतू- 
विकारादेशोपदेश्ात्संशयः ॥| ४० ॥ 


शंख आदि द्रव्यों में रूप, रस, गन्व, स्पर्श तथा झब्द भी देसे संपूर्ण झुण मिल कर रइते हैं और उस 
._ समास ( समुदाय ) में जो जिस जाति के रूपादि रण वर्तमान रहते हैं उस जाति के दो रूपादि 
शुर्गों का जैसे अदृण होता है वैसा हो शब्द का भी अहण द्वोना पढ़ेगा। उस शब्द में जो यद 
व्रिभाग ( भेद ) होता है कि एक पष्यदि द्रव्य में नाना प्रकार के भिन्न-भिन्न प्रकार से झुनानें वाले 
पड़कादि रूप विरुद्ध वाले वर्तमान शब्द प्रगट होते हुए सुनाई देते हैं। यह दूसरा विभाग 
._ (बडूज़ के तार, मन्द आदि रूप भेद होता है कि ) समान स्वरूप वाले तथा समान ह्वो सुनाई 
._ देनेवाले एवं समानपमम वाले शब्द तीज तथा मन्द धर्म वाले भिन्न-भिन्न शब्द सुनाई देते हँ--यह 
दोनों भेद नहीं बन सकेंगे। क्योंकि जो उतपक्न होने वाले अनेक होते हैं उन्हीं का उपयुंक्त दोनों 
प्रकार का भेद होना पमं हो सकता है, न कि प्रगट होने वाछे नित्य एक पदार्थ का । यह उपडुंक्त 
: दोनों प्रकार से विभाग ( प्रथम भेद ) तथा विभागान्तर ( दूसरा भेद ) तो (होता दी है। 
दोनों प्रकार के विभागों ( मेदों ) के सिद् होने से हम यह समझते हैं कि पष्या, शंख जादि प्रत्येक 

. दर्यों में रूप, रस आदि गुणों के साथ झब्द भो रहता है जो, संयोगादि रूप ब्यंजकों से ब्यक्त 

( प्रगट ) होता है, यद् सांख्यमत नहीं दवों सकता ॥ ३९ ॥ 
५ (३ ) शब्दपरिणास प्रकरण 
..._ ('इस प्रकार रूपादि युभों के साथ वर्तमान दो शब्द प्रगट द्ोता है इस सांख्यमत का खण्डन 

करने वालो वही सांख्यवादो अकारादि वर्णों में व्याकरण के अनुसार श्रकृति ( कारण ) तथा विकार 
(कार्य) भाव के अवण होने से रृत्तिका, सुवर्ण आदि के समान परिणामों द्वोते हुए नित्यवर्ण होते हैं”, 
. रहो यदि शंका करें, इस कारण इस शंका के समाधानाथें शब्द के परिणामी होने की परीक्षा का 
आरंभ करते हुए भाष्यकार अग्रिम सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--यह पूर्वोक्त शब्द शुण अकारादि 
.. बशेरूप तथा शंखादि ध्वनिरूप ऐसा दो प्रकार का है । उन दोनों में से वर्णरूप शब्द में प्रथम-- 
पदुपदार्थ--विकारादेशोपदेशात > ब्याकरणशझाख में एक वर्ण दूसरे वर्ण का विकार है तथा 
एक वर के स्थान में दूसरे वर्ण का आदेश होता है, ऐसे दोनों प्रकार का उपदेश होने के फरारण, 
संशवः > बर्णरूप शब्द विकार है या आदेश देसा संदेद दोता है ॥ ४० ॥ / 
: भावार्थ--/इको यर्ण्तच' इक्‌ अत्याद्वार के वर्णों के यण प्रत्याद्यर के वर्ण होते हैं ऐसा 
अ्याकर॒) का अनुशासन है, जिहकी ब्याख्य। करने वालों में विरद्मत दोने के कारण संशय दो 


४! 


2. 


ज्द्छ न्यायदर्शनम [अर० २, आ० २, सू० ४० 


दुष्यत्रेति केचिद्‌ इकार इत्वं हित्वा यत्वमापद्मत इति विकार मन्‍्यन्ते । 
क्ेचिदिकारस्य प्रयोगे बिपयक्रते यदिकारः स्थान जहाति तत्र यकारस्य प्रयोग 
जबते । संदितायां बिषये इकारो न प्रयुज्यते तस्य स्थाने यकारः प्रयु्यते स 
आदेश इति, उभयमिदमुपदिश्यते | तत्र न ज्ञायते कि तत्त्यमिति ? 

आदेशोपदेशस्तक्त्ममू-- यु 

बिकारोपदेशे ह्न्वयस्थाग्रहणाद्विकाराननुमानम्‌ | सत्यन्वये किब्िन्िबते, 

किब्विदुपजायत इति शक्यते बिकारो5नुमातुम्‌ | न चान्बयो ग्रह्मयते तस्मा- 
द्विकारो नास्तीति | 


है कि--क्या इकार अपने इपन। को छोड़कर वकाररूप को प्राप्त होता है--जैसे 'दृधि', 'अन्र' ऐसे 


दो पदों कौ संधि करणे से “दृश्यत्र” ऐसा रूप होता है। इसमें कुछ वैयाकरणों का मत है कि 
इकार का यकार विकार दै। कुछ वैयाकरणों का कहना है कि इकार यकार के खिए अपन! स्थान 
छोड़ देता है। अतः शकार के स्थान में यकार का आना यह आदेश कहता है। अतः देसे दो 
अकार के विरुद्मत द्वोने के कारण संश्ञव होता है कि क्या वर्णों का प्रकृति ( कारण ) तथा विकृति 
( कार्य ) साव है वह आदेझ है । इसको परीक्षा ( विचार ) बिना वास्तविक एकपक्ष का ज्ञान नहों 
"दो सकता ॥| ४० ॥ 
(४० ये सूत् की व्याल्या करते हु भाष्यकार कहते हैं कि )--“दथि आन्न' ऐसे दो पर्दो की 
संधि ( मेलन,) करने से “दृष्यत्र” देसा पद दोता है, जिसे 'दधि” इस पद के इकार रूप को 
छोड़कर 'इको यणचि! इस सूत्र से यकारखूपस्‍्व को प्राप्त दोता है, इस कारण यह यकार 
_इकार वर्ण का विकार ( काये ) है ऐसा कुछ वैयाकरण विद्वान्‌ मानते हैं; और कुछ वैयाकरणों का 
ऐसा कहना है कि कारयरूप से अभिमत यकार के प्रयोग के लिये जो इकार अपना स्थान छोड़ देता 
है और उसके स्थान में यकार का प्रयोग किया जाता है। अर्थात 'दथ्ि', “अन्न” इन दोनों पदों 
को संधि करने के समय इकार का प्रयोग ( उच्चारण ) नहीं किया जाता, किन्‍्तु उस इकार के स्थान 


में यकार का प्रयोग किया जाता है-वह आदेश द्वोता है। देसे दोनों विकार तथा आदेश 
_जैयाकरणों ने माने हैं। उसमें यह नहीं प्रतीत दोता है कि विकार वास्तविक है अथवा आदेशपक्ष 
._ युक्त है ! ( इस संदेह पर भाष्यकार अपना स्वतंत्र मत दिखाते हैं कि )--इकार-स्थान में यकार का 


. अबोग होना यह द्वितीय आदेशपक्ष दी व्याकरण में वास्तविक पक्ष है। क्‍योंकि प्रथमपक्ष में अन्कय का 


ज्ञात न होने के कारण एकार का यकार विकार है, यह अनुमानप्रमाण से सिद् नहीं हो सकता।. 


(यहाँ पर बौद्मत के समान (्ैवणे का बिना अन्वय ( पूर्व इकाररूप ) के निकृत्त होने पर उत्तर, 


( यकार ) रूप का प्रगट द्ोना सांख्यमत में नहीं माना जाता है किन्तु स्थिर रहने वाले धर्मों के 


जाता है । प्रस्तुत में इकार रूप धर्म का धर्मों कोई प्राप्त नहीं छोता जो इकाररूप प्मे के निबृत्त 
होने पर अनुगत आकाररूप से परिणाम को प्राप्त हों )। (आगे अन्वय कैसे नहीं है यह सिद् 


.. शूवे-पूवे धर्मों का तिरस्कार होकर दूसरे धर्म का भ्रगठ होना है यहा सांख्यमत में विकार कदा 


करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--कारण में रहने वाले किसो धर्म का अन्बय ( सम्बन्ध ) कार्य में. 


(कार्य ) है ऐसा अनुमान किया जा सकता दै। किन्तु पूर्वोक्त ऐसे अन्वय का अदृण नहीं होता। 
अच्न कारण यकार श्कार का विकार नहीं है। ( अर्थात सुवर्ण जाति के अवयव किसी एक स्वरूप 5 


पु 


म० ] सम्राष्यहिन्दीब्याब्योपेतम स्द्५ 


मित्रकरणयोश्व वर्णयोरप्रयोगे प्रयोगोपपत्तिः | विद्वतकरण इकारः, ईषत्स्प्रष्ट- 
करणो यकारः, ताबिमों प्रथकरणाख्येन श्रयस्नेनोच्वारणीयों तयोरेकस्या- 
अयोगेडन्यतरस्य अ्योग डपपन्न इंत | 

अविकारे चाविशेषः । यत्रेमाविकारयकारी न बिकारभूता यतते यच्छति 
प्रायंस्त इति, इति, इकार, इदमिति च, यत्र च बिकारभूतों इट्ठा व्याहरति 
.. उभयत्र प्रयोक्‍तुरविशेषो यत्रः श्रोतुख् श्रुतिरित्य'देशों पपत्ति: | 

प्रयुज्यमग्रानायहणाच्च | न खलु इकारः श्रयुज्यमानों यकारतामापथ्मानों 
गह्मते, कि तहिं ? इकारस्य प्रयोगें यकार:ः प्रयुब्यते, तस्मादबिकार इति | 


.. छोड़कर दूसरे किसी रूप में 'रुचक' (जन्तर) तथा “बर्धसान' आभूषणविशेष परिणाम की प्राप्त दोते हैं । 
इन संपूर्ण के परिणामरूप अछक्भाररूप कार्यों में सवर्ण के अदयवों का संवल्ध है, प्रस्तुत में यकाररूप 
परिणाम ( कार्य ) में इकार अथवा उसके उत्पन्न करने वाले किसी अवयव का सम्बन्ध नहीं देखने में 

भआ ता । इस कारण इकार का यकार विकार दै--यह नहीं पो सकता। किन्तु यकार श्कार के 
: ्थान में आदेश से आया है ऐसा हमें निश्चय दोता है।) ( वर्णों में विकार नहीं होता; इस विषय 
_में बह दूसरी युक्ति देते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--व्याकरण में कथित 'मिन्न-मिन्न विवृत- 
संबत इत्यादि करणवाले दो वर्गों के प्रयोग न होने में प्रयोग का द्ोनाः यह भौ आदेश हो की 
सिद्धि करना हैं। प्रस्तुत में 'ह” यह वर्ण “विद्युत! नामक करण बाह्य है और या 
>्यह वर्ण तो 'ईपत्स्पष्ट! नामक करण वाला है। उन दोनों 'इ” तथा या वर्ण का 
“उच्चारण उप्ुक्त दोनों भिन्न-भिन्न करणों से किया जा सकता है । हन दोनों “हु! तथा “या के 
साथ में प्रयोग न हो सकने के कारण 'इ? के स्थान में 'य” कार का आदेश दो हो सकता है । अर्थात 
दि यकार एकार का विकार हो तो यकार के उच्चारण करने के डिये इकार को लेकर उसके 
उच्चारण के कारण विवृतकरण का हो ग्रहण करेंगे। किन्तु इसकी अपेक्षा न कर यकार के प्रयोग 
करने के लिए “ईपस्स्परष्ट! नामक करण का ही भरदण करते हैं। इस कारण इकार का विकार यकार 
. नहीं है ऐसा दी संगत प्रतीत दोता है )। ( तोसरी युक्ति भी विकारपक्ष के खण्डनाथ्थ भाध्यकार 
.._ हैसी दिखाते हैं कि )--आदेश तथा विकार दोनों पक्षों में उच्चारण में कोई विशेषता नहीं है-- 
._ भ्रयाँव जिस पद में जैले “यजते यच्छुति प्रायंस्ते” इत्यादि तथा “इकारः “इवं” झत्यादि में ये 
दोनों इकार तथा यकार परर्वर में प्रकृति तथा विकाररूप नहीं हैं, एवं जिम प्रयोगों में विकाररूप 
होता दै--जैसे “हष्ठा” इस पद के प्रयोग में “यज' धातु के यकार का इकार विकार हो गया है 
कया “दि आहर' ऐसे दोनों पदों का 'इको यणलि' इस सूत्र से जहाँ संधि दो पर्दों की हुई है 
उसमें श्कार का यकार विकार हुआ है। ऐसे प्रथम आदेशपक्ष और दूसरे विकार के पक्ष में भी... 
उक्त पदों का उच्चारण करने में श्न शन्दों को कहने का यत्न समान ही होता है तथा उच्त हक ! 
को सुननेवाले को उक्त शब्दों का अबण भी समान ही होता है। इस कारण मी आदेशपक्ष दी दो - 
सकता है) । ( तथा चत॒र्थ युक्ति आदेशपक्ष में भाष्यकार और दिखाते हैं कि )--प्रयोग किये 
'जनेबाके वर्ण का सहृण सी नहीं होगा, इस फारण भी आादेशपक्ष दो युक्त है। क्योंकि सुख से 
उच्चारण किया जानेवालय 'इ' यद्द वर्ण “य” वर्ण को स्वरूपता को प्राप्त डुआ जाना भी नहों जाता । 
 (प्रक्ष )--वो किसका श्ञान होता है? (उत्तर )--ह” का प्रयोग न कर “य' वर्ण का प्रयोग 


स्द्द न्‍्यायद्शनस्‌ [ क्र० ३, आ० २, सू० 

अविकारे च॒ न शच्दान्वाल्यानलोपः | न विक्रियन्ते वणो इति। न चेत- 
स्मिन्‍्पत्षे शब्दान्वाख्यानस्यासम्भबो येन बर्णबिकारं प्रतिप्द्येमहीति | 

न खल्लु वर्णस्य वर्णोन्तरं कार्य, नद्दि इकाराद्यकार उत्पय्यते यकाराद्रा 
इकारः | प्रथ्कस्थानप्रयत्रोत्पाद्या दीमे बर्णौस्तेषामन्योउन्यस्य |स्थाने प्रयुव्यत 
इति युक्तम्‌ | एताबच्चेतत्परिणामों बिकारः स्यात्‌ कार्यकारणभावों बा उभय॑ च 
नास्ति तस्मान्न सन्ति बर्णबिकाराः | 

वर्णसमुदायविकारानुप्प्रचिवद्च वर्णविकारानुप्रपत्तिः । “अस्तेभूं:” 'ब्रुबो बचि! 
रिति यथा वर्णसमुदायस्य धातुलक्षणस्थ क चिद्विषये वर्णान्‍्तरसमुदायो न 


(उच्चारण) किया जाता है, इस कारण इकार का यकार विकार नहीं है। (अर्थाव जिस प्रकार समय में 
पकने को जपेक्षा करनेवाला दूध दही हों जाता है देसा देखने में आता है। उस कार 'इ' वह वर्ण 
“य! ब्ण द्वोता हुआ दौखता नहीं हैं, अतः विकारपक्ष असंगत है।। (यदि विकार न वो तो 
“इक के स्थान में यण्‌ होता है” इस व्याकरण के सूत्र कौ व्याख्या क्रैसे होगो ! इस झंका के 
समाधानार्थ आगे भाष्यकार कद्दते हैं कि )--आदेशपक्ष मानकर विकारपद्ष न माना जाय तो भो 
उक्त व्याकरणसूत्र को व्याख्या असंगत न होगी। क्योंकि वर्णोंकां विकार नहीं द्ोता-ऐसे इसः 
पक्ष में भो 'इक के स्थान में यण्‌ दोता है? इत्यादि सूत्र की व्याख्या होना असंगत नहीं होता, इस 
कारण हम वर्णों का विकार नहीं मानते । ( अर्थात संधि करने के समय “इक के प्रयोग को प्राप्ति 
होने पर 'यण? का प्रयोग करना ऐसा उक्त व्याकरणसूत्र कहता है नकि इकार का यकार विकार हैं-- 
देसा कहता हैं ) यदि इस पर पूर्वपक्षी कहे कि 'इकार का यकार विकार न हो तब भी इंकार का- 
प्रिणामरूप दूसरा अर्थ (य) तो हो दो जायगा, जिससे बणे नित्य हो जाँयगे! । ( इसका समाधानः 
आध्यकार आगे ऐसा करते हैं कि)--'एक वर्ण का दूसरा वर्णे कार्य नहीं होता, क्‍योंकि इकार वर्ण से 
यक्ार वर्ण उत्पन्न नहों होता अथवा यकार से श्कारः उत्पन्न नहीं होगा। कारण यह कि ये 
अकार यकार आदि वर्ण कण्ठन्तोल आदि मिन्‍न/मिन्‍न स्थान तथा विशृत-संदरत आदि मिन्‍न-मिन्‍्नः 
अवल्तों से उच्चार० होने के कारण उत्पन्न होते हैं। इस कारण उन वर्ण में से एक यकारादिः 
बर्णे दूसरे श्कारादि वर्णों के स्थान में प्रयोग किये जाते हैं ऐसा हो मानना युक्त है। वर्णों का 
परस्पर प्रकृति विकारमाव मानने से तो यह होगा कि दूध के दषिरूप परिणाम के समान इकार का 
यकार प्ररिणाम है अथवा श्कार तथा यकार का काये तथा कारणभाव है किन्तु दोनों दी बर्णों में 
नहोँ है। इस कारणवर्णों का विकार नहीं द्ोता। (अर्थाव इकार की अपेक्षा न रखते हुए 
कार उत्पन्न होता दै। अतः इकार तथा यकार को कार्यकारणभाव नहीं हो सकता । उसके नः 
होने से परिणामादि कभो नहीं हो सकते) । 'इक्‌ के स्थान में यण्‌ होता है? बद ब्याकरण का 
सूत्र आदेश का ही उपदेश करता है नकि विकार का उपदेश । ( इससे दूसरा साधक देते हुए. 
आध्यकोर आगे कहते हैं कि )--जिस प्रकार वर्णों के समुदाय का विकार नहीं हो सकता उसी 
अकार वर्णों का विकार नहीं हो सकता । क्योंकि “अस्तेृ:', 'बुवों वचिः इत्यादि सूत्रों में 'अस्तिः 
तथा 'ब्रृज” इन वर्णों के धातुरूप समुदाय का किसी विषय में दूसरे 'भू-बचि' इत्यादि रूप दूसरे 
अर्णों को समुदाय न परिणाम है न कार्थ है, किन्तु केवछ एक दूसरे 'अस्तिजूघ्‌ इन शब्दों के 
ड्वान में दूसरे “भू” तथा 'क्चू” इन झब्दों का प्रयोग किया जाता है। इसी प्रकार 'य' इस 
जे का 'इ' इस वर्ण के स्थान में प्रयोग किया जाता है। (अर्थांद जो यद्द संधि करने के समझ: 


। शब्दपरिणाम० ] सभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस्‌ श्द्क- 


परिणामों न कार्य शब्दान्तरस्य स्थाने शब्दान्तरं श्रयुब्यते तथा वर्णस्या 
बर्णोन्‍्तरमिति ॥ ४० ॥ 
इतश्व न सन्ति बिकाराः-- 


अक्ृतिविबृद्धों विकारविदृद्धे! ॥ ४१ ॥ 
प्रकृत्यनुविधानं विकारेषु दृष्ठ, यकारे हस्बदीघोनुविधानं नास्ति येनः 
विकारत्वमनुमीयत इत्ति ॥ ४१ ॥ 


न्यूनसमाधिकोपलब्धेबिंकाराणमहेतुः ॥ ४२ ॥ 


बुक! प्रत्याहार के वर्णो के स्थान में “यण' प्रत्याहार के वर्णों के होने का व्याकरण में उपदेश 
किया जात। है, बह “यण' उस इक्‌ वर्ण का विकार नहीं है, 'अस्ति! के स्थान में प्रयोग किये 
“मु! के समान इकार वर्ण से यकार के मिन्‍न होने से-ऐसा अजुमान सेट्डसिद दो सकता है। 
जिससे मद्ापरिमाणवाले तूछ (रुई ) के पिण्ड ( सुण्डों ) से उत्पन्न बुआ डससे स्थूछ ( मोटा ): 
कई का पिण्ड ढोता है और छोटे तूलादिकों से उत्पन्न हुआ और छोय उत्पन्न द्वोता दै--वू 
देखने में आता दै उस प्रकार यहाँ भो दोष इंकार के विकाररूप यकार को एस्ब इ'कार के 
विकाररूप यकार में कोई विशेषता होने लगेगौ। किन्तु दोनों में कोई विशेषता नहीं होती, इस 
कारण वर्णों में परस्पर प्रकृति (कारण ) तथा विकार (कार्य) भाव नहीं हो सकता--यद 
सिड होता है ॥ ४० ॥ 
( विकारपक्ष के खण्डन में हेतु दिखाने वाले सिद्धांतसूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहतेः 
है कि )--शस कारण भो वर्णों के विकार नहीं दोते-- है 
पद॒पदार्थ--प्रकृतिविदृद्दी > प्रकृति ( कारण ) को वृद्धि होने पर, विकारइदें: 5 विकार (का5) 
.. क्षो इड्धि होने से ॥ ४१॥ 
आवार्थ--कार्य में कारण का लजुसरण दिखाई देता है अर्थाद कार्य कारण के अंचुकूछ ऐता है 
अस्दुत में यकाररूप काये में हस्व तथा दौरे देसे इकाररूप कारण का अनुसरण करना नहीं दिखाई 
पड़ता, अर्थात यकार अपने कारण इकार के अनुसार हस्व-दीर्ष नहीं होता । जिससे यकार इकार 
_ वर्ण का विकार है--ऐसा इस भलुमान से सिद्ध कर सकें॥ ४१ ॥ हि ५ 
(४१ बें सूत्र की भाध्यकार क्‍्याख्या करते हैं कि )--विकारों ( कार्यों ) में प्रकृति (कारण): 
के अदुसार दोना देखने में आता दे । अरतुत में यकाररूप विकार अपने इकाररूप प्रकृति ( कारण ) 
के हस्ब, दा, प्दत आदि भेदों के अनुसार हस्व आदि मेदवाल्य नहीं होता, जिससे यकार श्कार 
का बिकार है--यह अनुमानप्रमाण से सिद्ध किया जाय । अतः वर्णों का विकारपक्ष असंगत है ॥४१॥ 
इस भादेशपक्ष के सिद्धांत पर पूर्ब॑पक्षी के मत से आक्षेप दिखाते हुए सूत्रकार कहते दैं- 
परदपदा्--न्यूनसमाधिकोपटब्धेः 5 कारण (कम ) सम ( समान) तथा अधिक कौ 
प्राप्ति होने के कारण, विकाएणां कार्यों के, अदेतुः विकार होने में प्रकृति की इद्धि होने पर 
विकार की वृद्धि होना यह देतु नहीं हो सकता ॥ ४२॥ 
..._ आवार्थ--इ॒त्तिका आदि द्वन्यों के न्‍्यून, समान तथा अधिक परिमाणवाज़षे विकार ( काबे ) 
अद्दीत होते दैं। उसी प्रकार यदि श्कार का यकाररूप विकार न्यून ( कम ) हो जायगा। अतः 
_ छिडांती का अकृति की डृदधि से विकार को वृद्धि होना) बह विकारपक्ष का निषेष नहीं कर 
सकता ॥ ४२ ॥ 


प्द्ड क्यायदर्शनस.. [आ० २, आ० ३, सू० डर 
द्रव्यविकारा न्‍्यूना: समा अधिकाश्न गरह्मान्ते | तद़दर्य॑ बिकारो न्‍्यूनः 
स्यादिति । 
द्विविधस्यापि हेतोरभावादसाघन॑ हृष्टान्तः | अत्र नोदाहरणसाधम्यौद्धेतुरस्ति 
न बैधम्योत्‌ । अनुपसंहतश्च देतुना दष्टान्तो न साधक इति | 
अतिडष्टन्ते चानियमः ग्रसज्येत । यथाउनडुहः स्थाने5श्वो बोढुं नियुक्तो न 
तद्धिकारो भबति, एबमिवर्णस्य स्थाने यकारः श्रयुक्तो न बिकार इति, न 


(४२ वें आक्षेपसूत्र की ब्याख्या भाष्यकार करते हैं कि )--शृत्तिका आदि द्रज्यों के विकार 
(का ) न्यून, समान तथा अधिक परिमाण के भी गृददीत होते हैं, उसी प्रकार यह यकाररूप इकार 
का विकार भी न्यून हो जायगा । ( अथांद छोटे बट के बीज से उत्पन्न हुआ बट का वृक्ष बड़ा होता 
है अधवा उससे बहुत बड़े नारियल के वीज से उसतन हुआ नारियण का वृक्ष उसकी अपेक्षा 

से छोटा होता है। नारियल के वोजों से द्वी जो परस्पर में समान हैं उत्पन्न हुआ समान हो 
हकोता है )। 
'उक्त पूर्वक्षी का समाधान सूतकार ऐसा करते हैं कि-- 
पद॒पदार्थ--द्विविषस्थ अपि-दृष्टांत के समान तथा विरुद्ध धर्मवाले दोनों प्रकार के भो, 
हेतोः » साथकलिज् के, अमावात 5 न दवोने के कारण, असाथन « साधन नहीं है, ६शटान्तः > पूव॑पक्षी 
का इृष्टन्त ॥ ४३ ॥ 
भावार्थ--हबयों के न्यून, सम तथा अधिक विकार (कार्यों) को उपलब्धि से सह विकार दो 
सकता है- देसे पूर्वक्षी का दिया हुआ देतु उदादरण के साथम्ये से अथवा उदादरण के वैषम्ब से 
नहीं दै। अतः उस देतु से उपसंहार न किया हुआ वृक्षत्रीजादिकों का ६ंत पूर्वपक्षों के 
अभेविकाररूप साध्य की सिद्धि नहीं कर सकता तथा विरुद्ध शत में अनियम दोष मौ आ जायगा 
करि--जैसे इज ( बैक ) के स्थान में गाड़ी चछाने के लिये लगाया हुआ अख (थोड़ा ) ढृप का 
विकार नहीं दोता, इसी प्रकार इकार के स्थान में प्रयोग किया डुआ यकार भी इकार का विकार 
|... _नहों हो सकता। इस विषय में कोई नियम का कारण नहीं दे कि वृक्ष-बीजरूप इृष्टांत बर्ण- 
विकार को सिद्ध करेगा भर वह इप के स्वान में अश्र का जोतनारूप आदेशपक्ष का साथक 
. अर्ैविकार के विरुद्ध षंत का अदृण नहों किया जायगा। अतः वर्णविकारपक्ष असंगत है। 
_ ( अर्थाद,न्यून, सम तथा अधिक विकारों की उपलब्धि दोना रूप हेत वर्णो के विकार को सिद्धि 
नहीं कर सकता, क्योंकि इष्टान्त के समानधर्म से तथा इष्टान्त के विरद्धधमं से ऐसे दोनों प्रकार के 
उक्त हेतु के न होने के कारण तथा वर्णविकार के विरुद्ध इथ्टान्त का भी उपयुक्त प्रकार से संभव भी 
है । यह पूर्वपक्षों के मत के परिहार का आशय है ) ॥ 
( ४२ वें खूत्र की साध्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--श्स विषय ( न्यून, सम तथा अधिक 
ः विकारों कौ ब्पलब्धि में नतो उदाहरण के समानधर्म को लेकर यह देतु दो सकता है, 
कि विरुद्धथमं को छेकर । देसे हेतु से प्रस्तुत विषय में उपनय अवयव के द्वारा उपसंदार न 
_'किया हुआ दांत वर्णविकाररूप साध्य को सिडि नहीं कर सकता तथा विरुद इधंत को टेकर 
तयम भी नहीं दो सकेगा। क्योंकि जिस्त प्रकार वृष के स्थान में गाढ़ो चछाने के छिये जोत 


रु 


शब्दपरिणाम० ] खभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतरद्‌ 


हि _ च्चात्र नियमद्देतुरस्ति दृष्टान्तः साधको न अतिदृष्टान्त इति ॥ ४२ ॥ 
द्रब्यविकारोदाहरणं च-- 
नातुल्यग्रकृतीनां विकारविकल्पात्‌ ॥ ४३ ॥ 
अतुल्यानां द्रव्याणां प्रकृतिभावोड्रकल्पते विकाराग्र प्रकृतीरनुविधीयन्ते |. 
न त्विवर्णमजुविधीयते यकारः तस्मादनुदाहरणं द्रव्यविकार इति ॥ ४३ ॥ 
द्रब्यविकारे वेषम्यच॒द्‌ वर्णविक्ारविकस्पः ॥ ७४ ॥ 


हुआ अश्व॒ हृष का विकार नहीं होता, उसो प्रकार 'इ” इस वर्ण के स्थान में प्रयोग किया हुआ 
'य! यद वर्ण भी इकार का विकार नहीँ है। इस विषय में नियम का तो साधक हेत॒ है नहीं कि 
अक्ष-दोजादि उपर्युक्त इृष्टांत से विकारों में न्‍्यूनता, समता आदि मानकर वर्णों का विकार माना - 
_ जाय और #प के स्थान में जोते द्रुए अश्व का विरुद्ध इृष्टांत छेकर आदेशपक्ष न माना जाय | अतः 
 बर्ण-विकार पक्ष दो युक्त है यह पृव॑पक्षी का मत प्ंगत नहों है ॥ ४२ ॥ 
( यदि 'न्यून! सम तथा अधिक उपलब्धि होनारूप देत वर्णविकार का सापक् नहीं है, किन्तु 
स़िद्धांतो के दिए 'प्रकृति को प्रद्धि से विकार को बृद्धिरूप द्वेतु में व्यभिचार पू॑पक्षो के. 
उक्त देत से दिखाया जाता है ऐसा पूर्वपक्षी कहें तो उसके परिद्धार करनेवाले सिद्धांतसूत्र 
के अवतरण में भाष्यकार ऐसा कहते हैं कि )--वृक्षबोजादिकों के द्रम्यविकार के जो उदाहरण 
पूवृषपक्षो ने दिये थे 
.. पद॒पदार्थ--न 5 वह उदाहरण नहीं हो सकता, अतुल्पप्रकृतीनां > समान न दोनेवाले प्रकृति 
+ ( क्वारणों ) का, विकारविकल्पात » कार्यों में विकल्प होने से ॥ ४३ ॥ 
आावार्थ--असमान द्यों में प्रकृति ( कारण ) स्वरूपता हो सकती है और विकार ( कार्व ),- 
प्रकृति ( कारण ) के अनुसार दोते हैं। किन्त॒ प्रस्तुत में यकार इकार के अनुसार हस्व, दौर्धादि "| 
रूप नहीं होगा। इस कारण पूव॑प्क्षो क। दिया द्रम्यविकार वर्ण-विकारपक्ष का: उदाहरण नहीं ५ 
होने पर भी । प्रकृति ( कारण ) के विकार ( कार्य ) अनेक प्रकार के « 
होते हैं और विकार ( काये ) कारण के विशेषों के अनुसार दोते हैं। जिस प्रकार बटब॒क्ष का बीज" _ 
बटबृक्ष की प्रकृति (कारण) और वर के वोज से बटबृक्ष दो उत्पन्न द्वोता है न कि नारिकेल 
(नारियल ) बक्ष । यही प्रकृति (कारण ) के अनुसार होना सिद्धांतो ने कहा था न कि कारण के. 
बृद्धि तथा छास से विक्ति ( कार्य ) की वृद्धि तथा हास होते हैं--ऐसा कहा था ) ॥ ४३॥ 
(४ वें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जों परस्पर समान नहीं हैं, ऐसे हब्यों में 
प्रकृति ( कारण ) रूप होना हो सकता है और विकार ( कार्य ) प्रकृति के अनुत्तार होते हैं। किन्त 
._ अस्तुत में 'य! यह वर्ण 'इ" इस वर्ण के हस्त, दौध्ध आदि मभेदों के अनुसार नहीं दोता। इस कारण... 
इल्वों का विकार वर्णविकारपक्ष में उदाहरण नहीं हों सकता, क्योंकि इकाररूप प्रकृति के छस्व, 
दौप॑ होने के समान यकार हस्व, दौर नहीं दोता ) ॥ ४३ ॥ . 
... उक्त सिद्धांती का हेतु अति है इस आशय ते पूरवपक्षो का सूत्र दिखाते दैं-- 
पद॒पदार्थ--द्र्यविकारे > द्रव्यों के विकार में, वेषम्पवत्‌ 5 विषमता के समान, वर्णविकार-- 
विकल्पः > बर्णों के विकारों में विकल्प हो सकता है॥ ४४ ॥ 
.._ आावार्थ-जैसे द्रन्यरूप से समान कारण के अनेक प्रकार के विषम काय॑ होते हैं, इसी प्रकार 
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यथा द्रव्यभावेन तुल्यायाः प्रकृतेबिंकारबैपम्यम/ एवं वर्णमावेन तुल्यायाः 
अकृतेबिकारबिकल्प इति ॥ ४४ ॥ 
न विकारधर्मालुपप्तेः ॥ ४५ ॥ 
आय॑ जिकारधर्मा द्रव्यसामान्ये यदात्मक द्रव्य सृद्ा सुवर्ण वा तस्यात्सनों- 
डन्चये पूर्वों व्यूहों निबत्तेते व्यूहान्तरं चोपजायते त॑ बिकारमाचक्षते न 
बणणसामान्ये कश्रिच्छव्दात्माउन्बयी य इत्वं जहाति यत्ब॑ चोपद्ते | तत्र यथा 
सत्ति द्रव्यभावे विकारबैषम्ये नाउनडुड्ोउश्वो बिकारो बिकारघर्मोनुपपत्ते:, 
एवमिवर्णस्य न यकारो बिकारो विकारघमोनुपपत्तेरिति ॥ ४४ )॥ 


प्रकृति के भेदों के अनुसार नहीं होते, क्योंकि द्रन्यता समान होने पर भी प्रकृति ( कारणों ) के 
कार्यों में विष्मता दौखतो दे । इसी प्रकार वर्णता समान होने पर भी विकार से विषमता हो सकतीं 
है--वह पूरपक्ष के दूषण का आशय है ॥ ४४ ॥ 
(४४ वें सूत्र को पूर्वक्षी के आय से व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जिस 
अकार द्रस्यरूप से समान प्रकृति के विकारों वें विषमता दौखतो है, इसों प्रकार बणेरूप से समान 
>कारणों के विकार ( कार्यों ) में विषमता हो सकती है॥ ४४ ॥ 
उक्त पूबंपक्षो का समाधान करते हुए सूत्रकार कहते दैं-- 
देसा नहीं हो सकता, विकारपर्मानुपपत्तेः- विकार के धर्मों के न हो 
सकने से ॥ ४५ ॥ 
आवार्थ--इयों में जैसे सृत्तिका अथवा सुवर्णरूप कारण्द्रव्य है, उसके अछंकारादि विकारों 
(कार्यों ) - में रृत्तिका या सुवर्ण का संबंध रहते पूर्व अबयवों ( सुबर्ण ) का रूप हटकर दूसरा 
आलूकाररूप अबयवी उत्पन्न द्षोता है उसे विकार कहते हैं। किन्तु प्रस्तुत में बर्णों में कोई शब्द 
स्वरूप ऐसा नहीं है जो इकारता को छोड़कर यकारटा क्षो प्राप्त होता हो । उसमें जिस प्रकार द्रव्य- 
स्वरूपता रहते कार्य के वेषम्य में दृष तथा अश्व विकार नहीं होता, विकारधमं के न होने से ऐेसा- 
-डरशंत मिख्ता है ॥ ४५ ॥ 

( »५ बें सूत्र कौ सिद्धांतिमत से भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--साथारणरूप से द्रब्यों के 
विकारों का यह धर्म है कि--मृत्तिका अथवा सुवर्रूप जो द्र्य होता है उसका अपना सृत्तिका 
अथवा इंवण का सम्बन्ध रहते हुए: उसका पूर्व अवयविरूप हटकर दूसरे घट, अल्लंकाररूप अवयवी के 
स्वरूप उत्पन्न होते हैं, उसी को हम सिद्धांती विकार कहते दें । किन्तु प्रस्तुत में साथारणरूप से 
अर्णों में कोई शब्द स्वरूप सम्बन्ध नररों रखता जो “इ' के स्वरूप को छोड़कर 'य! के स्वरूप को 
प्राप्त होता है। उसमें जिस प्रकार दब्यस्वरूपता रहते कार्य को विषमता होने पर भो छृष के 
स्थान में गाड़ी में जोता हुआ अश्व और दृप का प्रकृति-विकार भाव नहीं होता, क्योंकि उसमें 
विकारघर्म नहीं होता। इसी प्रकार इवर्ण का यवर्ण विकार नहीं दै। क्‍योंकि उपजुक्त प्रकार से 
विकार के धर्म नहीं दो सकते । ( गर्थात यदि वृष तथा अश्व में विकारधमें हो तो 4ष के स्थान पर, 
शव में अध को जोतने पर “यह वृष है? इस प्रकार वृष तथा अश् में ( अभेद ) एकता ज्ञान दोने 

_छूगैगा कि 'यह घोड़ा हो वे हैं? । अतः वर्णों का विकार मानना असंगत दे ॥ ४५ ॥ 


शब्दपरिणाम० ] सभाष्यहिन्दीव्याल्योपेतम है ] 


इतश् न सन्ति वर्णविकारा:-- 
बिकारप्ाप्तानामपुनरापत्तेः ॥ ४६ ॥ 
अनुपपन्ना पुनरापत्ति:। कथम्‌ ? पुनरापत्तेरनलुमानादिति | इकारों 
अकारत्वमापन्नः पुनरिकारों भवति, न पुलरिकारस्य स्थाने यकारस्य प्रयो- 
| नास्ति ॥ ४६ ॥ 
अननुमानादिति न | इदं हानुमानम-- 
| पुनराफत्तेरदेत 
खुबर्णादीनां 8 ॥ ४७॥ 

( सिद्धान्तपक्ष से आदेशपक्ष नहीं हो सकता है, बर्णविकार नहीं हो सकता, इस आशय के 
सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--इस आगे सूत्र में कहे ज्यनेवाले देतु से मो वर्णो 
 बिकार नहीं हो सकते-- 

पदपदार्थ--विकारप्राप्तानां 5 विकाररूप को प्राप्त हुए वर्णों के, अपुनरापततेः > पुनः अपने 
स्वरूप में न आने के कारण ॥ ४६॥ 

आवार्थ--विकाररूप को प्राप्त हुए वर्णों को पुनः अपना स्वरूप प्राप्त होता है, ऐसा मानने 
में कोई अनुमानप्रमाण नहीं है। श्कार यकार होकर पुनः श्कार होता है, न कि पुनः इकार के 
स्थान में यकार का प्रयोग ऐसा प्रयोग नहीं दोता-इस विषय में कोई अनुमानप्रमाण नहीं है, 
सा नहीं (अर्थात जिकारपक्ष में दूध का विकाररूप दद्दी पुनः दूध दवोता हुआ नहीं देखने में 
आता है) इस कारण विकारपक्ष असंगत है ॥ ४६॥ 

(४६ वें सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--विकाररूप हुए वर्णोंका पुनः 
अपना स्वरूप प्राप्त करना व्युक्त दे। (प्रश्न )-कैसे ! ( उत्तर )--पुनः विकारस्वरूपता को 
“प्राप्त वर्णों को पुनः अपना स्वरूप प्राप्त दोता हैं, श्समें कोई अनुमानप्रमाण नहीं है। इकार यकार 
स्वरूप को प्राप्तकर पुनः शकार द्वोता है, न कि पुनः इकार के स्थान में यकार का प्रयोग तथा 
अयोग न होना, इस विषय में अनुमानप्रमाण नहीं है-ऐसा नहीं है। ( अर्थात यदि शवर्ण का 
ये गिफार दो तो जिस प्रकार दही पुनः दूध नहीं द्ोता यवर्ण को इंवर्ण की प्राप्ति न होगो। 
हिन्द यव्े पुनः इकार होता है जैसे--ध्यायतिः संप्रसारण में “थीः” ऐसा सिद्ध होता है और 
उसके समास में “ध्याप्तिःः जिसका न्याकरण में “थी? - प्राप्ति ऐसा बर्थ होता है। अतः वर्ण का 
'विकारपक्ष भसंगत है ॥ ४६ ॥ 

( पुनः पूर्वपक्षी के मत से सूत्र में विकाररूपों को पुनः अपना प्रकृतिरूप नहीं होता )झसे 
छिडांती के हेतु में आपत्ति करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--प्॒वर्णादौनां 5 सुवर्ण सृत्तिका आदि द्रव्यों के, पुनः फिर, आपकत्तेः 5 अपना 
स्वरूप प्राप्त होने से, अद्देतुः पुनः अपना स्वरूप प्राप्त नहीं होता! यह हेतु साषक नहीं हो 


सकता || ४७ ॥ 
आवार्थ--जिस प्रकार सुवणे कुण्डलरूप को छोड़कर रुचक ( यन्त्र ) रूपता को प्राप्त दोता है 


और पुनः रुचकरूप को छोड़कर कुण्डलरूत भो हो जाता है, इसी प्रकार श्वणें भी बवर्ण रूब को 

श्राप्त दोकर पुनः इथणे दो जाता है। इस कारण पिकाररूप को प्राप्त हुए पदार्थों में पुसः अपना 
.. ल्‍्व॒रूछ प्राप्त होता है देखा दिखाई देने के कारण “पुनः अपना स्वरूप प्राप्त न होना! यह सिद्धांती 
.. का हद स्यमिचारी दुश्दे है ॥ ४७॥ 
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सुबर्ण कुण्डलत्वं हिस्वा रुचकत्वमापथ्ते रुचकत्व॑ द्ित्वा पुनः कुण्डल- 
त्वमापद्मते, एबमिकारो5पि यकारत्वमापन्नः पुनरिकारों भबतीति ॥ ४७ ॥ 
व्यभिचारादननुमानम्‌ यथा पयो दृधिभावमापन्नं पुनः पयो भवति किम्‌ ? द 
एवं बणोनां न पुनरापत्तिः अथ सुबर्णवत्‌ पुनरापत्तिरिति ! सुवर्णोदाहरणों- 
पपत्तिश्ब-- __ 4/%68 सब भावाब्यतिरेका्‌ 
न तह्िकाराणां सुवर्णभावाव्यतिरेकात्‌ ॥ ४८ ॥ 
अबस्थितं सुवर्ण हीयमानेन उपजायमानेन च 'धर्मेण धर्मि भवति, नैव ; 
कब्रिच्छब्दात्मा हीयमानेनेल्वेनोपजायमानेन यत्वेन धर्मी ग्रह्मते, तस्मात्सु- 
बर्णोदाहरणं नोपपद्यत इति | _ 
(३७ वें सूत्र की भाष्यकार ऐेसो व्याख्या करते है कि )--विकारसूप को प्राप्त दुए पदार्थों को... 
इनः अपना रूप प्रात दवोता है; इसमें अनुमानप्रमाण नहीं है-वह सिद्धांतों का कहना युक्त नी... 
है। क्योंकि वह अनुमान है । जिस प्रकार खबणे कुष्डलरूपता को त्यागकर, रुचक ( गछे का जा 
रूपता की प्राप्त होता है और पुनः उस रुचकरूप को छोड़कर पुनः कुण्डछरूपता को भी प्राप्त दो 
जाता है। इसो प्रकार इवे भी यवर्ण होकर पुनः इवर्णे हो जाता है--ऐसा अनुमान प्रमाण है। 
छल कारण सिद्धांती का विकारल्‍्पों को पुनः अपना पहक्तिरूप हो प्राप्त होता है--यह कहना 
संगत नहीं है ॥ ४७ ॥ 
( उक्त पूवप्षीमत के खण्डन करनेवाले सिद्धांतसून्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार (वंप के 
हैं का सावन पक्ष में दूपण देते हुए कहते है कि )--व्यमिचार होने के कारण अलुमानप्रमाण नहीं. 
हो सकता, क्योंकि जिस प्रकार दूध दही होने के पथाद दूध नहीं होता, क्या ऐसे हो यकारादि 
.._ धनः इकारादि नहीं होते--अधवा उपयुक्त खुव्गादिकों के समान पुनः कावेह्प छोड़कर कारक... 
हो जाते हैं ! बतः व्यमिचारदोष के कारण पूवंपक्षो का कहना असंगत है और छुवर्णे का ढदाहरण 
हो भी नहीं सकता-- 
पदपदार्थ--न + नहीं, तद्िराराणां 5 सुवर्ण के कुष्डलादि विकारों में, ुवर्णभावाब्यतिरिंकात' ह 
सुवर्णहुपता का अभाव न होने से ॥ ४८॥ हि 
भावाय-एक कुण्डलादि विकार को छोड़ने में तथा दूसरे रुचकादि रूप को हेंने में 
खबरे धर्मोप से कुण्डड तथा रूचक दोनों में बतंमान रहता कसर में कोई ऐसा झह 
.._ खवल्यरों नह है ओो निवृत्त होनेवाले इकार तथा उल्यज् होनेबाले यकार दोनों में रहता हो! * 
बे का डदाहर| पूरपक्षी का नहीं हो सकता ॥ ४८ ॥ 
( ४८ के सूत्र की साध्यकार व्यास्या करते है कि )--वर्तमान में रहनेवारा सुबणे न होते: 
... कुण्डादि बिकारों में तवा उलषन्न दोनेवाछे रुचकादि विकारों में भी पर्मौरूप से रहता हैं औ 


प्रकार कोई झब्दस्वरुप पर्मो नहीं है, जो निदृत्त हक 2) 
3 नी निदृत्त होनेवाले इबणे तथा उत्पन्न होनेवाले क्के 
भर्मो हो--दैसा जाना जाय । इस कारण सुरणे का उदाहरण नहीं हो सकता । ( अर्थात संवर्ग 


न ् 
जो अवयव रुचक अलकाररूपता को प्राप्त हुए हैं बे ही पूरे अपने स्वरूप को त्यागकर व 
अलकारहप होकर पुनः रुचक अलंकाएूप होते है। क्योंकि उनके सुवर्णरूप अवययों की पलक 


(पहचान ) होती है। किन्तु प्रस्तुत मं यकार में अनुगत इकार सवा इकार तथा यकार दरार. 


बलि 


। ] समाध्यहिन्दीब्याल्योपेतस २७३ 


_ वर्णत्याव्यतिरेकरार्णविकाराणामग्रतिषेषः  वर्णविकारा ,अपि वर्णत्वं न 
व्यभिचरन्ति यथा सुबर्णबिकारः सुबर्णत्वभिति । 

पामान्यवतों घर्मग्रोगो न सामरान्यस्थ। झुण्डलरूचकौ सुबर्णस्य धर्मों न 
अपर्णत्वस्य, एवमिकारयकारी कस्य वणोत्मनो धर्मों वर्णत्व॑ सामान्य न तस्येमी 
वर्मा भवितुसहेतः । न च निवर्तमानों धर्म उपजायमानस्य अ्रकृतिस्तत्र निवत- 


मान इकारो न यकारस्योपजायमानस्थ श्रकृतिरिति ॥ ४६॥ 
जज था 


चर तथा यकार दोनों में अनुगत ( सम्बद्) होने परः भो वह धर्मों नहीं है किस्तु धर्म 
हा । क्योंकि दर्णत्व को धर्मों माना जाय तो 'इक' के स्थान में यण्‌ होता है' वह नियम न दोगा, 
५ कल वो अकारादि पचासों बर्णों में रहता है और निषृत्त होनेवाला इकार भौ यकार का 
आन हर ता, क्योकि धर्म तथा थम दोनों समान हो कल में होते है। वह सिदालवी का 
॥ 
उभेपिकारवादो पूर्षपक्षो के मत से पनः सूतरकार आ्षेप दिखाते हैं-- 
|. वार्थ--रल्वाब्वतिरेकाव # वर्णत्वपर्म का संपूर्ण ब्णों में भभाव न होने से, बर्णपरिका- 
>बर्णों के विकारों का, अप्रतियेषः 5 निषेष नहीं हो सकता ॥ 
नहीं है मिल मकार सुवर्ण के विकार (कार्वे) रुचकादि अलंकारों में खूब का अभाव 
अंत है उसी प्रकार वर्णों के विकारों में मौ वर्णल्व का. अमाव नहीं है। अतः वर्णविकारपक्ष 
] 
के कार ध्वस्य करते है कि)-इकारादि वर्ण के यकारादि विकार भो अपर को नही 
3 मार वन प्रति के अलकारखूप विकार (का); सवणेलपर् को नह छोड़ते ॥ 
02६ का परिद्दार करते डुए सिद्धांती के मत से सूनकार कहते हैं-- 
गे नह ये खागालवका: + समानपरग के आधार में, पर्मयोगः- पर्म का सं होता है. 
"ना, सामान्यस्व 5 समान धर्म में ॥ 
के सखी... से प्रकार रुचक, कुण्डल आदि छुवर्णरूपधमों के भर्मं हैं न कि श॒वर्णवखूप धर्म 
हक ३. रे इकार और यकार किस वर्णस्वरूप के भरे हैं? वर्णत्व में वो का समान घमे है, 
कर का. और यकार धर्म नहीं हो सकते। शकाररूप निकल दोनेवाला धम्मे उलपक्ष होनेवाले 
 किकासमाव (कारण ) नहीं है। जिससे यह सिद होता है कि. इकार तथा वकार का अति" 
3 नहीं है, अत; वर्णों का विकार॒पक्ष मानना असंगत हे ॥ 
| ५॥ है हर व्यास्या करते हैं कि)-डुण्डक तथा रुचक अलंकार सुबगेर्प अवयवो 
हैं? कह कि सवर्णलपम के । इस प्रकार इकार और यढार वे दोनों किस वेस्वरूप जे अमे 
हो तो ब्ों का समागपर्म है, उसके ये कार तथा यकार दोनों परम नहीं हो खकते। 
कि की धरमे उत्पन्न होनेवाले की प्रकृति ( कारण ) नदीं होगा। जिससे यह सिद्ध दोता 
'ऐनेवाला इकार उत्पन्न द्वोनेवाले यकार को प्रकृति ( कारण ) नहों दै। इस कारण 


४१ शे सीकारदश असंग्रत है ॥ ४८ ॥ *़ 


नया 


श्छड न्यायदर्शनस्‌ [ श्र० ३, श्रा० २, सू० ४९ गु 


_ इतश्व बर्णविकारानुपपत्तिः-- 
नित्यत्वेज्विकारादनित्यस्वे चानवस्थानात्‌ ॥ ४९ ॥ 

नित्या वणों इत्येतस्मिन्प्ते इकारयकारौ वर्णों इत्युभयोनित्यत्वादिकारा- 
जुपपत्ति:। नित्यस्वेडबिनाशित्वात्‌ कः कस्य विकार इति। अथानित्या बणो 
इति पक्षः? एवमप्यनवस्थान बर्णोनाम्‌। किमिदमनवस्थानं वर्णौनाम्‌ ? 
उत्पध निरोधः | उत्पद्य निरुद्ध इकारे यकार उत्पद्यते, यकारे चोत्पश् निरद्धे 
इकार उत्पद्यत इति कः कस्य विकार: ? तदेतदवगृह्य सन्धाने सन्धाय 

चाबप्रदे वेदितव्यमिति ॥ 2९६ ॥ 
नित्यपत्ते तु तावत्समाधिः-- ; 


(वर्णविकारपक भयुक्त है इस आशय से सिद्धांतों के दूसरे द्ेतु देनेवाले सिद्धांतसूत्र को 
अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि)-इस सूत्र में कहे जानेवाले हेतु से मी वर्गों का 
बिकारपक्ष नहीं बन सकता-- ह 

पदपदार्थ--नित्यत्वे > वर्गों के नित्य होने पर, अविकाराद > उनका विकार न होने के कारण! 
अनिस्वत्वे 5 बर्णो के अनित्य होने पर, च5 और, अनवस्थानाव « स्थित न होने के कारण ॥ ५१ | 

भावार्थ--धदि मौमांसकमत से वर्णों को नित्य माना जाव तो इस पक्ष में इकार तथा यार 
नित्य होने के कारण उनका विफार नहीं हो सकता । क्योंकि नाश न होने से कौन किसका विकार 
जोछा जायगा और थदि नेवाधिकों के मत से बर्णों शो अनित्य माना जाय तो वर्नोंकी ल्लिति नं 
'ो सकते, तो इस पढे में भी जब इकार नड होने के पश्षात यकार उसक्न हुआ तो किसका, किसकी 
विकार कहा जायगा, भतः वर्णों का विकार मानना सर्वधा असंगत है॥ ५९॥ 

(४९ दें लूज को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि)--वर्ण नित्य है इस पक्ष में ईकार और 
पका के को होने से मिल ऐने के कारण विकार नहीं ऐो सकता । क्योकि लिल्‍् होगे के कण 
नायरहित होने से कौन गर्ण दिस वर्ण का विकार होगा। इस कारण वर्णो के निल्यपी | 
वैरविकारबुक्त नहीं है। यदि वर अनित्य होते हैं देसा पक्ष छिया जाय तो भौ वर्णे अनित्य होते 
सिवित नहीं हो सकते। ( प्रइन पूवपक्षी का )-'यह वर्णों का अनवस्था' (स्थित न होना ) 
है (उत्तर लिदांती का )-लज् ऐकर न हो जाना। क्योंकि सार ज्लत्नदोकर न री 
जन के पश्ाद यकार बल होता है और यकरार उलज्ञ होकर नष्ट होने के पश्चात कार कह 
हो जाता है। तब कौन वर्ण किस वर्ण का विकार कहा जायंगा ! वह यह दोनों प्रकार होते 
कह शक दो प्ों को संपकरना तेथा सम्पिपंक पदओेद करते में हम हे पु 
है। अाद बह पर 'दषञयत्र' देठे अवोग में ध्य इकार की उत्पत्ति होकर नाश दौोतां है मा 
सार ने सूचित किया है। क्योकि 'दचि-्ा्' सपा पदसछेद कर पहिके ड्ारण कर हू 
संग कर 'दष्यश्न! दा उ्चारंग दिवा-जाता है। अथवा 'दुध्यत्र" ऐसी संधि दो पदों की जा 
प्ाद 'दृधि"अत्र' ऐसा पदच्छेद कर उद्चारण किया जाता है। वही शकार का उत्पन्न दो 
मकर 2०७४ का आशय है॥ ४६॥ ही को सरक। 

के पूर्वोक्त प्रकार से वर्णों के नित्य तथा अनित्प दोतों पक्षों में बण विकार 'दती 
(एस कथन पर शब्द के नित्यतापक्ष में समाधान देनेवाले पू्पक्ष के सूत्र का भवतरश आष्यकर ५ 


| 
. 


ही माम.] समाध्यहिन्दीब्यास्योपेतम न 
राणा 
नित्य हब प गीन््ियत्वात्तद्ध्मविकल्पाच हट: 
नित्यानामतीन्द्रियत्वाचद्धभ॑विकल्पाब वर्णविकाराणामग्रतिपेषः ॥५०॥ 
ग नित्या वणा न बिक्रियन्त इति विश्रतियेधः। यथा नित्थस्वे सति किब्िद- 
्र्यं किब्िदिन्द्रियप्राह्ममू इन्द्रियप्ाह्माश्व॒ बर्णो;, एब नित्यस्वे सति किक्रिन्न 
यते वर्णास्तु विक्रियन्त इति | 
विरोधादहेतुस्तडमविकल्पः । नित्य नोपजायते नापैति अनुपजनापायधघर्मक 
लिल्ममू , अनित्यं पुनरुपजनापायवुक्तं, न चान्तरेणोपजनापायौ बिकारः 
हे हे )--सब्द को निश्य माननेवाके के ५क्ष में वर्ण गेकार न माननेवाहे सिदांतो के पूरसूनों के 
यह समाधान है-- 
करण, प-मित्यानां 5 नित्य पढाों के, अतोम्ियलवाद - इस्टियों से गृदत न दोने के 
॥ तदमेविकल्पाद च> और उनके धर्मों ( नित्यों के धर्मों ) का विकल्प ( नाना भेद ) होने के 
मा तिपेधः 5 व्णो का विकार नहीं होता वह लिषेष नहीं हो सकता ॥ ५०॥ 
खत में) व. नित्य दोने के कारण उनका विकार नहीं हो सकता देसा सिडांतमत से ( १९ में 
भादि कहा हुआ वर्णवविकार का निषेष नहीं हों सकता । क्योंकि जिस प्रकार नित्वपदार्य (परमाणु) 
लए यों से रहित न होने के कारण अति होते है तथा कुछ जैसे बसलादि जातिरुप 
इसी प्रा. इखयों से गत होते हैं वेसे हो वर्ण भो ओवइन्द्रिव से गृद्त होते हैं। 
बैड ह 9 रित्स ऐोने पर. कुछ नित्यपदा्ों (आकाझादि) का विकार न होता हो तो भोः 
कह ने बिका. वो का विकार होता है देसा क्यों न साना जाय। अतः शब्द के मिल दोते के 
० हे. “हों हो सकता--वह सिद्धांती का कपन असंगत है ॥ ५० ॥ 
नह होता, इक स्वास्थ पूरपों के मत से भाष्यकार करते हैं कि )-निल्वर्णो का विद्र 
देता सिद्धांती का निवेष अधुक्त है। क्योंकि जिस प्रकार नित्य होने प्रुमो कुछ 
है कर का इन्दरियों से अदण. नहीं होता है अतः वे अतौन्द्रिय होते हैं, तथा 'घटल्व/ 
जाति का भी... गोतिरूप पदातों का (जिस्न इन्द्रिय हैं जिसका ग्रहण होता है उसमें वततमान 
सहन से उस. िय से ग्रदण होता है ) इस नियम से चक्ष तथा त्वचा इन्द्रिय से अहण हो 
सै बहने रद्रय से मद॒ण होता है। अतः अतोन्द्रिय नहीं है । प्रस्द॒त में वर्गों का ओजेव्टिन 
निशपदाधों .' अतः इस प्रकार 'कुछ पदार्थों का नित्य द्ोने पर भी विकार होता है, कुछ 
विकार हो से जिकार नहीं होता? । ऐसा मानना संगत होने के कारण नित्य दोने पर दर्णों का 
शपञषी (डक है। अतः वर्णविकार का पक्षयुक्त दै। (यह नित्यपक्ष में वर्णनिकार माननेवाले 
हे खलरुप है. ल्यलमानामक जाति (नस उत्तर) है; देशा कहते ढुए भाष्यकार सिडांीमत 
'निल्पदाधो का करते हैं कि )--नित्यों में अतोन्द्रियता तथा इन्द्रियग्राद्मता ऐसे दो प्रकार 
शोक. नित्य धर्मों का विकल्प करना विरोप होने से वर्णविकार की स्थापना नहीं कर सकता । 
सषाय ( बनाई, देन इलज्न होता है न नष्ट दोताहै। अधाद उप्न (उल्त्ति) तथा 
हे. 2 रन दोनों पर्मो से जो रहित दोता है उसे नित्य और उतल्यत्ति तवा नाइड्य दोनों 
औरत गा है तह अनित्य पार होता है और बिना उत्नत्ति तथा नाश श्ल दोनों पर्मो का 
न कित्य है. ता । तो यदि वरों का निकार हो तो, उतमें निखता नहीं दो सकती औौर चदि 
नविकरकुप ये विकारपर्मंवाले नहीं हो सकते। अतः पूवपक्षी का “धर्मविकद्प रूप हेतु 
ाष्य का साधक न द्ोकर उसके विपरोत वर्णविकार के अभाव का साथक होने के 


३७६ न्यायदर्शनस् [ झ० २, आ० २, सू० ४०-५१ 


सम्भबति। तद्यदि बर्णा विक्रिश्नन्ते ! नित्यत्वमेषां निवत्तेते | अथ नित्याः ? 
विकारंघमंत्वमेषां निवत्तेते | सोडयं बिरुद्धो दवेस्वाभासरों धर्मबिकल्प इति ॥५०॥ 
अनित्यपक्षे समाधिः-- 
अनवस्थायित्वे च वर्णोपलब्धिवत्तद्विकारोपपत्तिः ॥ ५१ ॥ 
यथाउनवस्थायिनां वर्णानां श्रवर्ण भवस्येबमेषां बिकारो भवतीति | 
अतम्बन्धादसमर्था अर्थप्रतिपादिका बर्णोपलब्धिन विकारेण सम्बन्धा- 


दससथों या ग्रह्ममाणा वर्णविकारमर्थमलुमापयेदिति। तत्र याहगिर्दे यथा... 
गन्धगुणा (्रथिब्येब॑ शब्दसुखादिगुणापीति, ताहगेतड्भबतीति | न॒च वर्णोप- 
लब्धिकरणनिवृत्तों वर्णान्‍्तर्योगस्य निवर्तिका । योड्यमिवर्णनिव्रत्तीं यकारस्य 


रण बिरडनामक दुश्हेत है। जिससे वर्णावकार सिद्ध नहीं हो सकता । ( अर्थाद नित्यपदाओं में 
शच्दरयप्राद्य होना न होना, इन दोनों से कोई विरोध नहीं आता और वर्णों का प्र: 


(कावकारण ) भाव मानने से तो नित्बता का विरोब होता हैं। क्योकि कार्य होना औौर नि 
होनो-इनका परस्पर विरोध है ॥ ५० ॥ बणेवी 
( इस प्रकार वर्णविकार न माननेवाले सिद्धांती के शब्द की अनित्वता मानने से उस व 5४ 
स्थिति ( रहना) न हो सकने के कारंणरूप देत पर बर्णों के अनित्य मांननेवाके बर्णगिकार ५ 
पक्ष से समाषान समाधान कानेवाले पूव्षपक्षी के सून का अवतरण भाष्यकार देते हैं कि )--वर्णो की 
अनित्यता मानने के पक्ष में सिदांतो का समावान वह है-- है 
पदपदार--अनवस्थायित्वे च> और ब्णों के स्थित न रहने पर भी, वर्णोपतम्धिवद दक्ष 
खनेवाले कं के ओजेन्द्रिय से शान होने के समान, तदिकारोपपत्तिः वर्णो का विकार 
सकता है ॥ ५१॥ है 
भावाध--जिस कार अनित्व होने से ने रहनेवाले वर्गों का ओज़ इमद्रिव से ग्रदेग | ज्ञ 
उतती' प्रकराए झनित्य-अवर्तमान भी बर्णों का विकार हो सकता हैं। (अर्थात जिस प्रकार 
लेवल भी बरणों का ओगेस्िय से सलवन्ध होकर बेचे का यहण होतों है, हसी प्रकार ने कि 
मी इकारादि व यकारादि विकार (कार्य) को भो कर सकेंगे यह जातिवादी पूर्वपक्षों का आशव आशग 
(भाध्यकार इस अनित्यपष्ञ को भी यह सापम्यें सभा नामक जाति (अंसेद उत्तर) दै। इस 
से सतसहप से सण्डन करते हुए भागे कहते हैं कि )-अंथे को करनेवाली भी 
उपलब्ध सम्बंध न होने पर अर के कहने में संग नहीँ होती । न कि विकार के सल्वन्ध 
कहने में असम होती है, नो वह वर्ण कौ उपलब्धि गृहीत होकर उस वर्ण के विकारलूय है 
अतुमान ते सिंदि करा सकषेगों (इस कारण पूरृपश्षी का मत युक्त है) तो इस यद श्ख 
आयगो कि जैसे यह कानों है कि--लिस प्रकार पथ्वी गन्बंसुण का आधार हैं, इसी मा 
देशों का भो आधार होगा--देसे हो यह भी पूरपक्षी का कहना है कि गो ी 
पर भौ जैते शब्द धनारे देते है वैसे विकार मो उनका होगा?। पर्तुत में यकार वर्ग की तक नी. 
(आप्ति ) झकार वर के निइृत्त होने पर दूसरे ( यकार) वर्ण के प्रयोग करने का कि बकरी 
है। क्योंकि जो थद इकार के निषृत्त होने पर बकार का प्रयोग होता है--यह पदिं ४! 


ते अर्थ के 


शाब्दपरिणाम० ] समाध्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ र्‌ण्क- 
हि... 


यद्ययं॑ वर्णोपल्ब्ध्या निबर्ततते तदा तत्रोपलभ्यमान इवर्णों यत्वम्रापद्यते 
इति गृद्यते तस्माद्रणे पलब्धिरहेतुवण॑विकारस्येति ॥| ५१ ॥ 
विकारधमित्वे नित्यत्वासाबाद्‌ काला्तरे विकारो पपतेश्ाप्रतिषेषः॥५२॥ 
तडम॑विकत्पादिति न युक्तः प्रतिपेषः | न खलु विंकारधर्मक॑ किख़िल्षित्य- 
अपलभ्यत इति बर्णोपलब्धिवदिति न युक्तः प्रतिपेथः | अवम्रददे हि दधि अन्रेति 
अयुष्य चिरं स्थित्वा ततः संहितायां प्रयुझ्े दध्यत्रेति | चिरनिवृत्ते चायमिवर्ण 
यकार: प्रयुज्यमानः कस्य बिकार इति प्रतीयते, कारणाभावात्‌ कायोभाव इति 
_अजुयोग: प्रसब्यत इति ॥ ४२॥ 


.. हो सैनिक होता हो तो उस पद में भरिलनेवाका इकार हो यार हो जाता है। देखा पषण 
करेगा । इस कारण लव्त॑मान भी वर्ण को उपलब्धि होना वर्णो का विकार होंता है। यह सिद- 

गो कर सकता । ( अर्वाद कुछ को तक रइनेवाले कषणिक भो वरणो से अपने विपय का बन जि 
रो सकता है । उसी प्रकार पदच्छेद के करने के कुछ काल के पश्चात व दोनों पदों कौ 
को जाती है अथवा संवियुक्त पद कहकर उसके कुछ काल के पश्माद जब दोनों पद: प्रथकूपृथक्‌ 
“उस समय अनित्य वर्णों की उतने काल तक स्थिति नहीं रहती । अतः उपलब्धि के 

हा बर्णो के विकार को करना समान नहीं हो सकता। अतः संसतन्य न होने से वर्णो की उपलब्धि 
सा नैनो का विकार द्वोता है। यह काने में असमर्थ होता है-यद भाष्यकार की ख्वतस्त 

"समा नामक जातिवाद का उत्तर है॥ ५१॥ 
(इस प्रकार जातिवादी का जो भाष्यकार ने ख्वतस्त्ररूप से खृण्डन किया है इस'विपय में 


_र की संमति दिखाते हैं )- 


लिता -निकारपमिल्े # बर्णों के विकार का पे ( आअय ) मानने पर, नित्यत्वाभावात्‌ 
मो, अगर ते से, कालस्‍सतरे दूसरे समय में, निकारोपफ्तेः चर और निकाए के हो सकते से 
अिषेषः > तदमं के विकल्प से यह निवेध नहीं हो सकता ॥ ५२॥ 
के ता्थं-बूवेपक्ी का दिया हुआ निलयं के धरमो का विकल्प व्गवि्ाए का झण्डन नहीं कर 
याद लक बह निषेष अधुक्त है। क्योंकि 'दधि आत्र” ऐसा पदच्छेद करने के कुछ काल के. 
कर *दृष्यत्र” देसा प्रयोग किया जाता है । बहुत पूर्वकाल में इट गया हुआ यह इकार के 
'पकार का प्रयोग किया जाता है, तो यह यकार किस वर्ण का विकार हैं यह जाना जाय, 
पक. कर के न होने से कार्य यकार का अभाव हुआ देसे अस्त का आाएसि होगो। अतः 
(३२ कि हेतु दुषट होने के कारण वर्णों का विकारवाद सिद्ध नहीं कर सकता ॥ ५२ ॥ 
करे जे के हि 0 पेन को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि)--पूवपक्षी ने वर्ग के विकार की सिद्धि 
बेर इक. पवार के धर्मों का विकल्प होना यह हेठु देकर सिद्धंतिमत का निषेध दरिया था 
करण. क्योंकि वह दुष्ट है। क्योंकि विकार धर्मवात्म कोई भो नित्य उपलब्ध नहीं दोता | 
भरे 3 को उपलब्धि के समान इस कारण पूव्॑पक्षो का निरेषयुक्त नहीं है। (इसोंकों 
ने & ., रे स्पष्ट करते हैं कि )--अवग्रद ( संषि न कर ) दधि अन्न" देसे दो पदों का प्रयोग 
०] बा ते काल के पश्चात दोनों पदों की संधि कर 'दृध्यत्र” देसा प्रयोग किया जाता है। अतः 
पर जन कार को निदृत्ति होने पर संधि में प्रयोग किया हुआ यह यकार किसका विकार 
जायगा। जिससे इकाररूप कारण के न होने ते यकाररूप कार्य का अभाव है ऐसा 


शज८द न्यायदर्शनस [आझ० २, आ० २, सू० ५३-४४ 


इतश्व वर्णविकारानुपपत्तिः-- 
पक्ृत्यनियमात्‌ ॥ ५३ ॥ 


इकारस्थाने यकारः श्रूयते यकारस्थाने खल्विकारों विधीयते व्रिध्यति इति | 
तद्यदि स्यात्‌ प्रकतिविकारभाबों बणौनां, तस्य प्रकृतिनियमः स्यात्‌ | हृष्टो 
विकारघमिंत्वे श्रक्नतनियम इति ॥ ४३॥ 


अनियमे नियमात्नानियमः ॥ ५४ ॥ 


निषेध का प्रश्न हो सकेगा। इस कारण यदि वर्ण विकारी है तो नित्यता नहीं हो सकती तथाः 
दूसरे समय में विकार हो मी सकता दै। अतः पूर्वपक्षी का निषेध असंगत है ॥ ५२ ॥ 

(सिद्धान्तों के मत से वर्णविकार का खण्डन करनेवाके सूत्र का भाष्यकार अवतर ण देते हैं कि-- 
इस आगे के सूत्र में कदे हुए देतु से भी वर्णो का विकार नहीं हो सकता-- 

पद॒पदार्थ--पअकृत्यनियमाद # प्रकृति ( कारण ) का नियम न होने से, वर्णविकाराणाम्‌ ८ वर्ण 
के विकारों का ॥ ५३॥ 

आवार्थ--'दृधि अन्न” इस उदादरण में इकार के स्थान में “दृध्यत्र' यकार सुनाई देता है और 
ज्यध! धातु से वने हुए “विध्यति” इस पद में यकार के स्थान में इकार सुनाई देता है। अतः 
यदि बर्णों का प्रकृतिविकार ( कारण कार्य ) माव वो तो उसके प्रकृति (कारण) का नियम होगा। 
क्योंकि सुवर्ण के बने डुए सम्पूर्ण अलंकाररूप कार्यों में सुवर्ण ही कारण होता दै। ऐसा विकार 
(अलंकारों ) के प्रकृति ( कारण ) का नियम द्वोता दै। अर्थाद दूध का दद्दी विकार होता है, 
नकि दद्दीं का दूध कमी भी काये देखने में आता है। प्रस्तुत में जिश्ष प्रकार “दृष्यत्र' इस 
डदादरण में इकार का यकार विकार है यह देखने में आता है ऐसे हो 'व्यध्‌” घात॒ से बने हुए 
विध्यति' इस पद के यकार का भी इकार विकार है ऐसा देखने में आता है । अतः वर्णों में प्रकृति 
( कारण ) तथा वरिक्ृति ( कार्य ) का नियम होने का भाव नहीं हो सकता ॥ ५३ ॥ 

(५३ दें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--'दृष्यन्र” इस पद में इकार के स्थान में 
यकार स॒नाई देता है, और “ब्यध' पातु से बने हुए 'विध्यति' इस पद में यकार के स्थान में 
इक़ार होने को व्याकरण में विधि दी हुई है। इस कारण बर्णों का यदि प्रकृति विक्ृतिभाव हो तो, 
उस बिकार के प्रकृति ( कारण ) का नियम द्वोने लगेगा । क्योंकि उपरोक्त प्रकार से दूध के विकारः 
वह्ढो में प्रकृति का नियम देखा जाता है। ( इस कारण बर्णों का विकार मानने का पूवेपक्षी का मत' 
सर्वेबा असंगत है) ॥ ५३॥ 

( उक्त सिद्धान्त के प्रकृति नियम के कारण वर्णविकार न दोने के मत पर छल से भसदुत्तर 
करनेवाले पृववंपक्षी के मत से सूत्रकार आपत्ति दिखाते हैं )-- 

पदपदार्थ--भनियमे 5 उक्त प्रकृति के नियम नहीं होने में, नियमाद + नियम दोने से, न 
नहीं हो सकता, अनियमः > प्रकृति का नियम न होना ॥ ५४॥ 

आवार्थ--जो यह सिद्धान्ती ने वर्णों का विकार न दोने में प्रकृति ( कारण ) का नियम नहीं 
होता ऐसा कद्दा है यद् यदि अपने विषय में व्यवस्थित है तो वह्दी प्रकृति का नियम हो जायगा | अतः 
अक्ृति का नियम न दोने के कारण सिद्धान्दो का 'प्रकृति ( कारण ) का वर्णों के विकार में 
नहीं होता? यद कहना अर्ष॑गत है ॥ ५४ ॥ 


ठ रे २७९ 


यडये अकृतेरनियम उक्तः स नियतो यथाविषयं व्यवस्थितो नियतत्वान्नि- 
यम इति भवति, एवं सत्यनियमो नास्ति, तत्र यदुक्त प्रकृत्यनियमादित्येतद- 
युक्तमिति ॥ ४४ ॥ 
नियमानियमविरोधादनियमे नियमाचाग्रतिपेघः ॥ ५५ ॥ 
नियम इसत्यत्रार्थाभ्यनुज्ा, अनियम इति तस्य प्रतिपेषचः | अनुज्ञातनिपिद्ध- 
योश्व व्याघातादनथौन्तरत्वं न भवतिं। अनियमश््व नियतत्वान्नियमों न भव- 
तीति नात्रार्थस्य तथाभावः प्रतिषिध्यते | कि तहिं ? तथाभूतस्याथस्थ नियम- 
शब्देनाभिधीयमानस्य नियतत्बान्नियमशब्द एवोपपद्यते | सोडय॑ नियमाइुनि- 
यमे प्रतिषेघो न भवत्तीति )| ५५ ॥॥ 
दे सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि)-'जो यह सिद्धान्तो ने वर्णो के विकारों के कारण 
का नियम नहीं होगा” यह कहा है, वह यदि नियमित अथाद अपने विषय ( अकृति के अनियम ) में 
श्यवस्थायुक्त है तो नियमित होने के कारण वह नियम हो है ऐसा द्ोता दै। ऐस। होने के कारण 
बह अनियम नहीं रहा | अतः उसमें जो सिद्धान्ती ने ५३ वें सूत्र में 'वर्णो के विकारों (कार्यों ) के 
अकृति ( कारण ) का नियम नहीं दोता” यह कद्दा था, वह असंगत है ॥ ५४॥ 
यह पूर्वपक्षी का कहना वाक्छल है; इस आशय से सिद्धांती के मत से सूत्रकार कहते दैं-- 
पद॒पदार्थ--निवमानियमविरोधात 5 नियम तथा अनियम का परस्पर विरोध होने के कारण, 
अनियमे « नियम न होने में, नियमाद्‌ च नियम करने से भो, अप्रतिषेषः प्रकृति के अनियम 
क निषेध नहीं हो सकता ॥ ५५ ॥ 
आवार्थ--नियम है यह कहना किसी विषय का स्वीकार होता है और नियम नहीं है. यह 
कहना उत्तका निषेध होता है। अतः स्वीकृत भावपदार्थ तथा उसका निषेष इन दोनों का .परस्परः 
विरोध डोने के कारण नियम तथा अनियम एक पदार्थ नहीं हों सकते | अनियम ( नियम न होना ) 
यह भो नियम न होने से ही नियम नहीं होता। इस कपन से अनियमरूप पदायये का, अनियम' 
होने का निषेध नहीं किया जाता, किन्तु नियम शब्द से कह्दे हुए पदार्थ के नियमित होने के कारण 
नियम झब्द ही वह दो सकता हैं। अतः यद्द नियमित होना छेकर [म का निषेष छलव।|दो का 
झंगत नहीं हो सकता ॥ ५५ ॥ 
(५५ वें सूत्र को आधष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--नियम है इस पद से किसी विषय को 
स्वोकार करने का बोष होता है और नियम नहीं दे यह पद ज्सके निषेध को करता है'। स्वोकारः 
._ करना और निषेष करना इन दोनों का परस्पर विरोध दोने के कारण नियम तथा अनिबम ये दोनों 
एक नहीं हो सकते। अनियम भो अपने विषय का नियम करने से दी अनियम होता है; इस 
कहने में अनियम के अनियमरूप का निषेष नहीं किया जाता दै। ( प्रइन )--तो क्या किया जाता 
॥१( उत्तर )--नियम शब्द से कद्दे जानेवाले वैसे अर्थ के नियमित होने के कारण बह नियम 
जब्द हो द्वोता है ( ऐसा कहा जाता है )। अतः वह यह पूर्वकक्षी का अनियम को भी निव्म 
मानकर वर्शो के प्रकृति का नियम के न होने का निषेष नहीं हो सकता । अर्थात विरुद्ध दोने ले 
नियम ठथा अनियम एक आशय में नहीं रदते--ऐसा सिद्धांती का आशय है न कि उन दोनों का 
आम्रय तथा आशित द्वोना नहीं हों सकता--यद आशय है। अतः वर्णविकार प्रकृति का नियम न 
होते के कारण नहीं हो सकता--यद सिद्धान्त दढ़ है ॥ ५५ ॥ 


स्८क स्यायदर्शनसख्‌ [ ञ्र० २, आ० २, सू० द 


जल चेय॑ वर्णविकारो पपत्तिः परिणामात्‌ कार्यकारणमाबाद्ा। कि त्हिं ? 
शुणान्तरापच्युपमर्दहासबृद्धिलेशशेपेम्यस्तु विकारोपपत्तेवर्णवि- 
काराः ॥ ५६ ॥ 


स्थान्यादेशभावादप्रयोगे प्रयोगो बिकारशब्दार्थः | स मिद्यते ग्रुणान्तराप्त्तिः 
डदात्तस्थानुदात्तः इत्येबमादिः | उपम्दों नाम एकरूपनिवत्ती रूपान्तरोपजनः। 
हातो दीघेस्य हस्वः | वृद्धिडेस्वस्य दी्घे:, तयोवों प्छुतः | लेशों लाघबम्‌ , स्त 
इत्यस्तेबिंकारः | श्लेप आगम:, प्रकृतेः प्रत्ययस्य वा | एत एवं विशेषा विकारा 


( इस प्रकार वर्णो के प्रकृति विकार भाव का ख़ण्डनकर सिद्धान्ती के आदेशपक्ष से व्यवहार में 
अर्णविकार मानने का समर्थन करते दुए भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हैं कि )-वह 
बर्णों के बिकारों का होना पूर्वोक्त प्रकार से न परिणाम मानकर हो सकता दै, अथवा कार्य-कारणभाब 
को लेकर । ( प्रश्न )--तों किसको लेकर वर्णों के बिकार का व्यवहार होता है (-- 

पद॒पदार्थ--झुणान्तराप्स्युपमददहासबृद्धिडेषइलेपेन्य:तु 5 किन्तु इसके उदात्तादि यघुर्गों को 
आप्ति, ( २) उप > एक रूप इंटकर दूसरा रूप दोना, (२) ढास घटना जैसे दौपे का €रस्व 
होना, (३ ) इृद्धिः बढ़ना ( हस्व का दो होना ), (४) छेश् 5 छोटा होना जैसे अस्ति का 
अजाकर 'स्तः? द्वोना, ( ५) इछेष ( आगम )- प्राप्ति ( प्रकृति या प्रत्दय को ) ( ६ ) इन कारणों 
से, विकारोपफ्तेंः ० बिकार हो सकने से, बर्णविकाराः  वर्णों के विकार कदे जाते हैं ॥ ५६ ॥ 

आवार्थ--यथ्यपि पूर्वोक्त प्रकार से भादेशपक्ष दो युक्त है, तथापि कुछ शाखकार तथा लौकिक 
डुरुष भी वर्णो का विकार मानते हैं, किन्तु वह वास्तविक नहीं दै।। क्योंकि उदात्त स्वर का अनुदात्त 
होना १, एक 'म्रव” रूप के निषृत होकर उसका “बच' रूप द्ोना रूप उपमद २, दोध का हस्व 
होना रूप हास ( घटना ) ३, एवं €स्वर का दौर्ध होना रूप वृद्धि ४, तथा साक्षात का अनिकछकर 
“स्त/ देसा प्रधमपुरुष द्विवचन का रूप दवोना, रूप छेद्ा ( लबु द्वोना) ५, एवं प्रकृति या प्रत्यय 
का भागम ( प्राप्ति ) ६, ऐसे कारणों से वर्णों का विकार कद जा सकता है। इसलिये वर्णविकार का 
ज्यवहार होता है ॥ ५६ ॥ 

(५६ वें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र में सामान्यरूप से विकार झब्द का 

यह अर्थ है कि एक स्थान में रहनेवाले के एक 'इ” के भादेशरूप से उस 'इ” का प्रयोग न कर 
एक दूसरे 'य! का प्रयोग करना। यह विकार भिन्न-भिन्न रूव से होता है। जैसे उदात्त स्वर को 
अनुद्ात्त स्वर होता है श्त्यादि दूसरे शुण को प्राप्ति सूत्र के युणाकरणपत्ति शब्द का अर्थ है १, तथा « 
एक 'अस्ति! का रूप इटकर 'अस्तेभू:” इस व्याकरणसूत्र से दूसरा 'भू! रूप होना रूप उपमदे २, 
*अधिग्रामणि कुछ! इत्यादिक में “णी' के दोर्ष का हस्बर दो जाना हास ३, एवं 'नीहारः' इत्यादिक 
में 'नि! इस हस्व इकार का दोर्ध स्वर हो जाना रूप वृद्धि ४, तथा असू थात॒ के प्रभमपुरुष के 
दिवचन के 'स्त” इस रूप में छघु दोना रूप छेश ( ५ ), यह अस्ति/का विकार है। “भगवक्निहद! 
इत्यादिकों में आगमादिकों का सम्बन्ध द्ोना अर्थात्‌ प्रकृति अथवा प्रत्यय का आगमरूप इछेप ( & ), 
दे उपयुक्त सम्पूर्ण व्याकरणानुसार विशेष दी विकार है और यही: आदेश कहते हैं। ये उपयुक्त 
झुशान्तरापस्ति आदि वर्णों में विकार हो सकते हैं तो ये हो वर्णविकार स्यवहदार में कददे जाते हैं। 
( अर्थात पूर्वोक्त प्रकार से वास्तविक वर्णविकार न होने के कारण है” का “य! द्वोना यद बस्तुता 


| ह। सभाध्यहिन्दीब्याल्योपेतस सडक 
इति एत एवादेशाः, एत चेद्निकारा! उपपद्यस्ते तहिं बर्णविकारा इति ॥ ४६॥ 
इत्यप्टादशभिः सूत्र: शब्दपरिणामश्रकरणम | 
ते विभकत्यन्ताः पद्म ॥ ५७ ॥ 


यथादर्शनं बिकृता वर्णो विभक्त्यन्ताः पदसकज्ञा भबन्ति। विभक्तिद्यी 
नामिक्याख्यातिकी च, ब्राह्मणः पचतीत्युदाहरणम्‌ | उपसर्गनिषातास्तहिं न 
पदसडज्ञा लक्षणान्तरं बाच्यम्‌ इति ? शिष्यते च खलु नामिक्‍्या विभक्तेरव्य- 
याज्लौप: तये८ पदसउज्ञार्थमिति ॥ ४७॥ 


आदेश हो है, तथापि उत्ते सूतरोक्त व्याकरणानुसार युास्शरापत्ति आदि से ६ का यकार विकार दे 
देसा वर्णविकार कहा जाय तो इसमें सिडधंतो को कोई आपत्ति नहों है ॥ ५६॥ 
झब्दपरिणामप्रकरण समाल 


(४) झब्दशक्तिपरीक्षा प्रकरण 
इस प्रकार इस प्रकरण में विस्तारपूर्दक वर्णों ( शब्द ) में अनित्यता को सिड करने के पश्चात 
आब्द के प्रमाण होने में उपयुक्त होने के कारण पद का निरूपण करते हुए सूबकार कहते हैं- 
पद॒पदार्थ--ते 5 वे वर्ण, विभक्त्यन्ताः> झप्‌ ( नाम ) तथा तिछ ( घाव ) नाम की विभक्ति 
जिनके अंत में दो, पदस,< उसे पद कहते हैं ॥ ५७ ॥ 
आवार्ध--ध्याकरणशाखत के अनुसार विकार को प्राप्त हुए जिनके अंत में सुप्‌ छु औ जस्‌ भादि 

अथवा तिल, (तिप्‌ तस्‌ू, झि आदि विभक्ति हों, उन वर्णों को पद कहते हैं। अर्थात दो प्रकार 
को विभक्ति दोतों है। एक नाम ( प्रातिपदिक ) नाम से प्रसिद्ध नामिकी तथा दूसरी भातुत्तस्वत्थ 
रखनेवाकी आख्यातिकी संडा दोती है। जैसे “ब्राह्मण” यह नामिको एवं 'पचति' बह आउ्दातिको 
संज्ञा दोती है । अतः विभक्त्वन्त वर्ण पद होते हैं, यद सिद्ध होता है॥ ५७॥ 
(५७ दें सूत्र की भाध्यकार व्याख्या करते ६ कि )-प्रमाणों के अनुसार पूर्वोक्त शुणान्वरो- 
प्रपत्ति आदिकों से आदेशरूप से विकार को प्राप्त वर्ण ( न कि प्रकृतिविक्तिरूप से क्योंकि वह 
_पूब“क्त प्रकार से प्रमाण से वाषित हैं ) झुप्‌, तिछ्‌ आदि विभक्ति जिनके अंत में दों। उन्हें पद कहते 
है किप्तमें 'नामिकी' ( प्रातिपदिक संज्ञानामवाली ). एवं “आख्यातिकी' पावुसम्बस्थवाछ्षी-- देसो 

कार की होती है। 'बराह्मणः', 'पचति! ये दोनों क्रम ले जिसके उदाइरण हैं । यहाँ पर पूर्पक्षो 
देस्ती झंका करता है कि--'तब तो 'प्रादि' उपक्षग तथा “च' आदि निपार्तों का दूसरा छक्षण कहना 
होगा, क्योंकि उनके अंत में विभक्ति नहीं होतीः। इस पूर्॑प्षों को शंका का भाष्यकार समाधान 
देते हैं कि--'उपसगग तथा निपात इन दोनों में यद संज्ञा होने के लिये उनके अन्त में रइनेवाछी 
विभक्ति का 'अव्ययाक्लोपः” भब्ययों से विभक्ति का छोप द्वोता है, पेसा व्याकरण में भवुश्ञातन 
( ब्पदेश ) किया है 'यदि “च', “प्र! इनके प्रयोगकाल में उक्त अनुशासन के अनुसार विभक्ति नदों 
रहती तो उसकी पदसंश्षा मी नहीं दोगो/--देसी पूर्वपक्षी आपत्ति दे तो इसके निरासाथ साष्यकार 

आगे कहते हैं किं--पद से दी अर्थ का शान होता है--यह अन्‍्ययों को पद कहने का अ्रयोजन है, 
क्योंकि 'नापदं प्रयुंजीत' दिना पद के शब्द का प्रयोग न करे ऐसा बिना संज्ञा के अर्थबोध- दोने का 
.. निषेष करनेवाछा झाख इस विषय में प्रमाण है ॥ ५७॥ 


श्८्र स्यायदर्शनस[ आ० २, आ० २, सू० ४८-४६ 


पदेनार्थसम्प्रत्यय इति प्रयोजनम्‌, नामपद्‌ चाधिहत्य परीक्षा, गौरिति पद 

खल्विदमुदाहरणम्‌ू-- 
तदर्थ व्यक्त्याकृतिजातिसब्निधाबुपचारात्संशयः ॥ ५८ ॥ 

अविनामावतृत्तिः सब्रिधिरिति | अविनाभावेन बतेमानासु व्यक्त्याकृतिजा- 

तिषु गौरिति श्रयुब्यते, तत्र न ज्ञायते किमन्‍्यतसः पदार्थ उत सबब ? इति ॥५८॥ 
ब्दस्य प्रयोगसामथ्यौत पदाथोवधारणं तस्मात-- 
याशब्दसमूहत्यागपरिग्रहसड्डथाइद्ध्यपचय-वर्णसमासाजुबन्धानां 
व्यक्ताबुपचाराद्रक्ति।॥ ५९ ॥ 


(इस प्रकार के नाम तथा धातु देसे दो प्रकार के पदों में से प्रथम नाम पदों को छेकर सूत्रकार 
परीक्षा करते हैं इस आशय से माष्यकार अभिम सिदास्तसूत्र का अवतरण देते हैं कि )--नामपद 
को व्देशकर परीक्षा ( विचार ) की जाती है, जिसका 'गौः” यह पद उदाइरण है उसके ब्षे में-- 

पदपदार्थ--व्यक्त्याकृतिजातिसभ्रिधौ « गौशरीररूप व्यक्ति, गौ का गलकवलादि आकार तथा 
गौओं में वर्तमान ग्रोत्वजाति के समीप रहने पर, उपचारात -न्यवद्वार होने के कारण, संझवः 
गोपद का अथ॑ व्यक्ति है, आकार है अथवा ज्ञाति--यह सम्देह दोता हैं ॥ ५८॥ 

आवार्थ--जब व्यवह्वारकाल में यद 'गौ' है, यह “घट! है ऐसा शब्द प्रयोग किया जाता है, तो 
उस गौ अथवा घट में व्याप्ति से बततमान गौ दारोर तथा घट स्वरूप व्यक्ति एवं उनके गल का कंबल; 
पुच्छ तथा मोटे पेंदेवाला इत्यादि आकार तथा संम्पूणं गौ तथा घट ब्वक्तियों में वर्नमान गोत्व तथा 
घरत्व नाम कौ जातियों के वर्तमान होने का कारण बह गौ तथा घट का शरीररूप व्यक्ति अथवा 
उन दोनों का आकार अथवा उनमें वर्तमान गोत्व, घटल्दादि जाति ही गौ तवा घट का शब्द अर्थ 

है--चह यथार्थ ज्ञान नहीं होता । अतः पद का व्यक्ति, आकार अथवा जाति इन तोनों में से कौन 
अर्थ है यह संशय होता है ॥ ५८॥ 

(५८ हे सूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार सूत्र के सन्निषि झच्द को अर्थ कहते हैं कि )-- 
सूत्र में 'सप्िघि! इस पद का अर्थ है 'अविनाभाव! ( व्योप्यव्यापक ) पृत्तिरूप ( सम्बन्ध )। 'पदः 
का और पदार्थों का क्‍या सम्बन्ध है! ! ऐसी शिध्यों की जिज्ञासा के निरास के लिये भाष्यकार' 
ऊद्दते हैं कि--्याप्य तथा व्यापकरूप सम्बन्ध से रहनेवाले पदार्थों को व्यक्ति ( स्वरूप ), आकार 
तथा जातियों में 'गौ? है इत्यादि शब्द का प्रयोग किया जाता है। अतः इन तीनों में से गौ पद का. 
अर्थ कोई एक हीं पद का वाच्य अर्थ है. अथवा तौनों सम्पूर्ण पद के अर्थ होते हैं ॥ ५८ ॥ 

( ऐसा संशय द्वोने पर प्रथम केवल व्यक्ति ( पदार्थ के स्वरूप ) संज्ञा, रूप में पद की शक्ति हैं 
हसा माननेवालों के मत के पूर्वपक्षी के सूत्र का अबतरण भाध्यकार ऐस देते हैं कि )--'गौ आदि 
अब्दों के सामथ्यै से गौ आदि पदों के अर्थो का निश्चय किया जाता है? इस कारण-- 

पदपदार्थ--वाझब्दसमूहत्यागपरिप्रहसंख्यावृद्यपचयवर्णसमासानुवन्धानां 5 'याः यद झब्द, 
समुदाय, त्याग, परिग्रद ( स्वीकार ), संख्या, वृद्धि ( बढ़ना ), अपचय ( घटना ), समास (सम्बन्ध ),. 
अनुवन्ध (समान उत्पत्ति करना), इनके व्यक्ताउपचारादू 5 व्यक्तियों में व्यवद्वार दोने सै, व्यक्ति: 
व्यक्ति ( गौ आदि झरीररूप ) ही गो पद का अर्थ है ॥ ५९ ॥ 

आवार्थ--गौ आदि व्यक्ति अनेक दोने के कारण “जो गौ बेटी है! “इत्यादि व्यवद्वार में या 


| ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम र्थ्से 


हा पदार्थः, कस्मात्‌ ? या्नब्इप्रभृतीनां व्यक्ताइृपचारात्‌। उपचारः 
अयोग: | 

या गौस्तिएति या गौर्निषण्णेति, नेदं बाक्यं जातेरभिघायकमभेदात्‌ | 
भेदात्त द्रव्याभिधायकप्‌ | गबां समूह इति भेदादू द्रव्याभिधानम्‌, न आतेर- 
भेदात्‌ । 

चैद्याय गां ददातीति द्रव्यस्य त्वागो न जातेसमूत्तेत्वात्‌ , प्रतिक्रमानुक्रमा- 
जुपपत्तेश्व । 

परिग्रहः--स्वत्वेनाउमिसम्बन्ध: कौण्डिन्यस्य गौन्नौह्मणस्य गौरिति, 
द्रब्याभिघाने द्रव्यभेदात्‌ सम्बन्धभेद इति उपपन्नम्‌ , अभिन्ना तु जातिरिति | 


शब्दों के श्योग होने से, १, तथा गौओं के समूह को लेकर दोने से २, एवं 'चैद्य को गौ देता है' 

इस व्यवहार में गोरूप व्यक्ति का दान ३, तथा परिभ्रद (स्वोकार करना ) ओो न्यक्तियों का ही 
होने के कारण ४, 'दश गौ है” इत्यादि प्रयोग से संख्या का व्यक्ति में हो रहने के कारण ५, 
गौ बढ़ गई है' आदि न्यवद्वार में उसके शरीर के अवयवों का बढ़ना रूप इद्धि ६, ऐसे हो शरीर 
के भवयवों का घटना अपचय ७, तथा 'श्वेत गौ है' इस्यादि प्रयोग से रूप नामक युग का आभ्रव 
भी रूप व्यक्ति के होने ८, 'गौ सुख में है' आदि व्यवद्वार के कारण शुखरूप गुण का सम्बन्धरूप 
समास ९, एवं 'गौ बचुढ़े को बियाती है? इत्यादि व्यदद्दार से वछड़ेरूप व्यक्ति को हो उलत्ति 
होने के कार॒णरूप अनुबन्ध १०, का भी व्यक्तियों में व्यवद्दार संसार में होता है। अतः व्यक्ति दो 
गौ आदि स्वरूप गौपद का अथे हैन कि आकार अथवा जाति ऐसा व्यक्तिवादी पूर्वपक्षों का 
आशय है ॥ ५९ ॥ 

(५९ वें सूत्र को भाध्यकार ब्याझया करते हैं कि )--'भौ अ(दि व्यक्ति रूप पदाधे ही गौ आदि 
शब्दों का अथ है!। ( प्रश्न )--किस कारण ! ( उत्तर )--सूत्र में कद्े हुए या झब्द से छेकर 
अनुव्थ तक कदे हुए दस प्रयोग ( व्यवद्वार ) गौरूप व्यक्ति में उपचार से होते हैं। बरहाँ उपचार 
शब्द का अर्थ है-- शब्द का प्रयोग करना । (१) क्योंकि 'जो गौ बैठी है, मर्बाद अच्छो तर 
टी है? शल्यादि वा्यों से गौओं में वतमान 'गोत्थ' नामक जाति नहीं कहदौ जाती, क्योंकि जाति 
तो एक हो है । अथांद जाति के एक दोने से 'जो-जो” यद विश्वेषण व्यर्थ हो जावगरा और मेद को 
हेवर 'जो-जो गौ” देसा न्यक्ति में दो प्रयोग हो सकता है। ( ३) 'गौओं का समूह” इस व्यवहार 
मेँ भी स्वक्तियों के मिन्न होने के कारण गोरूप इ्य ( व्यक्ति ) हो कदी जाती है, आति एक होने के 
कारण उसका समुदाय यह व्यवहार नहीं हो सकेगा। ( ३ ) 'चेद्यनाम के मजुष्य को गौ देता है” 
रत्यादि बाक्यों में गौरूप व्यक्ति का ही त्यागरूप दान कद्दा जाता है, न कि गोत्वरूप जाति का, 
क्योंकि जाति तो मूतिवाली न होने के कारण अवयव-दौन द्वोने से उसका दान नहीं दो सकता तथा: 
गोत्व जाति का वियोग तथा संयोग भी उक्त कारण से नहीं हो सकेगा। (४) अपना यथाये संबंध: 
ड्यक्ति से दी दो सकता है--जाति से नहीं। इस कारण स्वत्वसम्बन्धरूप परिग्रह ( दान छेना ) भो 

ज्यक्ति को हो कहता है न कि जाति भादि आकार की तथा 'कौण्डिन्य नामक ब्राह्मण की गो है? 
'्यह एक जाद्ाण्‌ को गौ है? इत्यादि झब्द प्रयोग में भो गौ व्यक्तियों के अनेक होने से सम्बन्ध है यह 

कह सकते हैं, क्‍यों कि कोण्डिन्य तथा आक्षाण की जो गौ भिन्न-मिश्न हैं उनका कौण्डिन्यादिकों से मिज्ञ- 

मिन्न सम्बन्ध दो सकता है और (गोत्व ) जाति के पक दोने से मिन्न-मिन्न सम्बन्ध न दो सकेगा ।. 


स्ड्छ न्यायदर्शनस्‌  [ अ० ३, आ० २, सू० । 


सड्डया, दश गाबो बिंशतिगोंब इति मिन्नं द्रव्यं सल्लयायते, न जातिरभे- 
दादिति। 20% 5 

वृद्धिः- कारणवतो द्रव्यस्यावयब्रोपचयः, अवर््धत गौरिति। निरवयवा तु 
ज्ञातिरिति | एतेनाएचयो व्याख्यातः | 


वर्णः--शुक्ला गौः कपिला गौरिति, द्रव्यस्य गुणयोगो न सामान्यस्य | 
समात्त:--गोद्वितं गोसुखमिति द्रव्यस्य सुखादियोगो न जातेरिति | 


अनुबन्ध/--सरूपप्रजनसन्तानो गौगो जनयतीति, तदुस्पत्तिधर्मत्वादू द्रव्ये 
युक्त न जञातौ विपर्ययादिति । द्रव्यं व्यक्तिरिति दि नाथोन्तरपू ॥ ४६ ॥ 
अस्य प्रतिपेधः-- 


न तदनवस्थानात्‌ ॥ ६० ॥ 

(५ ) दस सौ हैं), बीस गौ हैं, इत्यादि प्रयोग में मिन्न-मिक्न गौ व्यक्तियों को गणना की 
है। गोत्व जाति के एक होने से उसको दस-बोल यह संख्या नहीं हों सफती। (६ ) कारण 
( अवयव ) बाला गो-झरीर व्यक्तिरूप द्वल्य हों दाथ-पैर आदि अवयर्थों के बढ़ने के कारण 
“गौ सोटी हो गई है' ऐसा व्यवहार व्यक्ति में हो द्वोता है, क्योंकि उसमें अब्रयव हो सकते हैं 
“गोल्य” जाति तो अवपबरद्दित है अर्थात जाति का तो द्वाव-पैर आदि अदयब है नहीं, अतः वृद्धि 
झोना | (७) इसोसे अवयवों का हास (घटना ) मो उक्त प्रकार से जो व्यक्ति में हो सकता है 
न कि जाति के । यद मो इसी इटि से कहा गया । (८) यह श्वेत गो है, यह कपिला गौ है, इत्यादि 
अयोग भी गौ स्थक्तिरुप हों मे हो गरेत आदि रूप युर्गों का रूमन्‍न्‍प वोष कराता है और जांति 
पदाय॑ में गुण न रहने के कारण गोत्व जाति नहीं दो सकती, अतः यहाँ गौ वर्ण है। (९) गौ का 
हित है, वह सुखी है” इस्यादि प्रयोग में इुखादि गुणों का सम्बन्ध मी गो आदि व्यक्तियों में ही 
होता है नकि एक होने के कारण जाति में, अंतः सम्बन्धरूप समासरूप। (१० ) गौ बछड़े को 
उत्पन्न करती हैं (वियाती है ) आदि प्रयोग में अपने स्वरूप के समान संतान को उत्पन्न करना रूप 
अनुवन्ध भों बछड़ारूप न्यक्ति के वत्पत्तिपम के आधार द्वोने के कारण व्यक्ति में दी हों सकता है, 
जाति तो इसके विपरीत नित्व होने से उसमें उक्त अनुबन्ब नहीं हों सकता। इससे सिड 
होता हैं कि गो आदि व्यक्ति दी गौ आदि पर्दों का अथे है। दूसरा गौ का आकार अथवा गोत्व जाति 
इन दो में से कोई गी झब्द का अर्थ नहीं है ॥ ५९ ॥ 

( व्यक्ति, जाति तथा आकार तोनों ही गण तथा प्रधानरूप से गौ आदि पदों का जय होता है, 
ऐसे आगे क्दे जाने वाठे सिद्धांत के मतसे उपयुक्त कैवक गौ व्यक्ति ही गौ शब्द का धर्थे है, 
देते पूरव॑क्षी के मत का खण्डन करनेवाले सिद्धास्तसूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--इस 
ज्यक्तिबाद का निषेध इस प्रकार है-- 

पद॒पदार्थ--न  नईीं है, केवल व्यक्ति, पदार्थ, तदनवस्थानाव « उस व्यक्ति के स्थिर न होने 
के कारण ॥ ६० ॥ 

भावार्थ--ऊपर ५९ वें सूत्र में कहे हुए 'या! शब्द-तमूद आादि से ओ युक्त दोता है वहों गौ 
झब्द का भर्ये हैं। "जो गौ बेठी है! इत्यादि व्यवदारों में केवड गौ स्वरूप व्यक्ति दी उसमें 
ब्॒त॑मान गोत्व जाति तथा अंग को छोड़कर कही जातो है। किन्तु गोत्व जातिवालो गो व्यक्ति 


| शब्दशल्तिपरीक्षा० ] समाव्यहिन्दीब्यास्योवेतरद कट, 
न व्यक्ति: पदार्थ: | कस्मात्‌ ? अनवस्थानाव्‌ | या शब्दप्रश्न॒तिभियों विशे- 
ध्यते स गोशब्दार्थो या गौस्तिष्ठति या गौर्निपण्णेति, न द्रव्यमात्रमविशिष्ठ 
ज्ञात्या विनाउमिघीयते । कि तदिं ? जातिविशिष्टप्‌ | तस्माज्न व्यक्ति: पदार्थ: | 
एबं समूहादिपु द्रष्टन्यमर्‌ ॥ ६० ॥ 

यदि व्यक्ति: पदार्थ: कथ्थ॑ तहिं व्यक्ताबुपचार इति ? निमित्तादतद्भावेडपि 
तदुपचारः | दृश्यते खलु-- 


+ “ सहचरणस्थानतादर्थ्यबृत्तमानधारणसामीष्ययोगसाधनाधिपत्येस्यो 
. ब्राह्मणमअ्कटराजसक्तुचन्दनगन्ञाशाटकाज्नपुरुषेष्वतद्भावेडपि , वदुप- 
चार; ॥ ६१॥ 


“गौ! झब्द से नहीं कद्दी जातो है, इस कारण केवल गोस्वरूप व्यक्ति हो गौ इस शब्द का अर्थ नहीं 
हो सकता ॥ ६० ॥ 

(६० दें सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )-गौ स्वरूप व्यक्ति हों केवल “गौ” इस 
शब्द का अर्थ नहीं है। (प्रइन )-क्यों ! (उत्तर )-व्यक्ति के त्थिर न होने के कारण । 
'पूव॑तृत में 'या' शब्दसमूह आदिकों से जो युक्त हो वही “गौ” शब्द का अथ॑ है। जो गौ "बैठी! है, 
खड़ी है, जो गौ चुख से अच्छी तरह वैठो है इत्यादि व्यवद्वर में केवल गौरूपद्रब्य व्यक्ति बिना गोल्व 
जाति के नहीं कददी जातो है, क्योंकि उसीसे अश्वादिकों के खड़े न होना आदि का बोध नहीं होता है 
अह होगा । ( प्रस्न )-तब गौ शब्द से किसका ज्ञान होता है ! ( उत्तर )-गोत्व जाति से युक्त 
. गो रूप व्यक्ति गौ” इस झच्द से कही जातो है, इस कारण 'गौ” इस शब्द का केबल गोस्वरूप 
व्यक्ति अर्थ नहीं है भाव गो झब्द की गोत्वजाति में शक्ति है व्यक्ति का ब्याप्ति शानसे 
._ हाम ्वोता है। इसी अकार “गौओं का समूह” आदि से भी अश्ादि समूह का बोष न होने के 
कारण गोत्व जातिदुक्त गो ब्यक्तियों के ही समुदाय का बोष होता दै यह स्वयं जान केना चाहिये ॥ 

( इस जातिविशिष्ट न्यक्ति में शब्द की शक्ति मानने वाले सिड्ान्तों के मत पर पुनः स्यक्तिबाद' 
का आक्षेप- दिखाकर व्यक्ति में शब्द के अर्थ के प्रयोग का वोज दिखलाते हुए अग्रिमसूत्रका 
_ भाष्यकार अवतरण दिखाते हैं कि )--यदि सिद्धान्ती के कथन के अलुसार गौ स्वरूप व्यक्ति गौ! 
इस शब्द का गर्य नहीं दे तो 'गी बैठी है, खड़ी है! इत्यादि गौ व्यक्ति में व्यवद्वार/कैसे होता है 
ऐसे केबल व्यक्तिवादो के प्रइन का यह समाधान है फि--जागे के सूत्र में दिखाये जानेवाले 'साथ में 
पएना! इस्यांदि कारण से गौ शब्द का जो ल्यक्ति अर्थ न दोने पर भा व्यक्ति में प्रयोग किया. जाता 
है । क्योंकि यह देखने में आता है-- 

परदपवार्थ-सहच रणस्थानताचशंकृत्तमानपारणसामोप्ययोगसांधनाधिप्त्वेन्वः ० सहचरण ( साथ 
में रहना ), स्थान, तादथ्ये ( उसके छिये इत्त ( आचरण ), धारण ( तौछ ), समीप होना 
बोग ( सम्बन्ध ), साधन ( कारण ) तथा आधिपत्य ( स्वामी होना )। इन निमित्तों सें; श्र्मणमंच- * 
करराजसक्तुचंदनंगंग|शाटकान्नपुरुषेषु » आह्ण, संच ( कुर्सी ), कट ( चटाई ), राजा, सत्त+ चन्दन, 
गंगा; झाटक ( साड़ी ), अन्न तथा मुष्यों में. कम से, अतद्भावे अपि* ज्राढ्मणादिकों के यष्टि न 
५र भी, तदुपचार: » यब्टि, छड़ी का भोजन कराओ इत्यादि प्रयोग में यष्टि ( छड़ो ) के 


ज्स्बब न्थायदर्शनस्‌ [ अर० २, आा० २, सू० ६१ 


अतड्भावेठपि तदुपचार इति--अतच्छुब्दस्य तेन शब्देनाभिधानमिति | 
सहचरणात्‌--यह्टिकां भोजयेति, यप्टिकासदचरितों ज्रा्रणोडमिघीयत इति | 
स्थानात्‌ू--मश्ाः क्रोशन्तीति मज़स्थाः पुरुषा अभिवीयन्ते । 
तादर्थ्यात्‌-करार्थेपु बीरणेषु व्यूह्यमानेषु कट करोतीति भबति | 
बृत्ताद--यमो राजा कुबेरो राजेति तद्वद्नत्ततते इति | 
मानादू--आढकेन मिताः सक्ततः आढकसक्तव इति | 
धारणात--छुलायां धर चन्दन तुलाचन्दनसिति | 
सामीप्याद-गज्लायां गाबश्चरन्तीति देशो डमिघीयते सन्निकृष्ट: | 
योगात-#ष्णेन रागेण युक्त: शाटकः कृष्ण इत्यमिधीयते । 
साथ रहने के कारण ( वस्तुतः माह्मण छड़ी न ने पर मो ) आद्मागादिकों में छड़ी आदि का 
व्यवहार द्वोता है ॥ ६१॥ 

आवार्थ--यद्यपि गौ आदि इच्दों का केवल व्यक्ति अर नहीं है, तथापि साथ में रहना जादि 
कारणों से व्यक्ति के पदार्थ न होने पर भी उसमें व्यवद्वार किया आता है, जो गौण है क्योंकि वस्तुतः 
केवल व्यक्ति पद का अर्य नहीं है। जैसे 'छुड़ी को सोजन कराओ', “कुर्सी चिह्नाती है"। ऐसे 
्यवह्दार में छड़ो के साथ रहने से छडो छिये वृद्ध शरापरुण तथा कुर्सी पर बैठे हुए मनुष्य चिह्नाते हैं। 
इस कारण कुर्सीरूप स्थान चिह्वांति हैं. इत्यादि सइचरण आदि निमिचों को लेकर दी 'यष्टि! शब्द 
को हाक्मण और 'मंच' झन्‍्द का अथे कुससों पर जैठे हुए. मनुष्य लिये जाते हैं । अतः बेर व्यक्तियों 
में झब्द के अथे का व्यवहार गौण है न कि वास्तव में यह सिछ्ू दोता दै ॥ ६१॥ 

(६१ वें सूत्र की च्याख्या करते हुए माष्यकार सूत्र के 'अत्भावेषि तदुपचार/ इस संतिम 
अ्रतिश्ञा-वाक्य का आर्थ करते हैं कि )--जो उस झब्द से नहीं कहा जाता, उसका डस शब्द से कहना 
ही तद्भाव न होने पर भी उसका व्यवहार होता है, इस वाक्य का अर्थ है। जिसमें ( ५) सदचरण 
(साध में रदना ) से--'यथ्टि ( छड़ी ) को 'भोजय' ( भोजन फराओ )'। इस ब्यवद्वार में छड़ी 
डिया हुआ बृद्ध जाद्षण गौणरूप अर्थ दै। (२) स्थान से--जैसे 'मंचाः (कुसियाँ) 'कोशन्ति! ( चिल्ला 
रही हैं ) । इस प्रयोग में मंच पर कैठे हुए मनुष्यों का गौशरूप अर्थ हैं। (३) तादथ्य ( उसके 
छिये होना ) से--जैसे चटाई तैयार करने के लिये बीरण ( चटाई को सीकों ) के जनाई होते रहते 
+करट! चटाई तैयार करता है--यद चटाईरूप पदार्थ गण है। क्योंकि चढाई के तैयार होने के लिये 
उसको सींकें बुनी जाती हैं । ( ४) बृत्त ( आचरण ) से--जैसे वह राजा साक्षाद यमस्वरूप है, बढ 
राजा साक्षाद कुबेर है आदि प्रयोगों में राजा में यम के समान करता तथा धनसंपत्ति होना रूप कृत्त 
होने के कारश राजा यम है, कुबेर है आदि गौण अथे होता है। ( ५) सान ( माप )--जैसे अडैया 
नाम कौ तौल से तौलते हुए सत्तुओं को 'भाढकसक्तु' भद़ैया सत्तू ऐसा कहना गौण है। (६) 
घारणात्‌, ( धारण करने ) से--जैसे तौछ पर चढ़ाया दुआ चन्दन 'तुलाचन्दुन! है ऐसा कदना 
भऔौणहूप अर्थ हैं। (७) समीप होना--जैते 'गंगा में गौ चरती है” शत्यादि प्रयोग में गंगा के 
झमीप को देश कद्दा जाता दै । क्‍योंकि उसी पर गौ चरती है, न कि गंगारूप जल में । अतः देशरूप 
अर्थ गौण है नकि सुख्य । ( ८ ) योग (सम्बन्ध) से--जैते “काले रंग में रंगी हुई छड्दी काली है' 
इस व्यवहार में काली छड़ी को 'केवछ काछा है' ऐसा कददना काछे रंग के सम्बन्ध से गौण है 
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। ॥| सभाष्यहिन्दीब्याज्योपेतम स्डज 


साधनाव--अन्नं ग्राणा इति । 
आधिपत्यात्‌ू--अय॑ पुरुष: कुलप्‌ अय॑ गोत्रमिति | तत्रायं सहचरणाद्योगाद्‌ 
था जातिशब्दो व्यक्तौ श्रयुब्यत इति ॥ ६१ ॥ 


यदि गौरित्यस्य पदस्य न व्यक्तिरर्थ:, अस्तु तहि-- 
आकृतिस्तदपेक्षत्वात्‌ स्चव्यवस्थानसिद्धेः ॥ ६२ ॥ 
आक्तिः पदार्थ: | कस्माव ? तदप्रेक्षलात्‌ सत्तव्यवस्थानत्तिदेः । स्त्याव- 
यबानां तदबयबानां च नियतो व्यूह आक्ृतिः तस्यां ग्रह्ममाणायां सक्वव्यव- 


न कि मुख्य । ( ९.) साधन (निमित्त) से--जैत्ते प्राण अन्न है! इस प्रयोग में अन्न के कारण प्राणों 
कौ रक्षा होने से प्राणों को अन्न कहना निमित्तता को लेकर गौण प्रयोग होता है। (१०) आधिपल्य 
( स्वामो होने ) से जैसे--'यह मनुष्य कुछ है, यही गोत्र है' इत्यादि व्यवद्वार में गृहस्वी के 
अर्य बृद्ध के लिये यही कुछ है तथा गोत्र है, देखा ब्यवद्वार स्वामी दोने से गँण द्वोता है, क्योंकि 
बस्तृतः वह बृद्ध पुरुष गोत्र अण्या कुछ नहीं है। ऐसा होने के कारण गौ आदि जोबवाचक मो 
झब्द उपयुक्त साथ में रहना अथवा व्यक्ति का सस्वन्ध होने के कारण गौण प्रयोग द्वोता है, 
बास्तविक नहीं। अतः केवल व्यक्ति पदार्थ है यह मत असंगत है ॥ ६१ ॥ 

(बदि जातिविशिष्ट व्यक्ति पद का अर्थ माना जाय तो गौरव तथा केवल न्यक्ति के स्थिर न होने के 
कारण पदार्थ मानना भो असंगत है तो गौ के गलकंवल, पुचछ इत्यादि आकार हो को गौ शब्द का 
अर्थ मान हेंगे। इस आशय के केवक आकार को हो पद का अर्थ माननेवाले पूर्वपक्षी के मठ के 
सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यक्षार कहते हैं कि )--यनि “गौः' इस पद का गोरूप व्यक्ति अर्थ 
नहीं है, तो-- 

.. पदुपदार्थ--आक्ृतिः 5 पदार्थ का आकार ( पद का अर्थ हो ), तदपेक्षत्वात > आकार की मयेक्षा 
. करने के कारण, सस्वन्यवश्थानसिद्धेः*णौ आदि प्राणियों कौ स्थिति (स्वरूप) की सिद्धि होने सें ॥६२॥ 
आवार्थ--गौ आदि प्राणियों ( जोवों ) के गल्कंबल आदि अवयब तथा उनके भी पुच्छ के 
अन्त में कैश ते भरा होना आदि अवयवों को विशेष रचना आकार कहती है, जिसको लेकर 
( जानने से ) 'बद गौ दै, यह अश्च है? इत्यादि प्राणियों की व्यवस्था दोती है। बिना इस आकार के 
._ ज्ञान के गौ आदि विशेष प्राणियों का ज्ञान नहों दोता और आकार के अदण से द्वोता है।इस 
कारण गौ आदि शब्द गौ आदि के आकार ही को कहता है। अतः गौ आदि का आकार दो गौ 
आदि झन्दों का अर्थ है न कि जाति अथवा व्यक्ति का ॥ इ२ ॥ 
(६२ वें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-गौ आदि का गरूबंबकू आदि आकार ही 
गौ आदि शब्दों का अथे है । ( प्रइन )- क्यों ! ( उत्तर )--गौ आदि प्राणियों की उनके -डपबुक्त 
._ आकारों को लेकर व्यवस्था ( नियम ) द्ोने के कारण | गौ आदि प्राणियों के गलकंवल,. केशमय 
._ पुकछ आदि अवयव तथा उनके भी अवयों के ,निमित विशेष रचना को आकार कहते 
. बल आकार का हान होने से 'यह गौ दे, यह अथ् है”, आदि व्यवहार सिद्ध होता है; नकि गौ 
 आदिकों के जाकार के शान के बरिना। अतः जिस गौ आदि के उपयुक्त आकार के शान से 
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कर न्यायदृर्शनस[ झ० २, आ० २, सू० ६२-६ द 
स्थान सिध्यति अय॑ गौरयमश्व इति, नाग्रृह्ममाणायाम्‌। यस्य अहणात्‌ सक्त्वव्य- 
बस्थानं सिद्धयति त॑ शब्दोउभिषातुमरईति सोउस्यार्थ इति । 
नैतदुपपद्यते यस्य जात्या योगस्तत्र जातिबिशिष्टमभिधीयते गौरिति |न 
चावयबव्युदस्य जात्या योग: | कस्य तहिं ? नियताबयबव्यूहस्य द्रब्यस्य | 
द्रव्यस्य | तस्मान्नाकृतिः पदार्थ: ॥ ६२ ॥ 
अस्तु तहिं जातिः पदार्थे:-- 
व्यकत्याकृतियुक्तेड्प्यत्रसज्ञत्‌ प्रोक्षणादीनां सद्गवके जातिः ॥ ६३॥ 
जातिः पदार्थ:। कस्मात्‌ ? ब्यक्त्याकृतियुक्तेउपि यृह्नवके प्रोक्षणादीनामप्रस- 
ज्ञादिति । गां प्रोक्षय गामानय गां देहीति नैतानि सद्गल्‍वके प्रयुब्यन्ते। कस्मात ? 
जातेरभाबात्‌ | अस्ति द्वि तत्र व्यक्ति; अस्त्याकृतिः, यदभावात्तत्रासम्प्रत्ययः स 
पदार्थ इति ॥ ६३॥ 


"यह गौ हैं, वह भश्र है!--ऐसा सिद्ध होता है, उत्त आकार को दो “गौ” आदि शब्द कद सकता 
है। वह आकार इस गौ आदि इन्द का अर्थ है न कि जाति अथवा व्यक्ति! (इस आइतिवादो के 
मत या ध्यक्तिवादीं के मत से स्वतन्त्र भाष्यकार खण्डन करते हैं कि )--यद आकृति को शब्द का 
अर्थ मानना नहीं हो सकता, क्योंकि जिस गौ आदि व्यक्ति में गोत्व” भादि जाति का सम्बन्ध है, 
बड्ढो यहाँ गोत्वजातियुक्त गोरूप व्वक्ति पदार्थ गौ है” देसे प्रयोग में कहा जाता है। उपर्युक्त मी 
अवयपसमूहरूप गौ के आकार में गोत्वजाति का सम्बन्ध नहीं है अर्थात्‌ गोल्वजाति गी के आकार में 
विश्ेषण नहीं है। ( प्रइन )--किसमें गोत्वलाति का. सम्बन्ध है? (उत्तर )--नियमित गल्‍ुकब- 
छादिरूप अवयथों को रचनावाले गो व्यक्तिरूप त्रव्य में । इस कारण गौ आदिकों के गलकंबलादि- 
रूप आकार गौ आदि झब्द के अथथ नहों हैं--यह सिड होता है ॥ ६२ ॥ 

(६ यदि गौ का आकार तथा जो व्यक्ति गो शब्द का. अथ नहीं है, तो गौजों में वर्तमान 'गोल्व” 
नामक जाति दो गौ शब्द का भर्थ मान छेंगे, इस आशय के केबल जाति को गौ आदि दब्दों का- 
अर्थ माननेवाछे पूर॑पक्षी के सूच का अवतरण भाष्यकार देते हैं कि )--यदि आकार और व्यक्ति 
अब्दों का अरे नहीं हो सकता तो जाति ( अनुगत गोत्वादियम ) को गौ आदि पद का अर्थ मानेंगे- 

चद॒पदार्थ--व्यक्श्याकतियुक्ते अपि ० सृत्तिका के गौ में गोरूप व्यक्ति तथा गौ के गलबंबलादि 
आकर से बुक्त होने पर भी, अप्रसक्ञाव> श्॒ति न होने के कारण, प्रोक्षणादौनां 5 मंत्रपाठपूर्वक 
जरूसिचनरूप प्रोक्षण आदि शास्रोक्त कर्मो के, शक्ववके 5 रृत्तिका को गौ में व्यक्ति जाति के गोलादि- 
रू अतुगत घमे दी गो शब्द का अर्थ है ॥ ६३ ॥ ४ 

भावार्थ-मिट्टो हो गो के गोरूप ब्वक्ति तथा गौ के गछकंवछादिख्प आकारों से झुक्त होने 

पर माँ 'गौ का प्रोक्षण करो, गौ का दान करो! इत्यादि शाखोक्त विधि के न दोने के कारण 

गोल्वजांति ही 8338 का अथथे है। अर्थाद गोत्वजाति मिट्टी की गो में न रहने के कारण गोत्वजाति- 
कि [ ] 

एस का ककया सं भावकाए >पारण 'र हैकि)-ो आदि कर का गोल 

जादि जाति हो अर्थ दै। ( प्रइ्त )--क्यों ! (उत्तर )- गोरूथ व्यक्ति का स्वरूप तथा सौ का 


आकार मिट्टी को गौ में रहने पर भी सृत्तिका को गौ में शास्त्रोक्त प्रोक्षण, दान आदि कर्मों के ना 


> 


। है| सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ स्द्क 


नाकृतिव्यक्त्यपेक्षत्वाजात्यभिव्यक्तेः ॥ ६४ ॥ 
जातेरभिव्यक्तिराकृतिव्यक्ती अपेक्षते, नाग्ृह्ममाणायामाकृतौ व्यक्तो जाति- 
मात्र छुद्धं गृह्मते, तस्माज्न जातिः पदार्थ इति ॥ ६४ ॥ > 
न बे पदार्थन न भवितु शक्‍्यं, कः खल्बिदानीं पदार्थ इति (-- 
तु 
व्यक्त्यार्ृ तिजातयस्तु पदाथ ॥ ६५॥ 


तुशब्दो बिशेषणार्थ: | कि बिशिष्यते ? प्रधानान्नभावस्यानियमेन पदार्थत्व- 


आप्न होने से गौ का दान करो*--इस वाल में प्रोक्षण तथा दान के विधान 

. करनेवाडे व्यवहार रृत्तिका के गौ में नहीं किये जाते। ( प्रश्न )--कयों मत्तिका के गौ का प्रोक्षण, 
आदि नहीं होता ! ( उत्तर )--मृत्तिका के गौ में गोत्वजाति के न रहने से । उस् उक्तिका को गौ 

_ में गो व्यक्ति का स्वरूप तथा गल्‍कंवलादि गौंका आकार भो है। अतः जिस गोत्व जाति के ना 
रहने के कारण को प्रोक्षण करो, दान करो आदि श्रयोग से झुत्तिका के गौकां दान नहीं द्ोता . 
अत उत्तिका के गौ का छोग प्रोक्षण तथा दान नहीं करते । अतः 'गोस्व” बादि जाति द्वो' गौपद 
.. क्वा अर्थ है यद सिद्ध द्वोता है ॥ इ३ ॥ 
इस जातिबादी के मत का आक्षतिवाद के पक्ष से सिद्धान्ती खण्डन करते हैं-- 
पद॒पदार्थ-न < नहीं, आइतिव्यक्त्यपेक्षत्वाद व्यक्ति तथा आकार को अपेक्षा करने में, 
४ « गोत्वादि जाति के प्रकद होने के कारण ॥ ६४ ॥ 
-- पूब॑सूतरोक्त जातिवादी के मत का भाकृतिवादी के मत से निरास करते हुए सूत्रकार 
कं यह कहनों है कि--गोत्वादि जाति का दोना व्यक्ति तथा गौ के आकार के ऊपर निर्भर है। 
अतः बिना व्यक्ति का रूप तथा उसके आकार के गोत्व जाति का होना असंभव है। अतः गोत्वादि 
जातिपद का अर्थ नहीं हों सकता ॥ ६ु४ ॥ 
(६४ वें आकृतिबादी के मत से जातिवादी के मत का खण्डन करनेवाछे सूत्र को भाध्यकार 
. व्यास्या करते हैं कि )--गोत्वादि जाति का सिद्ध होना गौ के व्यक्तिस्प तथा उसके गलूकंवलादि- 
.._ भाकार इन दोनों को आवश्यकता रखता है। क्योंकि बिना उपरोक्त गौके आकारः तथागौ के 
._ सूप के शान द्ुए केवल 'गोस्व' जाति का शान नहीं होता। इस कारण गोत्वादि जाति गौ भादि 
.. इद्दों रा अर्थ नहीं हो सकता । अथथांद पद के अयथ में जाति मुख्य नहीं है किन्तु आकार हों प्रधानः 

रा है, क्योंकि न्यक्ति स्वरूप आकार में विशेषण होता है। कारण यह कि व्यक्ति से विशेषरूप 
को प्रात आकार दो उस व्यक्ति में जाति को सिद्ध करता है । अतः आकृति दो प्रधान दोतों है। इसी' 


के 


५. क्वारण सबसे प्रथम उसीका खण्डन किया गया है ॥ ६४ ॥ 

( ऐसे केबल आकार, व्यक्ति तथा जाति में पद की अर्थवोषक शक्ति दै । ऐसे तौनों मतों का 
. ख़ण्डन करने के पश्चात व्यक्ति, आकृति श्वं जाति तीनों को पद का अर्थ माननेवाले सिद्धान्तो के! 
सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते है )--अर्थाद व्यक्ति, आकार- तथा जाति इन तोनों में से एक दी 
 अ्यक्ति, आाहृति अथवा जाति को पद कहता है यद नियम नहीं है। ऐसा कहनेवाले अनियम को- 


.. माननेदाले सिद्धान्तो के मत से सूत्रकार जवतरण देते हैं कि )--गौ आदि पदों का कोई अर्थ ही-नहाँ- 
_ है शेसा तो नहीं दो सकता तो अब कौन गौ आदि पदों का अथे है देसे प्रइन पं--..+ 

._ पदृपदार्थ--व्यक्त्याकृतिजातवः तु किन्तु व्यक्ति, आकार एवं जाति ये तीनों, पंार्थः ल्‍गौ 
दि पदों का भरथे है ॥ ६५॥ 7 ; न 

१६ न्‍्या० 


च्ब्० न्यायदर्शनस [ अ० ३, आ० २, सू० ६४-६६ 
मिति । यदा हि भेदविवक्षा विशेषगतिश्वथ, तदा व्यक्ति: प्रधानमद्ध तु जात्या- 
कृती | यदा तु भेदोडविवक्षितः सामान्यगतिश्थ, तदा जातिः प्रधानमह्लतु 
व्यक्त्याकृती | तदेतद्वहुलं प्रयोगेषु। आकृतेस्तु प्रधानभाव उत्प्रेक्षितव्यः ॥६५॥ 

कथ॑ पुनज्ञोयते नाना व्यक््त्याकृतिजातय इति ? लक्षणभेदात्‌ | तन्न ताबत-- 


व्यक्तिगुणविशेषाश्रयो मूर्ति: ॥ ६६ ॥ 


आवाधध--कैवछ आकार व्यक्ति तथा जाति के पूर्ोक्त प्रकार से पदार्थ न दोने के कारण व्यक्ति, 
आकृति तथा जाति तौनों हो एक को प्रधान तथा और दो को थुण (अंग ) मानकर गौ आदि पदों £ 
का अर्थ होता है, ऐसा सिद्धान्तो का आशय दै | इस सिद्धांत का विस्तार से तात्पयंटीका में स्पष्टरूप 
से बर्णन किया है. कि हम नेवायिकों के मत में व्यक्ति, आकृति तथा जाति ये तौनों होंगे 
आदि पदों का अर्थ है । जिसमें तौनों में से कहो एक व्यक्ति आदि प्रधान तथा आकारादि दो ग्रुण 
( अप्रधान ) दोते हैं--यह स्पष्ट अर्थ है ॥ ६५॥ 

( ६५ वें सूत्र की सिद्धान्ती के मत से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--इस सूत्र में 'तः यह 
झब्द विशेषणार्थक है अर्थात्‌ विज्ेष विषय को सूचन करता है। ( प्रइन )--क्‍्या विशेष विषय 
सूचित होता दै ? ( उत्तर )--व्यक्ति, आकृति तथ! जाति इन तीनों में एक प्रधान द्वोता है, दो गुण 
( प्रधान ) नहीं दवोते हैं। इसका नियम न इोते दुए तौनों पद के अर्थ होते हैं। क्योंकि जिस समय 
मौ आदि पदों का प्रयोग करनेवाले को भेद कहने को इच्छा होतो है और पदप्रयोग से विश्वेष 
का छान होता है उस समय गो आदि व्यक्ति का स्वरूप प्रधान होता है और बाको के गौ का 
आकार तथा गोत्व जाति अंग होते हैं अर्थात्‌ मुख्य नहीं दोते । ( क्योंकि गौपद के प्रयोग करनेवाले 
उनके कहने की इच्छा नहीं है और उन दोनों विशेष व्यक्तिस्वरूप ज्ञान भो नहीं दोता ) और जिस 
समय गौ आदि झब्द के प्रयोग करनेवाले को भेद कहने कौ इच्छा नहीं होतो और सामान्यरूप से « 
संसार के सम्पूर्ण गोन्यक्तियों का ज्ञान होता है, उस समय गोत्व जाति हो प्रधान द्वोतों है और गो 
व्यक्ति का स्वरूप और उसका आकार प्रधान नहीं होता । ऐसा संसार के बढुत से शब्दों के प्रयोग 
करने में देखा नाता दे । आकृति किस न्यव्दार में प्रवान होती दै यह स्वयं जान छेना चाहिए। 
जैसे 'आदे ( पिसान ) की गौ बनाओ! इस प्रयोग में केवल गौ का आकार दो मुख्य है व्यक्ति और 

“गोत्व जाति ग्रबान नहीं है ॥ ६५ ॥ 

( इस सिद्धान्त पर पूर्वपक्षी इस भाशय से भआ्षेप करता दे कि व्यक्ति, भाकृति तथा जाति ये 
-तौनों भिन्न हैं इसमें दी क्‍या प्रमाण है! इस अमिप्राय से अग्रिम व्यक्ति के लक्षण को कहनेवाले 
'सिद्धास्तसूतर का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )-( म्रइन )--गौ आदि व्यक्ति, उसका आकार 
सथा गोत्व आदि जाति ये तीनों मित्र हैं यह कैसे जाना जाता है ! ( उत्तर )--तोनों का लक्षण 
अमिन्न-मित्र होने से | उनमें से प्रबम-- 

पदूषवार्थ-ज्यक्तिः ७ जो चक्ष भादि इन्द्रियों से प्रत्यक्ष शान से प्रकट दोतो है, यरुणविश्वेषान 
अयः 5 जो रूपादि विशेष गुणों का आधार होती है, मूतिः परस्पर अवयवों के सम्दन्ध से प्रकट 
द्वोती है ॥ दंड ॥ 

आवार्थ--स्यक्ति, भाकृति तथा जाति ये तीनों मिन्न-मिन्न हैं, क्योंकि इन तौनों के लक्षण 
मिन्न-मिन्न हैं । व्यक्ति उसे कइते दें जो चक्ष आदि इन्द्रियों से अत्यक्षरूप से जानी जाती है और 
ज्जो सम्पूर्ण दो परमाणु आदि &ब्य व्यक्ति ( इन्द्रियों से प्रत्यक्ष नदी जाने जाते वे ब्यक्ति नहीं कद्दे 


सम्भबं तद द्रव्यं मृत, मूर्च्छितावयबत्वादिति ॥ ६६ ॥ 
आक्रतिर्जातिलिज्ञाख्या ॥ ६७ ॥ 
यया जातिजौतिलिज्ञानि च भ्रख्यायन्ते तामाकृतिं विद्यात्‌। सा च नान्‍्या 
सक्त्याबयबानां तदवयबानां च नियतादू व्यूहादिति। नियताबयबब्युद्ाः खलु 
सक्त्वावयवा जातिलिक्ञम्‌, शिरसा पादेन गामनुमिन्बन्ति | नियते च सक्त्वाव- 


जाते ) तथा जो रूप, रस, गन्प, शब्द, स्पर्श तथा भुरुत्व घनत्व, द्ववत्य, संस्कार इन विशेष गुण 
सथा अन्यापक परिमाण का भी यथासंभव आधार हो उस्ते परस्पर अवय्यों के सम्बन्ध से युक्त होने 
के कारण मूर्ति कइते है, उसका नाम दे व्यक्तिरूप पद का अर्थ ॥ द३ ॥ 

(६७ बें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते दं कि )-चक्ष आदि इन्द्रियों से प्रत्यक्ष ज्ञान होने 
के कारण जो प्रकट होती है उसको न्‍्वक्ति कद्ते हैँ । सम्पूर्ण दी व्यक्तिस्वरूप जैसे परमाणु, आकाझ 
इनका इस्द्रियों से शान न होने के कारण व्यक्ति नहीं कहते । जो रूप ते लेकर स्पशेपर्यन्त तथा 
शुरत्व, पनस्व, द्रवत्व तथा वेगादि संस्कारों का एवं परम-महत्‌ परिमाणादि रूप व्यापक परिमाणों को 
छोड़कर अन्यापक महत्परिमाण युण का भी ( जितने जिसमें हो सकें) आधा हो उस द्रल्य का 
स्वरूप ( परस्पर अवयवों में सम्बन्ध से निमित्त होने के कारण ) मूर्तिमान कद्दाते हैं, उसे व्यक्ति 
पदार्थ कइते हैं । ( किन्तु इस सूत्र के अर्थ में वा्तिककार अड्धा नहीं करते, क्‍योंकि उनका यहाँ पर 
दैस्ा कइना है कि )-यहाँ पर अवयबो को नहीं हटाना है किस्तु जाति तथा आकृति शब्द से भिन्न 
व्यक्ति क्या है यद कइना है और यह व्यक्ति होती है जो न जाति है, न आकृति। उसौसे 
“ब्यक्तिगुणविशेषाश्रयासूर्ति:” इस सूत्र में सूत्रकार ने संग्रह किया है। इस सूत्र में विशेष यश 
और उनके आधार का भी "तल! इस झब्द को छोपकर ग॒ुणविशेषाअ्य शब्द से ग्रदण किया जाता 
है। समें यु्ों से विशेष होने के कारण कमंपदार्ये मो गुणविशेष इस शब्द से प्राप्त होता है और 
भूति शब्द से द्रग्य लिये जाते हैं । ऐसा होने से यह व्यक्ति का लक्षण रूपादि गण तथा आकाशादि 
अब्यों में भो संगत दोता दै अथवा शुग तथा विज्ञेष पदार्थों के आअय ऐसा “गुणविशेषायश्रः” का 
अर्थ करने से उनका आश्रय द्रन्य द्वोता दे उसमें पूर्वोक्त अवयव सम्बन्ध रूप मूर्ति भो है ॥ द७ ॥ 

ऋमप्राप्त आकृति का रुक्षण सूत्रकार करते हैं-- 

परदुपदार्थ--आकृतिः > आकार वह है, जातिलिक्षाख्या 5 जिससे “गोस्व” भादि गौ और 
ज्यक्तियों में रहने वाले जातिरूप अनुगत धर्म सिद्ध होता है बह गौ ए्रषिवी आादि व्यक्ति उस गौ 
आदि प्राणियों के इस्तपादादि अवयब तथा उनके भी नियमित शरीर रचना को छोड़कर दूसरी 
जहां दोतो--सी व्यक्ति दो गोत्व-आादि जातियों को सिद्ध करती है ॥ ६७॥ 

(६८ वें सूत्र कौ भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जिससे गोत्व आदि जाति तथा स्पध्यप्ाषक 
हेतु को प्रसिदि होतो है, उसे आकृति देसा कहते हैं. और वह जाति का आधाररूप अमिस्वृक्ति/तों 
हे प्राणियों के दस्तपादादि अवयब तथा उनके अंगुली आदि मवयक को नियमित ( डन-उन 
आों के शरौर में भिन्न-भिन्न बतंमान ) रचना विशेष को छोड़कर दूसरी नहं॥है:। ऐसे नियमित 
आबयदवों को रचनारूप गौ आदि प्राणियों के इस्तपादादि अक्यव दो गोत्वादि/जातियों के सापक 
अबुमानप्रमाण से सिद्ध दोते हैं । जैसे सिर से, पैर से गौ का अनुमान किया नाता दे कि गौ भादि 


शब्दशक्तिपरीक्षा ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ २९१ 
ह |, ड्यज्यत इति व्यक्तिरिन्द्रियप्राह्मेति न सब द्रव्यं व्यक्तिः। यों गुणविशेषाणां 
स्पशौन्तानां गुरुत्वघनत्वद्रबत्वसंस्काराणामव्यापिनः परिमाणस्याश्रयों यथा- 


ब्लाक 


श्र स्यायदु्शनम्‌ [ आ० ९२, आ० ३, सू० ६७-६८ 


यबानां व्यूहे सति गोत्व॑ प्रख्यायत इति | अनाक्ृतिव्यज्ञचयायां जातौ झृत्सुबर्ण 
रजतम्‌ इत्येबमादिष्बाऋृतिनिंबर्तते जहाति पदार्थस्वमिति ॥ ६७ ॥ 
समानप्रसवात्मिका जाति; ॥ ६८ ॥ 

या समानां बुद्धि प्रसते भिन्नेप्वघिकरणेषु यया बहूनीतरेतरवो न व्यावर्तन्ते 
योडथोंडनेकत्र प्रत्ययाजुबृत्तिनिमित्ते तत्सामान्यम्‌ | यथ्य केषाब्िदमेदं कुतश्वि- 
ड्वेद॑ करोतीति तत्‌ सामान्यविशेषों जाठिरिति || $८ ।* 

इति द्वादशमि: सत्र: शब्दशक्तिपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 
इति बात्स्यायनीये न्यायभाष्ये द्वितीयाध्यायस्य द्वितीयमाहिकप्‌ । 
समाप्तश्नायं द्वितीयोउध्याय: ॥ २॥ 


आ्राणियों के अवयवों कौ रचना के नियमित होने से उन आकार तथा मवयव बारे संसार के 
खूब गौओं में एक गोत्व जाति है--ऐसा प्रसिद्ध होता है और जो ब्यक्ति का स्वरूप उसके आकार से 
अकट नह्दी दोता जैसे मृत्तिका, सुबें तथा रजत भांदि झबयविद्वल्य आकार से प्रकट नहीं होते 
अर्थात्‌ विज्ञेष आकृति बारे नहीं होते उनमें आकार नहीं रहता | इस कारण बह पदों का अर्थ नहीं 
होता । ( यदोँ भाष्यकार सिर से, पैर से गौ का अनुमान करते दैं ऐसा इस कारण कह्दा है कि 
यद्यपि गौ ब्यक्तियों में वतमान गोत्व जाति प्रत्यक्ष से ही सिद्ध द्वोती है तथापि जो प्रत्यक्ष को नहीं 
मानता उसके छिये जनुमान से जाति का अनुमान किया जाता है ) ॥ ६८ ॥ 

अमप्राप्त जातिपदाय का रक्षण करते दैं-- 

पद्पदार्थ-समानप्रसवात्मिका 5 एक समान शान को उत्पक्ष करने का स्वरूप है, जातिः 
ज्ञाति नामक पदार्थे होता है ॥ ६८ ॥ 

भआावार्थ--जिससे मिन्न-मिन्न आधार व्यक्तियों में एक समान ज्ञान द्ोता है, उसे अथवा जिससे. 
अनेक उस जाति को न्यक्तियों का परस्पर भेद नहीं होता अथवा जो अनेक आधारों में शान के. 
अंनुगत द्वोने का कारण हो उसे आति नामक पदाये कहते हैं ॥ ६८॥ 

( ६< वें सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जो भिन्न-भिन्न आधारों में एक सामान 
श्ञान को व्त्पन्न करती है, जिससे अनेक व्यक्तियों में परश्पर में भेद नहीं द्ोता या जो पदा 
अनेक ढ्वल्यरूप व्यक्तियों में एक समान शान दोने का कारण होता है बह सामान्य ( जातिरूप 
समानपर्म ) दोता है और जो कुछ पदायों की एकता तथा कुछ पदाों को अनेकता को करता है 
बह जातिविश्ेपरूप आातिपदार्थ दोता है। ( जिसमें जाति होती है बह अवश्य एक समान शान को 
उत्पन्न करतो है।यह नियम हैं न कि भो एक समान शान को उत्पन्न करती है बह जातिरूप 
अमे द्ोता है--यद नियम । ) क्योंकि 'पाचक' २ पकानेवाल्ा २, इत्यादि व्यवद्दारों में “पाचकस्व', 
“पराचकव्व” भादि का जातिरूप धर्म न दोने के कारण व्यभिचारदोष आ जायगा। उक्त पाचकत्व 
आदि मैं आकाशश्व के समान अखण्डबर्म होते दें। व्यक्ति तथा आकृति वे, भेद करने के कारण ही यह 

ने लक्षण किया,दै किन्तु सर्वेवा दोष रद्दित नहीं है । ऐसा वहाँ तात्ययेटीकाकार का मत हैं ॥६८॥ 
इस प्रकार बाल्ल्यायन महृषि से निर्माण किये न्‍्यायभाष्य द्वितीय अध्याय का 
। 7. द्वितीय आंदिक समाप्त दुआ। 
हि ५५ कद 


>>कम्क>न हरी 


अथ तृतीयाध्यायस्थायमाहिकम्‌ 
परीक्षितानि प्रमाणानि, श्रमेयमिदानी परीक्ष्यते। तचचात्मादीत्यात्मा 
जिविच्यते | कि देह्देन्द्रियमनोबुद्धिवेदनासब्बातमात्रमात्मा आदोस्वित्तदुल्यण 
तिरिक्त इति ?। कुततस्ते संशय ? व्यपदेशस्थोमयथा सिडेः। क्रियाकरणयोः 
कब्नों सम्बन्धस्याभिधान व्यपदेश: | सर द्विविध:--अवयबेन समुदायस्य मूलैई- 
 श्षस्तिष्ठति, स्तम्मैं: प्रासादों ध्रियत इति | अन्येनान्यस्य व्यपदेशः परशना _ 


छुतीयाध्याय--अ्रथम आहिक 

(रह प्रकार प्रमेषषदा्ो को परीक्षा कस्ने के डिये द्वितोव अध्याय में प्रमाणों की परीक्षा करने 

के पश्चांद कम से आत्मा आदि दादश प्रकार के प्रमेष पदायों को परोक्षा करते डु सूतकार दाइल 
अकार के प्रमेवों में आत्मा के प्रधान होने के कारण प्रथम आत्मा इन्दरियों से मिन्‍न है या नहीं ( 
इस शंका के समाधानाव आत्मा इस्द्रियों को दोता है (! )-यह लि काने के छिये सिद्धंती के 
मत से आत्मा को परोक्षा करते हैं। जिसका भाध्यकार अवतरण देते हैं कि )--दितीवाष्याय में 
अत्यक्ष ते शम्दपर्यस्‍्त प्रमाणों को परोक्षा दो चुकों, साम्प्त आस्मादि प्रमेयपदार्यों की तृतोय/ध्याय 
जें परीक्षा को जातो है । अर्थाद प्रमाणों से हो प्रमेव ( जानने योग्य ) पदार्थों को परीक्षा होती कै 
ूसरे से नदों । विना प्रमागों के पराक्षा के वद्‌ प्रमेयपदायों को परोक्षा नहों कर सकता। श्स 
कारण प्रमार्णों को परोक्षा कारण तथा प्रमेयपदार्थों को परोक्षा काये है । इसलिये कार्यकारण भावूय 
संगति दोने के कारण ( प्रमाणों) की परीक्षा के पश्चाव का ( प्रमेष ) पदार्थों कौ परीक्षा 
 द्तत़ौयाध्याय में सूतकार कर रहे हैं। वह अ्रमेवददार्थ प्रस्ुत में आत्मा, शरीर, इन्द्रिय आदि 
_ द्ादश्ञ हैं, जिनमें प्रथम प्रधान जात्मा द्वो है। ञअतः आत्मा का विवेचन ( परीक्षा विचार ) किया 
जाता है कि -शरोर, इस्द्रिय, सन, बुद्धि तथा भय, तृष्णा आदिकों के समुदायरूप दी आत्मा 
दावे है अथवा उनसे मिन्‍न है--ेसो परीक्षा कर रहे है। अर्थात्‌ दादश प्रमेवपवा्ो में बस 
आत्मा का दी उददेश किया गया है और उसका रक्षण भों कद्दा गया है। इस कारण उसी को 
अबम परीक्षा भो कर रहे ईैं। यथपि यहाँ पर आत्मा के स्वरूप हो को परीक्षा करना साश्यकार 
दो अभिमत दे, तथापि आत्मा के लक्षण को परीक्षा के ढारा दो लक्ष्य ( लक्षण करने योग्य ) 
_ आत्मा को परोक्षा दो जायगो। इस आशय से यदद छक्षग की परीक्षा यहाँ जाननी चादिये। यह 
आत्मा के छक्षण को दो परीक्षा है बद आगे स्त्रय॑ दिखलायेंगे। ( उपरोक्त आत्मा झरीरादि 
 समूहरूप है या उनसे मिन्न, इस संशय पर आगे भाष्यकार प्रश्न दिखाते हैं कि )--यद उपरोक्त 
.. सृंझ्य क्यों होता दै! ( उत्तर )-व्यवद्दार झरीरादि समूह तथा उनसे मित्र दोनों में यह आत्मा 
--यद ब्ववद्वार दिखाने से । जिश्ममें किया तथा करण इन दोनों को कर्ता के साथ सस्बन्ध 

जिसमें कहा जाता है, उसको व्यपदेश ( ब्यवदार ) कहते हैं। वह ( ६) अवयबों से समूह का जैते 
जड़ से बुद्ध खड़ा दे एवं स्तम्मों ( ख़म्बों ) से महल टिका है, इन ब्यवद्वारों से इक्षादि अवयवी 
क मूछ ( जड़ ) भादि अपने द्वी अवयवों से उक्त ब्यवदार होता है। (२) इसौसे दूसरे का 
५. “अ्यव्‌दार जैसे फरसें से लकड़ो को कांटता है, दौप से अन्धकार में दिखाता है इत्यादि व्यवृद्ार 
आअबयवों से नहों होता, ऐसे दो प्रकार के संसार में व्यवहार देखने में भाते हैं । यह भी व्यवद्दार 


स्ष्छ स्थायदृर्शनस [अ० ३, आ० १, स्‌० % 


वृश्चति, प्रदीपेन पश्यति | अस्ति चाय॑ व्यपदेश: चक्षुषा पश्यति, मनसा 
बिजानाति, बुद्धश्धा बिचारयति, शरीरेण सुखदुःखमनुभवतीति। तत्र नाब- 
धार्यते किमवयवेन समुदायस्य देहादिसह्मतस्य, अथान्येनान्यस्य तद्-यति- 
रिक्तस्य वेति ? 


अन्येनायमन्यस्य व्यपदेश: | कस्मात्‌ ? 


होता है कि “चहुइन्द्रिय से देखता है, मन से जानता है, बुद्धि से विचार करता है, 
शरीर से सुख तथा दुःख का अनुभव करता है! इत्यादि | इन ब्यवह्वारों में यह निश्चित नहीं 
होता कि क्या उपरोक्त प्रथम व्यवहार के समान अवयव से लेकर झरौर इन्द्रिय आदि के समुदाय 
का यह व्यवहार है अथवा उपरोक्त दूसरे व्यवद्वार के दूसरे चक्ष आदि को लेकर देखता है इत्यादि 
व्यवद्वार है ! ( यहाँ पर केवल व्यवहार हो देहादिकों से मिन्न आत्मा का साथक नहीँ कहा है, 
जिससे '“मैं गौरवर्ण हूँ इस ब्यवद्दार में व्यभिचारदोष आयेगा, किन्तु अनुभव ही द्ारोरादि भिन्न 
आत्मा का साधक है यद भाशय है और वह भात्मा देसा अनुभव शरीरादिकों में 'यह आस्मा है” 
इसमें 'इदं' यह के विषयों में नहीं है। अतः जिस प्रतीति में 'इ॒दू' का विषय नहीं है ऐसा “जह” 
मैं यह ज्ञान शरौरादिकों से मिन्न विषय में ही दोता है, बद्दो आत्म। है। “अहंगौरः इत्यादि 
ज्यवद्वार में तो मत॒ुप्‌ के छोष अथवा अमेद को लेकर शरीर में “अहं' मैं यह व्यवद्वार द्वोता है। 
औरो आत्मा हैं यह व्यवहार तो केवल कइना मात्र है। क्‍योंकि शरौरादिकों के समान उसमें 
“सम! मेरा यद कददना मुख्य नहीं दै। क्योंकि दोनों का भेद नहीं प्रतोत दोता । अतः वह “सम 
मेरा यह ऋइना 'राह का शिर है” इत्यादि व्यवद्दार के समान भेद न रहते भी भेद को मानकर 
होता है-यह जान लेना चाहिये। "मैं जानता हूँ, मैं यत्न करता हूँ, मेरी आात्मा' इत्यादि 
ड्यवहारों वें प्रथम तथा द्वितीय व्यवद्वार में कोई बाधक न होने से वे दोनों मुख्य हैं और मेरी 
आत्मा इस व्यवहार में अनवस्थादोषरूप बाषक दोने के कारण यद्द ब्यवहार तो गौण है देसा- 
निश्चित होता है )। (यहाँ पर भाष्यकार ने जो 'सूछ ( जड़ ) से बृक्ष खड़ा हैः इत्यादि वृक्ष 
जथा प्रत््ताद का उदाइरण दिया हैं उसमें अवयवीरूप भिन्न दी वृक्ष तथा प्रासाद इन दोनों का उनसे 
मिन्‍न समुदाय जड़॒ आदि अवयव से व्यवहार बच्मपि द्ोता है, तथापि अवयवी को न मानना तथा. 
समुदाय-समुदायियों से मिन्‍न नहीं दे ऐसा माननेवाछे परमत से यद् उदाहरण दिया गया है। 
देसी तात्यवंटीकाकार ने समालोचना को है। दूसरे से दूसरे का व्यवद्दार होता है, इसमें आत्मा 
आरीरादिकों से मिन्‍न है अथवा अभिन्‍न है इस विषय में दी विवाद है, न कि भात्मारूपर्मों में, 
क्योंकि ऐसा कोई वादी ही नहीं हो सकता जो आत्माहूपषर्मी में विवाद करे । क्योंकि जो आत्मारूप- 
अर्मों में ढ विवाद करता दै इसमें कोई प्रमाण नहीं है। काएण यह कि वद सब आशयासिद्धि 
। अतः जो आत्मारूपपर्मी ही नहीं मानता जद छोक व्यवहार जाननेवाछा तथा शाखश 
न होने से उन्मत्त ( पागल ) के समान होने के कारण उपेक्षा करने योग्य है । 

( उपरोक्त दो प्रकार के ब्यवहारों में से किस व्यवद्दार को लेकर सिद्धांती आत्मा की सिद्धि 
करता है! इस प्रइन के समाधानाथ सिद्धांत सूत्र का अवतरण भाध्यकार ऐसा देते हैं कि )-- 
करसे से काटता दै', दौप से अन्धकार में देखता है? इत्यादि भिन्न से मिन्न दो आत्माका 
ज्यवद्दार द्ोता है । ( प्रश्न )--कयों ! ( बत्तर )- 


आत्मन इन्द्रिय० ] सभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस्‌ र्९७ 


दर्शनस्पशैनाम्यामेकार्थग्रहणात्‌ ॥ १ ॥ 
दर्शनेन कश्चिदर्थो ग्रहीतः स्पर्शनेनापि सोडर्थों गृद्यते यमहसद्राक्षे चक्षुपा 
त॑ स्पर्शनेनापि स्प्रशामीति, य॑ चास्पाक्ष॑ स्पर्शनेन त॑ चक्षुप्रा पश्यामीति। 
एकबिपयौं चेमौ श्रत्ययावेककर्देकौ प्रतिसन्‍्धीयेते न च सद्बांतकर्दकौ | 
| । तद्योड्सौ चक्षुषा त्वगिन्द्रियेण चैकार्थस्य अहीता भिन्न- 
_निमित्तावनन्यकर्ठृकी प्रत्ययौ समानविषयौ प्रतिसन्द्धाति सोउथौस्तरभूत 
आत्मा | कथं पुनर्नेन्द्रियेणेककठेकी ? इन्द्रियं खल्लु स्वस्वविषयप्रहणमनन्यकतृक 
प्रतिसन्धातुमह॑ति नेन्द्रियान्तरस्य विषयान्तरग्रहणमिति। कथ्थ न सह्नात- 
पद॒पदार्थ-दर्शनस्पर्शनाम्यां > चक्करिन्द्रिय से देखने तथा त्वग्इन्द्रिय से ख्शे करने से. 
तदापप्रहृणात 5 इन्द्रियों से मिन्न एक आत्मारूप पदार्थ का ज्ञान न द्ोने के कारण ॥ १॥ 
आंवार्थ--'जिस पदारथे को मैंने आँख से देखा था, उसोकों त्वचा इन्द्रिय से स्पर्श करता हूँ! । 
इस प्रकार जिसका चश्लुरिन्द्रिय से ग्रहण द्वोता है, उसो को त्वगिन्द्रिय से मी अदृण होता दै और 
जिसका मैंने त्वचा से स्पर्श बा प्रहण फ़िया उसी को मैं देखता हूँ । अतः एक हो पदार्थ के रूप तथा 
स्पर्श युर्णों को मरहण करनेवाले दोनों ज्ञानों का एक हो उन इन्द्रियों से कर्त्ता ईै--जो ऐसा प्रति- 
सन्धान (पश्चात अनुभव ) करता है इन दोनों इन्द्रियजन्य शानों का अनुसन्धान करनेवाले 
ब शरीरादिकों के समुदाय हैं, न इन्द्रियाँ। अतः जो चक्न से तथा त्वचा से एक दो पदार्थ को ग्रदण 
करता है, चक्ष, त्वचारूप भिन्न-भिन्न कारणों से होनेवाले तथा एक कर्त्तावाले समान (पदार्थ ) 
विषयक दो क्षानों का अनुसंधान करता है वह इन्द्रियों से भिन्न एक आत्मा है--यदह सिद्ध होता 
है। ( अर्थात देखना, स्पशे करना ये भाव ( धर्म) भावता ( धर्मों) की अपेक्षा करते हैं। जिससे 
अनेक चक्ष, त्वचा आदि इन्द्ियोंरूप कारणों ( साधन ) बाला, रूपादि अनेक विषयों को देखनेबाल्या 
कोई चेतन ( आननेवाला ) आत्मा है--यह सिद्ध होता है ॥ १॥ 

( प्रथम सूत्र कौ सिद्धांती के मत से भाष्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--जिस पदार्थ का देखने 
से ग्रहण हुआ, वदी पदार्थ स्पशन (त्वचा ) रूप दूसरे इन्द्रिय से मो ग्रहण द्ोता है कि--जिस 
पद को मैंने चश्षरिन्द्रिय से देखा था, उसी पदाथ को मैं स्पर्शन इन्द्रिय से स्पा करता हूँ। इस 
प्रकार एक दी पदार्थ को विषय करनेवाले ये दोनों उपरोक्त ज्ञान पककर्ता से पश्चात अनुसंधान 
किये जाते हैं । ( इन दोनों शानों का प्रतिसंधान, शरीर, इन्द्रिय, मन नहीं वेदनाओं का समुदाय 
करता है, नकि इन्द्रिवरूप एककर्तां ही करता है। इस कारण जो यह चक्ष तथा त्वचा इन्द्रिय से 
भी एक दो पदार्थ को भदण करता है ( जानता है ) वही, चक्ष तथा त्वचारूप भिन्न निमित्त से 
होनेदाले तथा जिनका एक हर आत्मा कर्त्ता है और विषय ( पदार्थ ) भो एक ही है, प्रतिसन्‍्धान करता 
है। वह इन्द्रियादिकों से मिन्न दूसरा पदाये है नित्य आत्मा । ( प्रइन )--ये दोनों ज्ञान इन्द्रियस्स 

+ पक्का का क्यों नहीं दोते ! ( उत्तर )--चक्ठ भादि इम्द्रिय तो अपने-अपने रूप आदि विषयों को 
ही ग्रहण करते हैं, अतः उनके शान के एककर्ता का दी अनुसन्धान दो सकता है, क्योंकि चध्ुरू 
एर्रयस्व या इन्द्रिय के स्पशे को झदण नहीं कर सकता इस कारण । ( प्रश्न )--शरीर इन्द्रियाविकों 
का समूह उपरोक्त दोनों श्ञानों के अनुसन्धान को करनेवाला क्यों नहीं हो सकता ! ( कत्तर )- 
जिस कारण चाक्षप, स्वच ऐसे चछ् तथा त्वचारूप मिन्र-मिक्ष साधनों से दोनेवाले अपनी आत्मारूप 

.. जिसका कततां दै ऐसे उपगेक्त दोनों प्रकार के इसमें के अनुसन्धान करने का ( अजुमव करनेबाला ) 


3 न्यायदर्शानस्‌ [अ० ३, आ० १, सू० १-३ 


कर्ठेकी ? एकः खल्व॒यं भिन्ननिमित्तो स्वात्मकठेको प्रतिसंदितो प्रत्ययो वेदयते 
-न सब्बातः ? कस्मात्‌ ? अनिवृत्त दि सक्कते भ्रत्येक॑ विषयान्तरप्रहणस्या- 
अतिसन्धानमिन्द्रियान्तरेणेवेति | १ ॥ 


न विषयव्यवस्थानात्‌ ॥ २॥ 
न देहादिसडघातादन्यश्रेतनः | कस्मात्‌ ? विषयव्यवस्थानात्‌ | व्यत्रस्थित- 
विषयाणीन्द्रियाणि, चक्षुष्यसति रूप॑ न गृह्मते सति च गरह्मते, यश्व यस्मिन्नसति 
न भवति सति भवति तस्य तदिति विज्ञायते, तस्माद्रपत्रहणं चक्षुपः, चक्ष्‌ 


हो सकता है, नकि झरीरइन्द्रियादिकों का धमूह । ( प्रदन )-क्यों ! ( उत्तर )--क्योंकि इन्द्रियादि 
समूहपक्ष में अत्वेक में दूसरों इन्दि से दूसरों इन्द्रिय के विषय का श्वान न देने से प्रतिसन्‍धान 
नहीं हो सकता- यह दोष नहीं इटता ॥ १॥ 

(ज्परोक्त छिडांत पर इन्द्रिय को हो उपरोक्त ज्ञानों का अनुसन्बान करनेवाला मानने से 
निवाँह हो सकने के कारण इन्द्रयों से मिन्न आत्मा मानने की आपश्यकता नहीं है) इस आझव से 
भूवंपक्षिमत से सूनकार कहते दैं-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं ( इन्द्रियों से मित्र आत्मा नहीं हो सकता )। विषयब्यवस्थानाद 
अपने-अपने विषय के शान को भ्यवस्था होने के कारण ॥ २॥ 

आवार्थ--अपने-बपने रूप, रस आदि विषयों के शान को व्यवस्था इन्द्रियों को लेकर ही 
डोने के कारण ईम्ट्रिय तथा विषय श्ञान की ऋम्वय पद ब्यतिरेक ब्य्ति है, अतः चक्षु आदि इन्द्रिय ही 

आत्या हैं, यद सिद्ध होता है। ( अर्थात सिद्धांती के दर्शन तथा त्वगिन्द्रिय से दोनेवाले दोनों शानों 
के अनुसन्धान करनेवाका एक इन्द्रियों से मित्र भात्मा है ) इस सूत्र से चक्ष आदि अनेक इन्द्रिवरूप 
करणवाल्ल रूपादि अनेक विषयों को देखनेबाला कोई एक इन्द्रिय से भिन्न नित्य आत्मा पदार्थ है-- 
यह सिडांती के कहने की इच्छा है; किन्द पूर्वपक्षी 'उस भित्र आत्मा को सिद्धि में अनुसंचान ही 
दे हैं? यह समझ कर अतिरिक्त आत्मा को सिद्धि करने का विरोध इस सूत्र में दिखाता है। 
अर्थात पूर्वपक्षी के सूत्र का भय बह है कि जो आप सिद्धांतों इन्द्रियों से मिश्न चेतन आत्मा मानते 
हैं तो भी वह सब आत्मा सरवक्ष ( सब जाननेवाला ) नहीं दो सकता । किन्तु कोई आत्मा किसी 
विषय का क्षान रखता है और दूसरा दूसरे किसी विषय को जानता है, यहा कहना होगा तो इससे 
अच्छा यद्‌ है कि अपने-अपने विषयों का शान इोने में व्यवस्था ( नियम ) वाले चक्ष आदि इन्द्रियों 
को दी जात्मा मान छें। उनसे भिन्न एक नित्य आत्मा मानने को क्या आवश्यकता है ) ॥ २॥ 

( पूबबपक्षिमत के द्वितीय सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--'शरीर इन्द्रिय आदिकों के 
समुदाय से मिन्न चेतन आत्मा नामक पदार्थ नहीं है। ( प्रइन )--क्यों १ ( उत्तर )--विषय ग्रहण 
की व्यवस्था होने के कारण । क्योंकि चक्षइम्द्रिय के न होने पर अन्चे को रूप का धान नहीं होता 
और चक्युइन्द्रिय के रदने पर रूप का श्ञान होता है। इस प्रकार चक्ष॒ आदि इन्द्रिय अपने-अपने 
विषय के ज्ञान दोने में नियमित हैं। अतः जिल इन्द्रिय के रदने पर डसे अपने विषय का ज्ञान 
होता है और न रइने पर नहीं होता, ऐसे अन्वय तथा व्यतिरेकब्याप्ति से उन चक्ष आदि इन्दरियों 
का बह रूपादि विषय दोता है--यह जाना जाता है। ( अर्थात इन्दरियों के अन्त्रय तथा व्यतिरेक से 
रूपादि शान दोना, न होना यद सिद्ध होता है। इस कारण भाध्यकार कहते हैं कि )--चक्षइन्द्रिय 


| इन्द्रिय० ] खभाध्यहिल्दीब्याक्योपेतस स्ष्७ 


रूप पश्यति | एवं घ्राणादिष्वपीति | तानीन्द्रियाणीमानि स्व॒स्वविषयप्रहणाबेत- 
नानि इन्द्रियाणां भाबाभावयोविंषयप्रहणस्य तथाभाबात्‌ | एबं सति क्रिमन्येन 
च्वेतनेन १ ॥ 

सन्दिग्धत्वावहेतुः | योडयमिन्द्रियाणां भावाभ।बयोबिंष यग्रहणस्य तथाभावः, 
स किमय॑ चेतनत्वादाहोस्बित्‌ चेतनोपकरणानां अहणनिमित्तत्वादिति सन्दि- 
झते | चरेतनोपकरणस्वेउपीन्द्रियाणां प्रहणनिमित्तत्वाड्भवितुमहति ॥ २॥ 

चच्चोक्तं बिषयव्यवस्थानादिति-- ६; 
तद्व्यवस्थानादेवात्मसद्भावादअतिपेघः ॥ ३ ॥ 


रूप को देखता है, इसलिये रूप का शान चश्लुइन्द्रिय का हो विषय है। इसी प्रका 
गन्ध का झदण होता है, अतः गन्ध का शान प्राणइन्द्रिय का हो विषय है, इत्यादिकों में मौ यहो 
व्यवस्था जाननी चाहिये | इस कारण ये चक्ष आदि इन्द्रिय कौ अपने-अपने रूपादि विषयों के ज्ञान 
होने के नियम होने के कारण चेतन आत्मा है। क्योंकि चक्ष आदि इन्द्रियों के रइने से रूपादि 
विषयों का ज्ञान दोता है, नहीं रहने पर नहीं होता। जब ऐसो विपयज्ञान को व्यवस्था इन्द्रियों 
से हे! हो जाती है तो उनसे मिन्न एक नित्यआत्मा मानने कौ क्‍या आवश्यकता है? ( इस पूर्वपक्ष 

५ क्षा आये सूत्र में उत्तर देने के लिये भाष्यकार सिड्धांती के मत से इसो सूत्र की व्याख्या में उत्तर 
देते हुए कहते दैं कि )--'इन्द्रियों में आत्मरूपता सिद्ध करनेवाली यद्द विषयव्यवस्थारूप! संदेहयुक्त 
होने से सन्दिग्धासिद्ध नामक दुष्देतु है। क्योंकि जो यह इन्द्रियों के रहते विषय का ज्ञान होना 
था न रहते न दोना यद अन्वय तथा ब्यतिरेकरूपा इन्द्रियों के चेतन आश्मा होने से है अथबा 
चेतन आत्मा के उपकरण ( उपकार करनेवाले भिन्न आत्मा ) को विषयों का ज्ञान होने के कारण 
होने से--यह सन्देह होता है। इन्द्रियों से भिन्न चेतनात्मा को विषयज्ञान होने कौ उपकार 
'करनेबाली सामग्री मानने से भी उपरोक्त व्यवस्था हो सकतो है। ( अर्थाद अन्यथा से हो रहित 
अन्वय तथा ब्यतिरेकन्याप्ति कारण होने पर अनुमान में प्रमाण होती है, नकि कर्ता जेतन नहीं, 
तन इन्दिय दी दै--इस विषय में ) य् भाष्य में ऊपर दिखाये दवुए पूवपक्ष का उत्तर है। दितीय 
सूत्र में दिखाये इुए ूव॑पक्ष का उत्तर तो आगे तीसरे सूत्र में दो होगा ॥ २ ॥ 

( इन्द्रियों को आत्मा साननेवाले पूर्वपक्षी का “विषयों की व्यवस्था से! यह देत भयुक्त दे। 
इस विषय के सिद्धान्तों के मत से सूत्रकार के उत्तर सूत्र का अवतरण देते हुए भाध्यकार कहते हैं 
कि )--जो पूर्वपक्षी इन्द्रियात्मवादों ने कद्दा था कि--'अपने-अपने विषयों के इन्द्रियों से झदण को 
्यवस्था होने से! ऐसा-- 

पदपदार्थ--तदवस्थानाव एव 5 इन्द्रियों सै अपने-अपने विषय रूपादि ग्रहण के नियम होने से 
ही. आत्मसद्भावाद + इम्द्रियों से भिन्न आत्मा को सत्ता सिद्ध होने के कारण, अप्रतिवेषः > इन्दियों 
से भिन्न आत्मा का निषेध नहीं हो सकता॥ १॥ 

आवार्थ--यदि चश्॒ आदि इन्द्रियों में से एक भो इन्द्रिय अपने अपने विषय को जानने का 
नियम न रखते हों तथा सरवृज्ञ तथा सम्पूर्ण रूपादि विषयों को जानते हों तो उससे चिन्न आत्मा है 

.. दैसा कौन कह सकेगा । अतः इन्द्रियों को अपने-अपने विषयों के ज्ञान होने कौ व्यवस्था होने के दी 
कारण सर्वज्ञ तथा सम्पूर्ण ूूपादि विषयों को जाननेवाछा अतः जिसको जानने के लिये विषय को 
व्यवस्था नहों है, ऐसी इन्द्रियों से मिन्न एक आत्मा नित्य दै--देखा सिद होता दहै। ( अर्थांद 


] न्यायदर्शनस्‌ [अ० ३, आ० १ सू० ३ 


यदि खल्वेकमिन्द्रियमव्यवस्थितविषयं सर्वज्ञ॑ सर्वविषयप्राहि चेतन स्वात्‌ 

कस्ततोडन्यं चेतनमनुमातुं शक्नुयात्‌ ? यस्मात्तु व्यवस्थितबिषयाणीन्द्रियाणि 
तस्मात्तेभ्योउन्यश्रेतनः सर्वज्ञ: सर्बंबिपयमाही विषयव्यबस्थितिमतीतो5- 
ज्ञुमीयते। तत्रेद॑ अभिज्ञातमश्रस्याख्येयं चेतनवृत्तमुदाहियते | रूपदर्शी खल्व्य॑ 
रस गन्धं वा पूर्वगदीतमनुमिनोति | गन्धप्रतिसंवेदी च रूपरसाबनुमिनोति) 
एवं विषयशेयेडपि बाच्यपू | रूप ह॒ट्ठा गन्‍्व॑ जिश्नति, श्लात्वा च गस्धं रूप 
पश्यति | तदेवमंनियतपयोर्य सर्वविषयप्रहणमेकचेतनाधिकरणमनन्यकते कं 
अतिसन्वत्ते प्रत्यक्षानुमानागमसंशयान्‌ प्रत्ययांश्य नानाबिषयान्‌ स्वात्म- 
करेंकान्‌ प्रतिसन्द्घाति भ्रतिसन्‍्धाय वेदयते। सर्वविषयं च शास्त्र प्रतिषद्यते 
अर्थमविषयभूतं श्रोत्रस्य क्रममाविनों वणौन्‌ आु॒त्वा पदवाक्यभावेन प्रतिसन्‍्धाय 
शब्दार्थव्यवस्थां च बुध्यमानोउडने ऋविषयमर्थजातमश्रहणी यमेकै के नेन्द्रिये ण_ 
विषय व्यव॒स्थारूप हेतु से इन्द्रियों में चेतनता ( आत्मरूपता ) सिद्ध न दोने से यह देत विरुक 
हुए हेतु है )॥ १॥ 

( ततोव सूत्र को भाध्यकार देसी स्या्या करते हैं कि )--निश्चय दवी यदि चक्क आविकों मैं से 
कोई भो एक इन्िय में अपने-अपने रूपादि शान का नियम न होता और सर्वश ( सब जाननेवाडे ) 
रूप, शब्द सुखादि समय विषयों को जाननेवाले वे इम्द्रिय होते तो कौन मलुध्य उन इख्दियों 
मिन्न आत्मा का अनुमव कर सकता । किन्तु जिस कारण चक्ठु आदि सम्पूणे दी इच्द्रिय का छा 
अपने-अपने विषय के प्रदग का नियम है, इसो कारण इन इस्द्ियों से मित्र, हम्पूणं विषयों को 
जाननेवाले होने के कारण सबंश तथा अमुक ( इसो ) हो विषय को जानता है इस प्रकार जिं' 
विषयों के जानने का अनियम नहीं है ( अर्थात्‌ सम्पूे इर्द्रियों के विषयों को जाननेबा् ) 
इन्दरियों से मिल्‍्न आत्मा का अजुमान किया जाता है। जिसमें यह विज्वेष अमिक्ञान ( चिढ् ) है! 
जिस ( प्त्ममिष्ठा ) का खण्डन नहीं दो सकत। और जो चेतन का व्यापार है जैसे 'पूलेकल मे 
आत्मा आदि केवल रूप को देखकर वह गौण है यह ज्ञान जिस मनुष्य को हुआ.था वहों दे. 
समय पीछे दूसरे भाम के रूप को देखकर उसके मोठा दोने अथवा हुगन्ब का अनुमान होता हैं! 
इसो प्रकार ;बंकाल में उस आम के सुगन्‍्ध का अनुभव कर दूसरे समय वैसे खुगत्व को आम 
प्राप्त कर उसके पीत रूप तथा मोढे रस का अनुमान करता है। इसी प्रकार और मौ रूप आ 
विषयों को लेकर कहना चाहिये । क्योंकि यह मनुष्य फलादिकों के रूप को देखकर उसके गन 
चुँचता है और गन को सूप के पश्षा उसके रूप को देखता है। इस प्रकार नियमित जम रा 
सम्पु रूपादि विषयों छो हो एक ही चेतन ( आत्मा ) में रहना होने से मिश्तके मिनन/भिल्‍न *े 
नहीं हैं, प्रतिसन्‍थान ज्ञान को करता है ( जानता है)। इसो प्रकार अनेक विषयबाले पल 
अलुमान, शब्द तथा संशवरूप कानों को भो जिनमें आत्मा दो कर्ता होतो है। प्रतितला के 
इन्हें जान जाता है तथा सम विषयों के प्रतिपादन करनेवाले झास्रों को मी जानता है। 
पड़ाव ओजइन्द्रिय के विषय नहीं है, कम से कण्ट ताक संयोग उत्पन्न अकारादि वर्णों की मोटे 
से झुनकर, उनमें यह वर्ण समूहरूुप पद है। इन पढ़ों को यह समूहरूप वाल्य है, रे हक 
अतिरत्थान को संगति जानकर तथा इस शब्द का यह जे है इस प्रकार इब्ध्यचदार आर. 
बाध्ववाचकभावरूप शब्द तथा अभे की व्यवस्था को भो जानता हुआ अनेक रूपादि विषय 


आत्मन शरीर० ] सभाष्यहिन्दीव्याख्योपेतस्‌ २९९. 


गृहाति। सेय॑ सर्वज्ञस्थ ज्ञेयाव्यवस्थाउनुपदं न शकक्‍या परिक्रमितुमू। 
भातिमात्रं तूदाह्तम्‌। तत्र यदुक्तमिद्रियचैतन्ये सति कि चेतनेन 
सदयुक्त भब्ति ॥ ३ ॥ 

इति त्रिभिः सूत्रैरिन्द्रियव्यतिरेकात्मप्रकरणम्‌ | 
इतश्र देहादिव्यांतरिक्त आत्मा, न देहादिसह्वतमात्रमू-- 
शरीरदाहे पातकाभावात्‌ ॥ ४ ॥ 


के हमूह का जिसमें प्रत्येक सम्पूर्ण ुपादि को नाश का चक्षरादि इम्द्रयों से शान न दो उस पद के 
करने मे... नाता है पश्चाद वाक्यार्थ को मो जानता हैं। वह वह सवेद् आत्मा का विषय ग्रहण 
के नें नियम न धोना जो संसार के ब्यवहारों में सबंत्र देखा जाता है उसको कोई छोड़ नहीं 
! यह एक केवर उदाहरणादि या गप है। इस कारण उसमें जो पूरंपक्षो इन्द्रियात्मबादो ने- 
हा कि--'चष्ठ आदि इम्दरियों को हो आत्म चेवन मान लेंगे, दूसरे उनसे मिन्‍न एक नित्य- 
7 मानने को क्या आवश्यकता है? यह अस्ंगत है ॥ ३ ॥ 
(२) शरीरभिन्न आस्मा का प्रकरण 

३ प्रकार प्रथम प्रकरण में इन्द्ों से मिन्‍न आत्मा को सिद् करने पर यदि कोर देसा- 
2-“बाद्य इन्द्रिय चेतन आत्मा नहीं क्योंकि उनका अपने-अपने विषय का ज्ञान बलनन्‍्न 
' नियम हे क्िम्द शरीर ही आत्मा क्यों न होगा, क्योंकि उसका अपने विषय को जानने 
॥ था. कारण यह कि जिस गौर वर्ण, पौत ( मौढे ) तथा बुबा ( जवान ) के रूप को 
दोनों 3... कर रहा हूँ, ऐेसा शरीर दो को अलुभव होता है। अतः पूर्वोकत द्शन तथा स्पशशन 
शरीर से भी... को जाननेवाल्म योर हो चेतन ( भात्मा) है'-उसके उत्तर में बह दूसरा 
रहा है, त्मा भिन्‍न है यह सिद्ध करने के डिये शरोर भिन्न आत्मा का प्रकरण कहा जा 
कफ हे रे से सिद्धान्तमत के सूत्र का अवतरण भाष्यकार देसा देते हैं कि )- आगे सूत्र में 
का केबल. दें सिद्ध होता है कि शरीरादिकों से आत्मा मिन्‍न है, नकि शरोर इन्दरयादिकों 
समुदाव-- 


क ५ ार्थ--शारीरदाहे « किस के शोर के जलने पर; पातफाभावाद-पूप न होने को आपत्ति 
से॥ ४॥ |)! 
->परणीरूप झरीर के जला देने पर, प्राणों के हिंसा करने कां पाप लछनेवाले को 
नह है जमे होगा। क्योंकि उसके फल का गलानेवाले में सम्बन्ध नहीं है और जलानेवाला 
किक पे फल का सम्बन्ध है, क्योंकि पूर्ण शरौरादिलों से आने के शरौरादिक मिन्‍न हैं। अतः 

रे हित हिंसा को थी. उते आगे होनेवारे हिंसा के फड का सब नही हैं भौर जि 
आशा के “डे का सम्बन्ध द्वोता है, वह जल्मना से दिसा नहीं करता। अतः शरोरादि समुदावरूक 
द पक के. मेद होने से कृतदान ( किये हिंसा को हानि) तथा अकृत का अभ्यागम न किये हिंसा 
रण श लिसुप दोष भा जायगा तथा दरौरादिस्‍व भला वो बलति तथा ना होने के 
शक तो को सृष्टि उनके पुण्य-पापरूप कम से हुई है--यद भी सिद्ध न होगा। अतः झरीरादि 
। मा मानने से, किसी का शरीर जल देने ते जो जानेगाले को पाप छपता है वह न 
कि ' रोना विकद है। इस कारण आत्मा शरीरादि सुदाय से मिलन है-यह सिद 


० स्यायदर्शनस [आ० ३, आ० १, सू० ४ 

शरीरमहणेन शरीरेन्द्रियवुद्धिवेदनासह्वातः प्राणिभूतों ग्रह्मते+ आणिमूत 
शरीरं दद्दतः प्राणिहिंसाकृतपाप॑ पातकमित्युच्यते, तस्याभावः तत्कलेन कतुर- 
सम्बन्धात्‌ अक्र्तुश्न सम्बन्धात्‌ । शर्रेरेन्द्रियबुद्धिवेदनाप्रबन्चे खल्वन्यः सद्बात 
डत्पद्यतेउल्यो निरुध्यते, उत्पादनिरोधसन्ततिभूतः प्रबन्धो नान्‍्यत्य॑ बाधते 
देद्दादिसह्ञातस्थान्यताधिष्ानत्वात। अन्यताधिष्ठानो हासौ प्रख्यायत इति | 
एबं च सति यो देहादिसल्लातः प्राणिभृतो हिंसां करोति नासौं हिंसाफलेन 
सम्धध्यते, यश्र रूम्बध्यते न तेन हिंसा कृता। तदेव॑ सक्तमेदें कृतहानम” 
ऋताभ्यागमः प्रस्यते। सति च सच्त्रोत्पादें सक्त्यनिरोधे चाकर्मनिमित्तः 
सच्तयसर्ग: प्राप्नेति, तत्र मुक्‍त्यर्थों ब्र्माचयवासो न स्थात्‌। तद्यदि देहादि- 
सह्ातमात्र सत्त॑ स्यात्‌ शरीरदादे पातक न भवेत्‌ | अनिष्टे चैतत तस्मादे” 
हादिसब्ञतव्यतिरिक्त आत्मा नित्य इति ॥ ४॥ 


( चर सूत्र को भाष्यकार न्यस्था करते हैं कि )-हस सूत्र में शरोर पद के छेने से प्राणियों 
ऋ झरौर, इन्दरिय, वृद्धि तथा भव, हर्ष आदि वेदनाओं का समुदाव ग्रहण किया जाता हैं! 
उस प्राण से संयुक्त झरोर को जर्म देनेवाछे प्राणी को दूसरे प्राणी कौ हिंसा से उत्पन्न पाप को 
पातक कहते हैं। उसका अभाव हो जायगा--क्योंकि उसके नरकप्राप्तिह्प फल के साथ समवसे 
नहीँ है और ह्सान करनेवाले दूसरे को उक्त फल का सम्बन्ध है। कारण वह कि उपरोक्त शरौए 
इन्द्रिय, बुद्धि तथा वेदनाओं के समुदाय से दूसरा झरोरादिकों का समुदाय उत्पन्न द्वोता है और 
पूर्व का नष्ट हो जाता है। अतः उत्पत्ति तथा निरोष ( नाश ) के कारण यह शरीरादिकों का सदी 
भेद को हय नहीं सछता। क्योंकि शरोर, इम्दरिय आदि के समुदाय मित्र-मि्न हैं। संततार 
जाल्वा वसवादि शरीरादिकों से तरणादत्वा के शरीर मित्र हैं-यह प्रसिद्ध है। देखा होने 
जिन प्रागीसबरूप शरोरादि सुुदाय दूसरे प्राणों कौ हिंसा करता है, वह इस हिंसा से आग 
डोनेवाल्य नरक दुःखादि रूप फलों से सम्बन्ब नहीं रखता और जो आगे हिंसा के फछ का 
रखता है, उसने पूर्वकाक में हिंसा नहीं की थो | इस प्रकार अनित्य झरौरादिकों के समदायर्थ 
आत्माओं के भिन्न होने के कारण झतहान ( किये कर्म के फल को दवानि) तथा अकतास्वारर 
( किये कम के फल को पा) ये दोनों आ जायेंगे। तथा शरीरादि समुदायहूप आत्मा की इस 
तथा ना होने के कारण प्राणियों को सृष्टि ( निर्माण ) पुण्य-पापकप कर्म से उत्तर दोना है 
मो स्निद् न होगा; जिससे ज्ञानो प्राणियों को रामवल से पुष्य तथा पाप का फल न मिलने के 
जो संस्तार हे मुक्ति होती है उसके लिये बह्ाचयं से पहने का कोई प्रवास ने करेगा। ६ 
-यदि शरीर; इन्दरिव आदिकों का समुदाय दी आत्मा हो तो दूसरे की हिंसा करने से पाप का के 
हो सकेगा, जो न होना किसी को असभिमत नहीं है। इस कारण देहादि समुदाय से सिंश 
.. लित्व होने के कारण कमे का रत तथा कालान्तर में उनके फ़ों को मोगनेबाढ्ं पक पाप 
पदाय॑ है; वह सिद्ध होत/ है)। (अधां दिसी के प्राण के जाने पर प्राण ढेनेवाडे को और 
डोता है वह न होगा। किस्तु जो शरीरादि भूत पदायों को ही आत्मा मोनते हैं। उनके 
शाप न होने के कारण यद सूत्रोक्त आपत्ति चार्ाकों के मत में नहीं आ सकती, किल्य । बुक 
पर आ संकतों है। क्योंकि किसो का प्राण केने को वे पाप मानते हैं, को उनके मठ से तो ० 


ही नशरौर० ] सभाध्यहिन्दीब्यास्योपेतम ३०३ 


तदभावः सात्मकग्रदाहेडपि तब्रित्वल्वात्‌ ॥ ५॥ 
क्‍ अस्यापि नित्येनात्मना सात्मकं शरीरं द्मते तस्यापि शरीरदाहे पातक 
ले के के । कस्मात्‌ ? नित्यत्वादात्मसः। न जातु कश्रिन्नित्यं दिसितुमदति, 
हिस्थते ? नित्यत्वमस्थ न भवति। सेयमेकस्मिन्पक्षे दिंसा निष्फला, 
अन्यस्मिस्त्वचुपपन्नेति ॥ ५४॥ 


न कार्याअ्रयकर्दबधात्‌ ॥ ६ ॥ 


। ै 
शि 
(] हम आत्मा है--'ैसा कहना वा, तो मो प्रत्येक प्राणियों का आक्षव विचित्र होता है। इस. 
शे हित पयगरी को उक्त पाप माने तो उसके डिये सूचोक्त दोष दो सकेगा। इसो आशय 
का ग्रहण किया गया है )। सूत्र में दाद शब्द का नाश अर्थ आनता चाहिये और 
हे किला रद ले कान में ब्पयोगी ब्तिने सिर या हैं उनका वोष कराता है। वह. 
ः भा के म आत्मा पदार्थ नहीं हैं उसके मत में दोष दिखाता है, न कि आत्मा की सिद्धि करता है। 
कि हे बह एस सूद का अर्थ होता है--यह खड दोता है। अतरव कुछ कछोरगगों 
ह त्् (१ )-यदि शरीर दी आत्मा दोगा तो शृतक के शरोर के जलाने पर पातक 
"ये व नहीं है, ( २ )--अपवा झरोर के जलने पर उसके शरीरल्‍्प आधार के न रहने के. 
५३५..." पपादि कर्मों का अभाव हो जायगा, जिससे पुनः जन्म न होगा, ऐसे अर्थ करने का भी 
बैक 3 है--वह सिदठ होता है। इस सूत्र के माष्य में 'अकर्चु? न करनेवाडे को हस पद 
रेत कह शा हे पास दर्शित फलमजुष्टातरि' शास्त्र में कद्दा हुआ फल करनेवाले को 
से वेश जगा विधि है। किलो किये काख ने दूसरे को फड कहा है; जैसे 
दे रोक नर नामक याग में--बहाँ पुत्र के किये आद्ध का फल पिता को हो अथवा पिता के 
 आहिदान्ती याग का फड पुत्र को हो, क्योंकि वह विशेष विधि है यद भाध्यकार का आश्रय है ॥४॥ 
 शे गाल है दिये हुए पाप का फर पापा को न होगा, इस दोष को झरौरादि मित्र जाला. 
र ः सिद्धान्त के मत में मो दिखाने के आशय ते पूर॑पक्षी के मत से सू्कार कहते हैं 
न किम पाप न होगा, सात्मकप्रदाहे अपि नित्य आत्मा के साथ झरौर के- 
भावाधे.." कसपश्वाद > उस शरीर ले मिधर आत्मा के नित्य होने के कारण ॥ ५ ॥ 
मत में दि मित्र नित्य आत्मा मान कर जो सिद्धान्त ने दोष दिया था बददौ दोष 
है७३8 ५. भा जायगा, क्योंकि उसके मत में भी उस नित्य आत्मा के साथ जो शरीर जलता: 
६ 'डनेवाडे को आत्मा के नित्व होने से पाप नहीं हो सकता॥ क्योंकि नित्यपदायं नष्ट 
3९३, 7 न हो तो बह नित्य नहीं हो सकता, जिसे (पक्ष ( नित्य) में हिसा।- 
अर] े सा ढोने के पक्ष में आत्मा नित्य नहीं हो सकता ॥ ५ ॥ ४ 
बिक, पते को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--निप्त सिदधान्ती के. मत में भो झरौरादि- 
पक मे नरमा के साथ शरोर जछता है। उसके भी मत में शरोर को-जलाने पर जलनैंवाले को - 
2 मी... (मरन )-कयो! ( बचत )--बतीरादि मित्र भाष्णा के निल होने के कारण) 
कही नही कोई नित्य को हिंसा ( नाक्ष ) नईीं कर सकता। यदि नित्य की हिंसा हो सके तो 
ताप होगा । वह यह एकपक्ष ( नित्यपक्ष ) में हिंसा करने का फल नहीं हो. सकता और 


में भात्मा की नित्वता नहीं हो सकती ॥ ५ ॥ प्र 
पा 


झ०२ स्यायदुर्शनस्‌ [ श्र० ३, आ० १, सू० ६ 


न ब्ूमो नित्यस्य सत्त्वस्य बधों हिंसा, अपि त्वनुच्छित्तिधमंकस्य सच्त्वस्य 
कायौश्रयस्य शरीरस्य॒स्वविषयोपलब्धेश्व कत्तृणामिन्द्रियाणामुपघातः पीडा 
बैकल्यलक्षण: प्रबन्धोच्छेदो बा प्रमापणलक्षणो बा बधो हिंसेति | काय तु 
सुखदुःखसंवेदन तस्यायतनमधिष्ठानमाश्रयः शरीरम्‌ , कार्यौश्नयस्य शरीरस्य 
स्वविषयोपलब्धेश्व कर्चूणामिन्द्रियाणां बधों हिंसा, न नित्यस्यात्मनः | तत्र 
युक्त “तदभावः सात्मकप्रदाहेउपि तवित्यला” दित्येतदयुक्तम्‌। यस्य सच्त्बो- 
च्छेदों हिंसा, तस्य कृतहानमक्षताभ्यागमश्ेति दोषः। एताबच्चेतत स्यथात्‌ 
सच्चोच्छेदो वा हिंसा, अनुच्छित्तिघमंकस्थ सत्त्वस्य कार्योश्रयकर्व्धों वा, न 
कल्पान्तरमस्ति। सच्तोच्छेदश्न प्रतिषिद्ध:, तत्र किमन्यच्छेष॑ यथाभूतमिति | 


देसे दिये समान दोष का निवारण करते हुए सूतरकार कहते हैं - 
पदपदार्थ--न « नहीं, कार्याथवकरृबधाद # पुण्य-पापरूप कर्मों के छुख-दुःादि अनुभवरूप 
काये के आश्रय शरीरादिक़ों के नाक को दिंसा कहते हैं, जो नित्य दोने से आत्मा को नहीं हो 
सकती, इस कारण 'नित्य आत्मा के साथ झरौर को हिंसा करने पर भी आत्मा के नित्य होने के 
“कारण पातक न होगा'-ऐसा जो पूर्वकक्षो ने कहा था वह असंगत है। तथा जिसके मत में 
झरोरादिरूप आत्मा का नाश होता है उसके मत में पूर्वोक्त तक को हानि तथा न किये के फर्क 
की प्राप्तिह्प दोष भी आ जायगा। अतः झरीरादि संधात को आत्मा मानना सर्वथा असंगत है। 
(हस सूत्र को साध्यकार ने आगे व्याख्या में दो प्रकार क्ष न्याख्या कौ)--(१)--कार्य के आधाररूप 
'शरौर के जो कर्ता इम्दिय हैं उनके नाझ से, अथवा (२)--कार्यों के आधार जो झरीर इस्द्रियादिकों 
का समूह, बह कर्ता उसके नाश से । जिसमें से न्यावसूत्र वत्तिकार ने दूसरी व्याख्या को दी माना 
है ओोर एस सूतमें 'दबाव” के स्थान पर 'बाधात देखा पाठ न्यायसूतों के विवरणकार ने पार्क 
माना है, जिससे यह अ् निकलता है शरीर के जलाने पर अद्ड्ट का नाश नहीं होगा। 
धर्म तथा अधरमंरूप अइष्टकार्े के आधारकर्ता आत्मा का बोष होने से अर्धाद नाश न होने से तथा एक 
और दूसरी इस सूत्र को व्याख्या देख कर विवशणकार ने खण्डन किया है कि--नित्य आत्मा 
सहित शरौर को जलाने पर पाप न होगा यह नहीं है क्योंकि शरौररूप कार्य के आय : 
(सम्बन्पीरूप ) कर्ता आश्मा का बाध ( नाश ) होता है--इस कारण ॥ ६॥ 

( ६ हे सूत्र को आाष्यकार न्‍्यास्या करते हैं कि )--एम नित्यआत्मा का वध करना इसकी 
हिला नहीं कहते, किन्तु नाश होने रूप परमंवाले आत्मा के कारों के आधाररूप शरौर तंथा अपने” 
अपने रुपादि विषय के ज्ञानों को उतत्न करनेवाले इम्द्रिवस्प कर्तामों के उपवात ( पोढो के 
अलुकृल ) व्यापाररूप पीड़ा, भ्वाकुछतारूप समूह का नाश अथवा मारडालूसारूप वध को हित 

“कहते हैं । सूत्र में काये शब्द का अर्थ है पाप-पुण्य के फल सुख तथा दुःख का अनुभव करना । 

आयतन ( स्थान ) आधार है शरीर । इसडिये उपरोक्त कांवे के आश्रय शरीर का तथा अपने' 

'रूपादि विषयों को जाननेवाले कर्ता इम्द्रयों का वध ही दिला होती है, न कि नित्यजात्मा की दि 
होतो है । इस कारण जो यह 'दरौरादि मित्र नितयमा्मा का दाह करने पर भी आत्मा के लि 
"होने के कारण पाप न द्ोगा! पूव॑पक्षो ने कहा था यह कइनां असंगत है। जिस शरीरादि ज्ट, 
“को आत्मा माननेवाले के मत में आत्मा का नाश होता है उसके मत में पूवो्त झतकर्म को ही 
"तथा न किये कर्मों के फठ्प्राप्ति ये दोष मो आते है। उफरोक्त कवन कै यह होगा कि“ 


अश्रदैतपरीक्षा ] समराध्यहिन्दीब्यास्योपेतस 8 


इति त्रिमिः सूत्रैः शरीरव्यतिरेकात्मप्रकरणम्‌ | 
_ वश देहादिव्यतिरिक्त आत्मा- 
नाश होना हिंसा होतो है अथवा नाश पमंरद्तित आत्मा के कार्यों के आअय शरोर, इन्द्रियादिस्प 
हो सकते रोना हिला होतो है। क्योंकि दो पक्षों को छोड़कर तौसरा कल ( प्रकार ) नहीं 
। । जिससे नित्य होने से आत्म का नाश नहीं दो सकता यद कह चुके हैं, तो फिर दूसरा 
आस्तविक पक्ष सिवाय शरौर तथा इन्द्रियों कै नाश के मानने के क्या दो सकता है। ( दूसरे 
भेकार से ऐसो मो इस सूत्र की ल्याख्या हो सकती है कि )-इस सूत्र में कार्याश्रय शब्द का अर्थ 
लि इन्द्रिय, शुद्धि आदिकों का समुदाय | उसमें उनसे मिन्न नित्यआत्मा को सुख तथा 
का अनुभव होता है उसका अधिष्ठान ( अवलंबनरूप ) आधार शरौरादि समूह हो है, क्योंकि 
पैख दुःखों का अनुभव हुआ करता है उनते मिश्न घुख-दुःखानुभव का दूसरा आश्रय नहों 
2 कारण झरोर इन्द्रियादिक ही कर्ता हैं । क्योंकि उन्‍्हों के कारण छुख तथा दुश्खों का अनुभव 
ता है उनके बिना नहीं होता। देसे उन शरौरादि समूहरूप कर्ता का वध-पोड़ा देने के 
नित्य होने." इस देना अथवा मार डालना हो हिंसा कह्दाती है। अतः उससे मिन्न आत्मा के 
से उसका नाझ नहीं हो सकता। अतः इस विवय में जो पूर्वपक्षो ने 'आत्मासदित शरीर 
हर भो आत्मा के नित्य होने के कारण प्रातक न होगा! यह कहा था यह सर्वथा 
] 
हा (३ ) प्रासंगिक चज्ञइन्द्रिय के एकता के खण्डन का प्रकरण 
झडियों जे (' आत्मा के सिद्ध करने के पश्चाव प्रसंग से इस चक्नुरूप इन्द्रिय दोनों आँखों की 
तर है, ५ देत ) एक हो है । इस प्रकरण के आये के प्रकरण के विषय की व्याख्या में अनेक 
रनेशाल...ं पो इस ७ वें जागे के सूत्र तक आत्मा के स्वत्त्र स्वरूप निइत्ति का निरूपण 
जा पे का दो संपूर्ण प्रकरण है किस्तु ब्यास्याकारों ने उस आत्मा को सिद्धि करने के साधनों 
मे बाचसतिरि के सकरण के अनेक प्रकरण किये हैं, नयोकि न्यायसूचीनितन्‍्ध तथा तालवेटीका 
जक्रण > ने सातवें सूत्र से चतुदंश ( चौदइवें ) सूत्र तक यहाँ (७ वें सूत्र ) से एक तक 
कै करण 3.3 है, इसी कारण उन्‍हें तो चक्षरिन्द्रिय का दो ऐोना और आत्मा पक होनों सिद दोने 
से नही जा तथा इन्द्रियों की एकता सिद्ध नहीं दो सकती” ऐसा कद्दा ऐ, किन्तु वातिककार 
'दिक्षले हर है, क्योंकि कुछ मैयायिक विद्वान्‌ 'बद प्रकरण आत्मा इन्दरियों से भिन्न है, यह 
इक ३ रेस ” ऐसा कहते हैं । किन्तु पूर्वप्रकरण में हो यद सिद्ध होने के कारण यह मानना 
_ो। कटा है । भाष्यकार का भो वार्तिककार के मत से भेद है यह स्पष्ट प्रतीत दोता है। 
सर खो मे. सत से दोनों ओख की पुतलियाँ दो चन्द्र हैं तथा वातिककार के सतत में 
दो हे ५... पश्षएन्द्रिय हैं देसा है। अर्यांद भाष्यकार का यूढ भाशय यह है कि चश्ठइस्द्रय 
न्त मानकर उन दोनों से आत्मा एक भिन्न है यह सिद्ध करना झुलम होगा। 


बिन 
गत है ॥ 


कक 


पी... कल की कक शमी क पी ५.2 ७ ' 


३०४ स्यायदृशनस्‌ [अ्र० ३, झा० १, सृ०७- 


सब्यच्ष्टस्येतरेण ग्रत्यभिज्ञानात्‌ ॥ ७ ॥ 


अतः साष्यकार के मत से इस प्रकार सूत्रों के अथों का विवेचन है कि इस आगे के सातवें सूत्र में 
बाद ( वाई ) चड से देखे पदार्थ का दाहिनी आल से प्रत्यमिधान ( पहिचान ) होने के कारण दोनों 
दायें तथा दक्षिण चछ को अधिष्ठाता भात्मा एक है, बह सिड होता है? देते सिद्धान्त का प्रा 
किया है । पश्चात अगि आठवें 'नेकस्मिन! इस सूत्र में उस पर आक्षिप किया है कि--दो 
आँख की पतियों में यदि एक चश्लईन्द्रय होने से दी उपरोक्त प्रत्यमिशान होता है। इसके 
पश्चात नवम्‌ 'दुकविनाओे' इस सूत्र में 'दोनों आँख की पुठलियों में चश्षईन्द्रिय पक नहीं दो 
सकता' ऐसा माक्षेप का उत्तर दिया है। पह्चाद दम 'अवयवनाशे' इस आगे के सूत्र मे 
अश्नइन्दरय को एकता मानकर उत्तर दिया है करि-एक आँख को पुतछों के खराब होने पर 
चद्चशन्दरिव का एक अवयव हो नष्ट होता है। जिसका आगे 'दशन्त' इस एकादश ( सवार ) 
सूत्र में 'बहएम्द्रिय के दो होने रूप! सिद्धान्त का नियेष करना हंगत नहीं है ऐसा एकतावादी के 
मत का खण्डन किया है। ऐेसा होने से च्नइन्द्रिय को दो माननेवाले भाष्यकार के संत ते 
सातवें लूत्र में सिद्धान्त हो को छेकर उपक्रम ( प्रारंभ ) किया है और वार्तिककार के मत में इसे 
सूत्र में बाईं आँख से देखे हुए का दादिनो माँ से श्रत्यमिज्ञान ( पहिचान ) तो आत्मा के सिने 
सिद्ध करने के लिये कहा है और सूत्रकार ने उसके निराकरण के डिये ही कद्दा है एवं उसी का 
लिराकरण के अंग ने के कारण आठवें सूत्र में चक्षइन्द्रिय के एक होने का सिद्धाम्त कहा गया 
है। नवम सूत्र में इस पर आश्षिप है और दसवें सूत्र में कुछ विद्वानों के मत से इस आक्षिप कर 
परिद्दार ( छण्डन ) है तथा एकादश ( स्वारहवे ) सूत्र में इस परिहार तथा नवम ( नौयें ) सूत्र 
किये आक्षिप का मो खूण्डन किया है। १२वें सूत्र से १६वें सून तक कोई मी मेद नहीं है। 
क्योंकि उपरोक्त दोनों मत से आत्मा को हो सिद्धि मानो गई है। अतः प्रसक् पे प्राप्त चश्ृईन्द्रिय 

_ एकता के निराकरण का प्रारम्म करते हुए माध्यकार सप्तम सूत्र को अवतरणिका में कहते हैं कि)“ 


इस गे सप्म्‌ सृत्र में कहे हेत से भी देहादिजों से मित्र आत्मा दै-- 
पदपदार्ध- सब्ब (बाई) पुवछ के नाक दे इुए पदा, इतरेण > दूसरी दादिनो 


उड़ के चुद है, प्रत्यमिद्ानातः> बह यह है देही पर्यमिजा ( पहिचान ) होने से ॥ ० ॥ ५ 
आावाध-मं उसी को इस समय देख रहा हैं, जिस पढ़ा को पूवंकार में मैंने जाना * 
हल प्रकार प्रवम तथा उच्रकाल के दोनों डानों के एक विषय मे श्रतिसन्वित (दक दे के हा 
को प्रलभिवान कहते है, क्‍योंकि बाई ओंस से देखे हुए पार को दाहिनो ऑल से पहि 
के है कि--जितत पदाय को मैंने देखा था, उस को इस समय देख रद हूँ। यदि चक्ष आदि 
बदयों श जाह्मा चेतन माना बाय तो दूसरे इस चध्ठ से जे हुए को दूसे लचा शक 
रोल माया नह सबेगी। उरोज गरम वो जोडलावहर में ग्रि है एल 
चडे भादि इखियों से नित्य आ्। मित्र है यहों शिद होता है। सूत में 'प्यमिशात 
पहचान होने से श्स हेतु के बाद इसियों से भिन्न एक 'भात्या है? देशा शेष (आकॉक्ित के 
प्रति ) करनी चाहिये । यहाँ इस सूत्र से दोनों आँखों की पृतलियों में एक ही चक्षइख्ित 
खिड् द्वोता है, देसा न्‍्यवसू्र विवरणकार का मत है, क्रिन्तु यह आयुक्त है। क्योंकि 
चछ् इन्दरिय को स्थापना करने से सूवकार को उक्ति असम्बद प्रप हो आयगी। सेंतर । 
इम्द्रयों'से मित्र है शस सिडि में? संगहप से: चहुइकरिय का. भेद सि् करना ही एस 
संबत दो सकता है ॥ ७॥ 5... 


. . _ _ । :: | हल लललललनकीलीलीलीकीकललीक लक दीदकीशीललिक्रकलिकी सम शनि नमक भीम ली धन भी शनि मी 


चक्नरददैतप्र० ] सभाष्यहिन्दीव्याल्योपेतम्‌ झ०्ण० 
प््ज् 


पूर्षपरयोधिज्ञानयेरैकविपये . प्रतिसन्धिज्ञानं प्रत्यभिज्ञानम्‌-तमेवैतर्दि 

मे यमज्ञासिपं स एबायमर्थ इति, सब्येन चक्षपा दृष्टस्येतरेणापि चक्लुपा 
अत्यभिज्ञानादू यमद्राक्ष॑ तमेवैतर्दिं पश्यामीति | इन्द्रियचैतस्ये तु नान्यह्श्टमन्यः 
मैल्थभिजानातीति अत्यभिज्ञानुपपत्तिः | अस्ति त्विदं प्त्यमिज्ञान तस्माविन्द्रय- 
व्यतिरिक्तश्नेतन: ॥ ७॥ ५ 


नेकस्मिज्नासास्थिव्यवहिते द्वित्वाभिमानात्‌ ॥ ८ ॥ 


एकमिदं चक्लुमंध्ये नासास्थिव्यवहितं तस्यान्तो गृह्ममाणौ ढित्वाभिमान 
_'बोजयतो अध्यव्यवहितस्य दीर्घस्येब | 5 ॥ 


(हें सूज की भाष्यकार व्यास्या करते हैं कि )--प्रथमकार तथा उत्तरकाल के दो शानों के 

है विषय नें प्रतिसन्धिशान को प्रत्यमिदान (पहिचानना ) कहते है-जेसे डही पाये को 
हे (न मैं देख रहा हूँ, जिसको मैंने पूरकाल में जाना था, वहां यह भर्श (विषय) है। इस 
है..." भांस से देखे हुए का उससे मित्र दादनी आँख से प्त्यभितवा (दिचान) होती 
कटे ५. पा को मैने पूकाल में देखा था उसी पाये को इस समय देख रहा हूँ?। ऐेसी- 
किक को दि इस्द्रियों को चेतन आत्मा माना जाय, तो दूसरे ने देखे हुए विषय की बसे 
आप 'ल्विमिज्ञा ( पहिचान) नहीं होतो। इस कारण उपरोक्त प्रत्यमिज्षा न हो सक्ेगो। 
भिज्ञ ६. मिश्षा तो छोकब्यवहार में प्रसिद्ध है, इस कारण चक्रादि इन्द्रियों से नित्यआत्मा' 

7 वह सिद्ध होता है ॥ ७॥ 
(पक एियों से श्र भाहमा को सिडडि करनेगाहे सिदारापूत्र के बहुएम्रय का दिख 
मं है 2 सैपक हेल पर, दोनों पुतलियों में पक हो चधराम्रय है इस भाव से पूरी के 

परेजकार आाक्षेप करते हैं न 

जे वार्थ-त नही, एस पक दो। नालारिवव्यमहिते>नाक को ड़ ले जिस 

हे तक है, दिल्वाभिमानाद ७ दोनों आँख को (ुतलियों में दो चश्नइम्दरिय हैं देसा भान- 
॥८॥ 


है फल सष्वभाग में नासिका की अस्थि ( हड्डी ) का व्यवपान होने के कारण दो चक्षुइन्द्रिय 
शिव है न होता है, किन्तु वास्तव में दोनों आँखों को पुतलियों में एक हो चबु- 
थ्क 


( भषट 
यश पते की पूव्वपक्षी के मत से भाष्यकार व्यास्या करते हैं कि )--यह एक हो चह& नामक 
में नासिका दो लम्बी हड्डी का व्यवधान ( आड़ ) होने के कारण उन दोनों आँखों के 
तो है... शो का ग्रहण होना दोनों ओोँखों में दो चकषइम्त्रिय है देसा अमिमान (मान ) 
बात मे मकार हन्दे वंश ( बॉल ) के मध्यभाग में कितो तसव भादिकों के व्यवपान होने हे 
से. ऐसा भान होता है॥ ८ ॥ 


ते है. लो दो पुतलियों में एक हो चक्षुइन्द्रिय है, इस पक्ष का सूत्रकार परिद्वार द्ित्वपक्ष से 


् ्यायदर्शनस [अ० ३, आ० १, सू० ६-३० 
एकविनाशे डितीयाविनाशानेकत्वम्‌ ॥ ९ ॥ 
एकस्मिन्नुपदते चोद्धेते बा चक्षुष्ि द्वितोयसब्तिप्ठते चक्षु्तिपयप्रहणलिज्ले 
सस्मादिकस्य व्यवधानालुपपत्ति: | ६ ।॥। 
अबयवनश्षेष्प्यवयव्युपलब्धेरदेतुः ॥१०॥ 
एकबिनाशे . द्वितीयाबिनाशादित्यद्ेतु:। कस्मात्‌ ? वृश्षस्य हि कासु- 
चिच्छाखासु छिन्नासूपलभ्यत एब वृक्ष: ॥ १० ॥ 


पद॒पदार्थ-एकविनाशे 5 एक आँख के ख़राब होने पर भो, द्वितीयाविनाशान्‌> दूसरी जाँख- 
के नष्ट न होने के कारण, नर नह है, श्कत्वम्‌ दोनों आँखों में एक हो चक्ष दे यह नहीं दो 
सकता ॥ ९॥ 

आवार्थ--एक आँख के खराब होने पर मो दूसरी आँख ज्यों को त्वों रहतों है और प्राणो को 
दिखाई पढ़ता है, इस कारण एक ही च॒क्न में नासिक को हड्ढौं का व्यवपान नहीं कद्दा जा सकता | क्‍ 
अत: च्रिन्द्रिय दो आँखों की दो पुतलियों में ( पूर्वपक्षी का कद्दा हुआ) दो ही चल्षुइन्द्रिय हैं, यह 
सिद्ध होता है ॥ ९ ॥ 

( नवम सूत्र को भाष्यकार स्याख्या करते हैं कि )--एक ओोख के खराब होने पर अथवा 
निकडवा देने पर, दूसरो आँख रहंतो है, क्योंकि अपने रूपादि विषयों का जानना हो उस चक्ष- 
इख्धिय की सत्ता का सावक खिल्न ( देत ) है। श्स कारण पूर्पक्षो के नास्तिका को छूम्बों दड्डों ते 
ज्यवधान के कारण दो इन्द्रियों के ज्ञान को अम कद्दना असंगत है । अर्थाद एक चल्ल॒इन्द्रिय ोने में 
नाक का व्यवघान नहों हो सकता । (वश पर “विषयग्रहणे लिक्षम! ऐसा वार्तिक को मुद्रित पुस्तकों 
में पाठ है, जिसका दूसरी द्वी चक्षइन्द्रिय विषय. के जानने में छिक ( करण ) है देसा अर्थ 
ड्रोता है ॥ ९॥ 

इस चद्लुइन्द्रिय को दो मानने के पक्ष का सूतरकार खण्डन करते हैं-- 

परदुपदार्थ--अवयबनाशे अपि > चश॒ुइन्द्रिररप अवयवों के एक ऑख्रूप अवयंब का नाश 
होने पर मो, अवयच्युपल्येः > चक्षुईन्द्रियरूप अवयवी कौ प्राप्ति होने के कारण, अदेतः > साधक 
को चश्लु मानने का नहीं दो सकता ॥ १० ॥ 

आवार्थ--किसी एक अवयव का नाश होने पर भी अवयवो, रहता है देखा उपलब्ध होने के 
कारण, पूर्वपक्षिमत युक्त नहीं है ॥ १० ॥ 

( दसवें सूत्र को व्याख्या पृर्वपक्षो के मत से करते हुए भाष्यकार कइते -- 
मानकर ) प्र दो माननेवाके का खण्डन करनेवाले का कहा कक २ हे है 6 
डूसरो आँख का नाश नहीं होता', वह देत चक्षइन्द्रिय में दो होना सिद्ध नहीं कर सकता। 
( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर )--जैसे एक वृक्ष को कुछ शाखा्ों के कर जाने पर भी इक प्राप्त दोता 
ही है, वैसे चश्लशम्रियह्म एक अवयवी का दूसरों ओख़रूप शवयंव नष्ट होने पर भी चक्षइस्ट्रिय 
रहती है। क्योंकि पक जाँख़ खराब दो या निकाल ली जाय तब मी प्राणी को एक माँख से रूप. 
दिखाई पढ़ता ही है ॥ १० ॥ 

उक्त चक्षुईन्द्रिय को दोनों आँखों में एक हो माननेवाछे पूर्वपक्षी का सिंदान्तीः के मत से 

सूत्रकार ख़ण्डन करते हैं-- 


ह 
। 


अ्वक्षुरदवैतप्र० ] समाध्यहिन्दीब्याल्योपेतस झ्ग्ज 
इष्टान्तविरोधादगप्रतिपेषः ॥ ११ ॥ 

न कारणद्रव्यस्य विभागे का्यंद्रब्यमबतिप्ठते नित्यत्वप्रसज्ञात्‌। बहुष्ब- 
बयविषु यस्य कारणानि विभक्तानि तस्य विनाशः, येषां कारणान्यविभक्तानि 
तानि अबतिष्ठस्ते। अथ बा दृश्यमाना्थविरोधो दृष्टान्तबिरोधः झतस्य हि 
शिरःकपाले द्वाववटी नासास्थिव्यबद्िितों चक्षुपः स्थाने भेदेन ग्रह्मते न 
चेतदेकस्मिन्नासास्थिव्यवहिते सम्भवति। अथ च एकबिनाशस्याउनियमादू 
द्वाबिमाबर्थों तौं च प्रथगाबरणोपघातौ अनुमीयेते बिभिन्नाविति। अब॒पीड- 

3. पो हिमिविपय: पे जे 
नाबेकस्य चल्कलुपो रश्मिविषयसन्निकर्षस्य भेदाद्‌ दृश्यभेद इब गृह्मते तच्चेकत्वे 
विरुध्यते | अवपीडननिबृत्तो चामिन्नप्नतिसन्धानमिति तस्मादेकस्य व्यवधा- 
नानुपपत्तिः ॥ ११॥ 


पदपदार्थ--इश्ान्तविरोषाद * इृषटन्त के विरुद्ध होने से, अप्रतिपेषः 5 चक्षइन्द्रिय के एक दोने 
का निषेष नहीं दो सकता ॥ १६१ ॥ 

भावार्थ--बक्ष के दृष्टन्त में उस्त इक्ष को जिसको कुछ शाख्राएँ कट गई हों, अवयवों के नाश से 
उस वृक्षरूप अवयबी का भी नाश होकर दूसरा ख़ण्डवृक्ष ह्वो जाता है, किन्द चक्षइस्द्रियरूप अवयवी 
तो उसके अवयव दूसरी आँख का नाश द्वोने पर रइता ही है। यह इक्ष का दृष्टान्त बिरूद होने के 
कारण चक्चरिन्द्रिय का एक होना सिद्ध नहीं हो सकता ॥ ११॥ 

( ११वें सूत्र को व्याख्या सिद्धान्ती के मत से करते हुए भाध्यकार कदते हैं कि )-अवयबरूप 
(तन्तु ) आदि कारण ब्रन्य के अपने अपने अवयवों को क्रिया से विभाग होने पर प्यदिरूप कार्य 
द्य बहीं नह्ों रहता, यदि कारण के विभाग ( अछूग होने पर ) भी प्रयदि कार्य वही रहें तो पट 
नित्य हो जायगा । क्योंकि अनेक अवयवियों में जिस अवयवीरूप द्रव्य के ( पटादि ) कारण अबबब 
अव्य धयक्‌ हो जाते हैं उसका नाझ दो जाता है और जिन परटदि अववबी हब्य के तन्त आदि 
अवयवरूप कारणों का परस्पर विभाग नहीं होता वे वद्दी रहते हैं। (२) भथवा प्रत्यक्ष दिखाई पढ़ने 
चले अर्थ का विरोध दोना यह सूत्र के “इश्टान्त का विरोध! इस पद का अर्थ करना । हूृत झरीर 
के कपारू ( खोपड़ी ) में बीच में नाक की हड्डी से ्यवधानवाले, दो अब ( ब्रडूढे ) एक चक्षइन्द्रिय 
के स्व में प्थक्‌ पथक्‌ दिखाई पढ़ते हैं। यह अत्यक्ष दिखाई पढ़ना नासिका को हड्डी से व्यवधान 
जाछी एक चश्नुइन्दरिय मानने में नहीं हो सकता । (३) अथवा 'एक आँख का नष्ट होना दूसरी आँख 
के रहने तथा नष्ट होने में नियामक न द्वोंने के कारण चश्लुइन्द्रिय में दूसरे प्रकार से द्वित्व का 
अनुमान किया जाता है! । (इस आशय से भाध्यकार तोसरे सूत्र का ऐसा आशय कहते हैं कि )-- 
अथवा उपरोक्त एक के नाश से दो को स्थिति अथवा नाश का नियम न होने के कारण ये दो ओँखों 
में दो चश्इम्द्रियरूप पदार्थ हैं, और इन दोनों का आवरण तथा उपपात नाशवाले होने से ये दोनों 

आँखों में दो चक्ष्‌इन्द्रिय हैं ऐसा अनुमानप्रमाण से सिंदर होता है। (४) इृष्टान्त विरोध शब्द को 
चतुर्ध न्यख्या करते दुए भाष्यकार कहते हैं कि--एक आँख के दबाने पर चक्ष॒ के किरण तथा दिखाई 
पड़नेबाले विषय के सक्षिकर्ष के भिन्न-भिन्न होने के कारण दिखाई पढ़नेवाला पदार्थ मिन्न-मिन्न-सा 
प्रतौत होता दै यह मो दोनों आँखों में एक दो चक्षइन्द्रिय मानने के पक्ष में विरुद्ध है और दबाई 
आँख को छोड़ देने पर दिखाई पढ़नेवाले पदार्थ का एक दी प्रतोत द्ोना यइ भो एक च्न मानने के 
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अनुमीयते चाय देहादिसह्वातव्यतिरिक्तश्वेतत इति-- 
इन्द्रियान्तरविकारात्‌ ॥ १२॥ 
कस्यचिदम्लफलस्य गृह्दीततद्रससाहचर्य रूपे गन्वे वा केनचिदिन्द्रियेण 
गृहामाणे रसनस्येन्द्रियान्तरस्थ विकारों रसानुस्मतो रसगर्धिप्रवर््तितो 
दनन्‍्तोदकसंप्लबभूतो ग्रह्मते | तस्वेन्द्रियचेतन्येउलुपपत्तिः, नान्यदश्टमन्यः 
स्मरति ॥ १२॥ 


पक्ष में नहीं हों सकता । इस कारण एक चल्ल में ब्यवधान का कहना असंगत है। (अर्थात दोनों आँखों 
से देखा हुआ पदार्थे एक द्वी दिखाई पढ़ता है, किन्तु एक आँख को भेंगुलो से दबाकर देखने से वहीं 
एक पदाधे दो प्रतीत होता है। अतः चश्लुइन्द्रिय एक दो है-यद कहना सबंबा असंगत है ॥ ११॥ 

( इस प्रकार चक्ुइन्द्रिय के दो सिद्ध दोने के कारण पूर्वोक्त प्रतिसन्धान से आत्मा में विषय के 
शान के प्रमाणित करने के पश्चाद सांप्रत इन्द्रियादिकों से मिन्न आत्मा को सिद्धि होने में दूसरा देत 
देने के आशय से सिद्धान्तसूतर का माध्यकार आत्मा में अनुमानप्रमाण दिखाते हुए अकतरण देते हैं 
कि)--शरोर इन्द्रियादिकों से आत्मा मिन्न दे इस प्रकार अनुमान किया जाता दै-- 

पदपदार्थ--शच्दियान्तरबिकारात दूसरे इन्द्रिय में विकार दोने से ॥ १२ ॥ 

भावार्थ-- किसी आाम्रफल के रसग॒ुण के साथ पीतादि रूप अथवा गन्‍्ष का ग्रहण इन्द्रिय से दोने 
पर जिहारूप इन्द्रिय में विकार द्वोता है, अर्थात्‌ दाँत से पानी गिरता है। यह ऐसा दोना इन्द्रिय को 
चेतन आत्मा मानने के पक्ष में नहीं हो सकता, क्‍योंकि दूसरे के देखने पर दूसरे प्राणो को स्मरण- 
नहीं होता । इन्द्रिय से भिन्न आत्मा मानने के पक्ष से बाद करनेवाले के लिए पहले प्रतिसन्धान 
श्वानरूप देतु, भिन्न आत्मा माननेवाके सिद्धान्ती ने दिया था और श्स सूत्र में वस्तुतः इन्द्ियों से 
मिन्न आत्मा की सिद्धि तो कोकन्यवहार के अनुभव हो से होती है, वह आझ्य सूत्कार का है ॥१२॥ 

( १२वें सूत्र की भाष्यकार ब्यास्या करते हैं कि )--पूवकारू में जिस पुरुष ने किसी आअफलछ 
में पौतरूप तथा उसके मौठे रस अथवा सुगन्ध को साथ में जान लिया है, पश्चात्‌ रस के साथ पीतरूपः 
या गन्ध को आम में वह पुरुष देखता है, तो उसे रससहित रूप को चक्न॒ से देखने के तथा रस- 
सहित उस आम को सुगन्ध को प्राणेन्द्रिय से सूँपता है, तो उसके चश्ठु आदि से मिन्न दूसरे रसना 
( किहा ) रूप इन्द्रिय में विकार उत्पन्न होता है, क्योंकि आँख से रूप अथवा प्रागेन्द्रिय से अनुमान 
द्वारा उस आम के रस का स्मरण दोकर उस पुरुष को मोडे रस को प्राप्ति की आाशारूप तृष्णा से 
दंत से पानी गिरने लगता है--यद्द ज्ञान होता है। यह मोठे रस का स्मरण द्ोकर दाँतों से 
पानी बहना इन्द्रियात्मपक्ष में होना असंगत है। क्‍योंकि चक्ष॒ अथवा प्राणरूप इन्द्रिय से अनुभव 
किये का जिहारूप दूसरे इस्द्रिय को स्मरण नहीं दो सकता । ( अर्थात मनुष्य पूर्वकाल में रूप तथा 
रस और गन्ब का फलादिकों में अनुभव करता है। इसके पश्चाव रूप और गन्ध के साथ ही आज्नादि 
फलों में देखकर उसके साथ रइनेवाके रस का स्मरण कर उस्ते खरौदना चाहता है। दाम पास में न 
रहने से उसके दाँत से पानी गिरने लगता है । इससे उस पुरुष की इच्छा का और इच्छा से पूरंइ्ट 
फ़छ के स्मरण होने का अनुमान होता है। अतः दाँत से पानी गिरने के कारण से सिद्ध होनेबाला 
यह स्मरण एक सम्पूर्ण बाह्य इन्द्रियों के विषयों को जाननेवाले इन्द्रियों से भिन्न आत्मा न हों हो 
नहीं हो सकता ) | यह पक्ष विवरणकार ने नहीं दिया है। क्योंकि उन्होंने पूर्पप्रद्धित चश्चइन्द्रिय 
डक दो है यद सि& किया है, जिसका पर्षण ( घिसने ) आदि से पूर्व चल्लइक्क्रिय का नाश दोकर 


॥ ्‌ ५ 
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न स्मवतेः स्मत्तेव्यविपयत्वात्‌ ॥ १३ ॥ 
स्मृतिर्नाम धर्मों निमित्तादुत्पद्यते, तस्याः स्मतंव्यों बिषयः, तत्कत 
इन्द्रियान्तरविकारों नात्मकृत इति | १३ ॥ 
तदात्मगुणसद्भावादप्रतिपेषः ॥ १४ ॥ 


खण्ड पट के समान दूसरे चक्लुइन्द्रिय की उलत्ति उनका कइना है। किन्द यह 


/ 

य ब्याख्या रुचिकर ( अ्धा करने योग्य ) नहीं प्रतोत होती ॥ १२॥ 

क्‍ नास्तिक पूर्वपक्षी के मत से सूत्रकार स्मरण आने का विषय से दोने के कारण स्मरण से भिन्न 
'॒ 


आत्मा सिद् नहीं हो सकता इस आशय से कहते दैं-- 
परदुपदार्थ--न ८ नहीं, रुहृतेः> स्मरणरूप ज्ञान के, स्मत॑न्यविषयत्वाद स्मरण के योन्य 
विषय में होने के कारण ॥ १३॥ 
आवार्थ--स्मरणनाम ज्ञानरूप पमंकाय॑ अपने निमित्त ( कारण ) से उत्पन्न द्वोता दै उस स्मरण 
का उससे स्मरण करने योग्य पटादि विषय होते हैं, इसी कारण उस विषय के स्मरण होने से दाँत 
से पानों गिरना रूप दूसरे इन्द्रिय में विकार द्ोता है (अर्थाद स्मरणश्ञान का आत्मा कारण है अथवा 
विषय ! भावना नामक संस्कार द्वी स्मरण को कालान्तर में उल्नज्ञ करता है, इस कारण आत्मा 
स्मरण का कारण नहीं दो सकता तथा स्मरणशान अपने स्मरण किये जानेवाले पदार्थों में होता है। 
अतः आत्मा स्मरण का विषय नहीं सकता अर्थांद स्मरण किये आम्रफ़ल हूप विषय हो से दाँतों से 
पानों छूटता दै, नकि इस स्मरण के लिये विषयों से भिन्न आत्मा मानने की आवश्यकता है) ॥१श॥ 
(१३वें सूत्र की भाष्यकार ब्याख्या करते हुए पूव॑पक्षी के मत से कहते हैं कि )--स्मरणज्ञानरूप 
कवपर्म कारण से उत्पन्न द्वोता है, उस स्मरणज्ञान का आजफल आदि विषय है, अतः उस आम्रफड 
+ हुप विषय से उसका स्मरण होने से दाँत से पानी गिरनारूथ दूसरें इन्द्रिय में विकार होता हैं। 
विवरणकार ने इस सूत को भी चक्ष को एकता के सिद्धान्त से ऐसी व्याख्या की है कि-स्मरणरूप 
ज्ञान पूर्वकाल में अनुभव किये केवल विषय में होता है, यह नियम है, नकि इस स्मरण के होने में 
इद्धियों से उत्पन्न होने का नियम दै--यह उनका आशय है॥ ११॥ 
इस पूव॑पक्ष का सिद्धान्ती के मंत से सू्रकार खण्डन करते हैं-- 
पदपदार्थ--तदात्मशुणसद्भाबाव « उस स्थृति के आत्मा का युण होने के कारण, अप्रतिषेषः 
इफरिय तथा विषयों से भिन्न आत्मा का नियेष नहीं हों सकता ॥ १४॥ 
आवार्थ--स्मरणब्ञान आत्मा का गुण है, इस कारण आत्मा का खण्डन नहीं हो सकता। 
क्योंकि एक इन्द्रियादिकों से मिन्न नित्य आत्मा है, इसी कारण अनुभव के विषय का काडान्तर में 
स्मरण हो सकेगा उनके वाद्य इन्द्रियों को आत्मा मानने से नानास्मरणवती द्ोने के कारण विषयों 
के ज्ानों का प्रतिसन्वान न हो सकेगा । यदि हो तो चक्ष आदि इन्द्रियों के अपने-अपने रूपादि 
परदृण को अवस्था ( विषय ) न हो सकेगा । जिससे यद्द सिद्ध होता दे कि एक तथा अनेक विषयों 
को देखनेवाका आत्मा भिन्न-मिन्न चक्ठ आदि निमित्त से पू्वकाल में देखे पदार्थों को स्मरण करता 
है और देखे हुए पदार्थ के प्रतिसस्धान ( पहिचान ) से स्मरण होने से आत्मा एकनित्य के दो 
गुण दोने पर दो सकता है, नक्रि अनेक इन्द्रियकर्ता मानने है। स्मरण से ही सम्पूर्ण संसार के 
व्यवदारों के चने से यह स्मरण उक्त प्रकार से इन्द्रियों से मिन्न आत्मा को सिद्ध करता है। 
विषरणकार ने इस सूत्र की देसो व्याख्या कौ है कि--स्मरण का सम्बन्ध इन्द्रियों से मानना चाहिये, 
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तस्या आत्मगुणल्वे तिस सद्भावादप्रतिपेष आत्मनः | यदि स्म्ृतिरात्मगुणः? 
एबं सति स्मृतिरुपपद्यते नान्‍्यडष्टमन्‍्यः स्मरतीति। इन्द्रियचैतन्ये तु नाना- 
करठेकाणां विषयग्रहणानामप्रतिसन्धानं, अप्रतिसन्धाने वा बिषयव्यवस्थानुप- 
पत्ति।। एकस्तु चेतनोउतेकार्थदर्शी भिन्ननिमित्त: पूर्बद्ष्टमर्थ स्मरतीति 
एकस्यानेकार्थदर्शिनो दर्शनप्रतिसन्धानात्‌ स्ृतेरात्मगुणत्वे सति सद्भाबो 
विपर्यये चानुपपत्तिः। स्ृत्याश्रयाः प्राणभ्रतां सर्वे व्यवहारा आत्मलिज्नम। 
डदाहरणमात्रमिन्द्रियान्तरविकार इति। अपरिसद्डयानाथ् स्म्ृतिविषयस्य | 

अपरिसट्नयाय च स्छृतिविषयमिदमुच्यत न 'स्मृतेः स्मर्तव्यविषयत्वादि'ति | 


क्योंकि इन्द्रियों से भिन्न किसी को उपस्थिति नहीं दे तो फिर कैसे पूवं चक्षइन्द्रिय का नाश होने परः 
स्मरण होगा इस झंका के समाधानाय॑ 'तदात्म” इत्यादि चतुदंझ सू्र में उत्तर यह है कि--उस 
स्मरणज्ञान के आत्मा में सम्बन्ध का अनुभव द्ोने के कारण, (उक्त आत्मा का निषेष नहीं हो सकता, 
क्योंकि 'मैं स्मरण करता हूँ” ऐसा अनुभव होता है ॥ १४॥ 

( हब सूत्र की साप्यकार व्याख्या करते है कि )--उ्त स्मृति को आत्मा के गुण होने से सिद्धि 
डोने के कारण इन्द्रिवादिकों से मिन्न आत्मा का निषेष नहीं हो सता । क्योंकि यदि स्मरण को 
इन्द्रियादि भिन्न भात्मा का थुण माना जाता है तो पूर्व में भनुभव किये विषय का कालन्तर में स्मरण: 
दो सकता है ।. क्योंकि दूसरे के देखे दुए विषय का दूसरे को स्मरण नहीं होता, इस कारण । च्ष- 
आदि बाह्य इन्द्रियों को चेतन बात्मा मानने से अनेक इन्द्रिय जिनके कर्ता हैं ऐसे रूप-रसादि अनेक 
विषयों के थानों का प्रतिसन्धान ( स्मरण ) न दोगा। यदि दो तो अपने-अपने रूपादि ग्रहणरूप 
नियम न दो सकेगा। अतः अनेक विषयों को जाननेवालछा एक चेतन इन्द्रियों से मिन्न नित्य आत्मा 
है, जिसके रूपादि अनेरू विषयों के शानों को उत्पत्ति में चछ्ष आदि »नेक निमित्त ( साधन-) होते 
हैं। इस कारण वह पू्वकाल में अनुभव किये रूपादि विषयों को दूसरे समय में स्मरण करता है; 
इस कारण एक तथा अनेक विषयों को देखनेवाले आत्मा को देखे हुए विषय का प्रतिसन्वान होने के 
कारण स्तृति यह आत्मा का गुण द्वोने से दो सिद्ध दोतो है। यदि नित्य एक भात्मा न माना बाय 
तो आत्मा को स्मरण न होगा । ( जिसते बालक का जन्म होते हो पूर्दजन्म में दुग्धपान की स्मृति न 
होने से द्पपान में प्रकृत्ति आदि न होंगे ) स्मरण ही से सम्पूर्ण संसार के प्राणियों के ल्यवहार होते 
हैं । शम्द्ियों से भिन्न आत्मा को सिद्धि करनेवाला पूब॑सूत्र में कहा इुआ एक 'इस्व्रियास्तर विकार 
से र्वृति दाँत से पानी ट्पकने का मो उदाइरण सूत्रकार ने दिया है। (इस प्रकार इन्द्रियों से मिन्न 
आत्मा न मानने से कालान्तर में ओ स्मरण होता है वह न दो सकेगा, यह देखकर स्मरण करने 
योग्य विषय में दी र्कृति होती है, आत्मारूप विषय में नहीं होती । ( ऐसे त्रयोदश सूत्र में कदे हुए 
पूंपक्षी के निश्चय का स्नण्डन करते शुए भाष्यकार कहते हैं कि )-स्मरण के विषयों की गणना 
अच्छी तरद विचार न दो सकने से भी ( इस भाष्य को कुछ विदान्‌ सूत्र कहते हैं किन्तु न्यावसूचो- 


निवत्ब तथा आ्राचीन युसतकों में यह सूत्र नहीं माना है और विवरणकार का देसा कहना हे कि- 
आध्यकार का सूत्र 


( आगे इसी भाष्य के अथे को भाध्यकार स्पष्ट करते दुए कहते हैं )-५ूवेंपक्षी ने स्पति 
के विषय को न समझकर यद कहा है कि--“न रुखतेः स्मतंब्यविषयस्वात्‌' स्मरणज्ञान 
के विषयों में दोने से विषयों से अतिरिक्त भात्मा मानने को आवश्यकता नहीं दै। क्योंकि यह 


क्‍ 
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येय॑ स्मृतिरगृह्म माणेउर्थेडज्ञासिपमहममुमर्थमिति, एतस्या ज्ञातृज्ञानविशिष्ट: 
पूर्वज्ञातो5थों बिषयो नार्थमात्रम्‌ | ज्ञातवानहममुमर्थम्‌ , असाबर्थों मया ज्ञात, 
अस्मिन्नथे सम ज्ञानमभूदिति चतुर्विधमेतद्वाक्यं स्मृतिविषयज्ञापक समानार्थम्‌ । 
सर्वत्र खलु ज्ञाता ज्ञान ज्ेयं च गृह्मते | अथ शत्यक्तेड्थ या स्म्रतिस्तया त्रीणि 
ज्ञानानि एकस्मिन्न्थे प्रतिसन्‍्धीयन्ते समानकर्दूकाणि, न नानाकढेकोणि; नाकहे- 
काणि किं तहिं ? एककर्ेकाणि | अद्राक्षममुमर्थ यमेबैतर्हिं पश्यामि | अद्राक्षमिति 
दर्शन दर्शनसंविछ, न खल्वसंविदिते स्वे दर्शने स्यादेतदद्राक्षमति | ते खल्वेते 
दे ज्ञाने, यमेबैतहिं पश्यामीति ठृतीयं ज्ञानम्‌ , एबमेकोर्थस्तिमिज्ञोनै्युज्यमानो 
नाकर्ठंको ल नानाकर्ंकः कि तहिं ? एककठेक इति | सोडयय॑ स्मृतिबिषयोडप- 
रिसद्.यायमानो विद्यमान: श्रज्ञातोउर्थः प्रतिषिध्यते “नासस्‍्त्यात्मा स्तेः स्मर्तव्य- 


जो स्मरण विषय का अलुभव दोने के समय ्वोता है कि--मैंने 'शातवानहममुमर्थंत' इस पदाये 
को मैंने पहिले जाना था ऐसा । इस स्मरणझ्ान का ज्ञाता ( जाननेवाले ) के पूर्वशान से सहित, 
पूंकाल में जाना दुआ पदार्थ विषय है, केवल पदार्थ स्मरणज्ञान का विषय नहीं है । क्योंकि 
उपरोक्त 'अज्ञासिषं' श्स छुछलकार को लेकर जिसमें कर्ता कद्दा गया है (१) तथा 'ज्ञातवान्‌ 
अहममुमर्थ' इस कदन्त 'ज्ञातवान! इस पद से जिसमें कर्ता कद्दा गया है (२) एवं “असौ' यह 
अथेः 5 पदार्थ, सया + मैंने, ज्ञातः 5 जाना है? इसमें ज्ञातः इस कदन्त पद से कमे (पदार्थ) कद्दा गया 
है (३) तथा “जस्मिन्‌ 5 इस, अर्थ 5 पदाधे में, मयः 5 मुझे, ज्ञानं 5 शान, अभूत्‌ < हुआ था। 
ज्ञात: यद इदन्त क्रिया जिसमें कही गई है ऐसे चारों प्रकार के वाक््य स्मरणझ्ोन के विषय का 
बोध कराने में समान अर्थ के हैं । क्योंकि इन चारों प्रकारों के स्मरण में शातः (जाननेवाल्य आत्मा) 
पृबकाछ में भया हुआ शान ( अनुभव ) तथा. जानने योग्व विषय का भी अदण समान हो होता 
है। ( इस प्रकार स्मरण करने योग्य विषय को मानकर आत्मा का खण्डन करनेवाल्य-उपरोक्त चारों 
प्रक्वर के दाक््यों का अपछाप करता है ( नहीं मानता है ) यह कहने के पश्चात साम्प्रत प्रत्यक्ष 
प्रमाण भौ बह नहीं मानता यह दिखाते हुए आगे भाष्यकार कहते हैं कि-+और जो प्रत्यक्ष विषय के 
अलुभब के समय पूर्व में देखे हुए इस पदार्थ का स्मरणशान होता है; उससे एक विषय ( पदार्थ ) में 
आगे दिखाये हुए प्रकार से प्रतिश्षन्धान ( अनुसन्धान करनेवाले) एक दी स्मरणकर्ता का बोष होता: 
है, नकि अनेक कर्ताओं का । न तो वे बिना कर्ता के होते हैं । ( प्रइन )--तो अनुसन्धान ज्ञान कैसे 
होता है ! ( उत्तर )--'मैंने इस पदाये को देख; था, जिस पदार्थ को मैं इस समय देख रहा हूँ! देखा 
एक दो आत्मारूप कर्ता को छेकर अनुसन्धान होता है। जिसमें '्रद्गाच॑! देखा था इस इश्‌ धातुरूप 
के देखना तथा देखने का अनुभव दोनों कहें जाते हैं। क्योंकि वदि अपने पूर्वकाल में देखे ढुझ 
शान का अनुभव दो तो “मैंने देखा था! ऐसा स्मरण द्वी न हो सकेया । भत्तः दिखलाये हुए में वें दो 
शव है और 'जिस पदार्थ को इस समय मैं देखता हूँ” ऐसा यह ठतीव शान है। इस प्रकार एक ही 
पदाब॑ जो उपरोक्त तीन ज्ञानों से नियुक्त होता दै वह बिना कर्ता अथवा अनेक कर्ता बाल्य नहीं है। 
( प्रश्न )--तों कैसा दै ! ( उत्तर )-एक नित्य तीनों उपरोक्त शानों को जाननेबाके ८क नित्य 
आत्मा कर्ता के आम्रय यह पदाथे । इस कारण स्मरणशञान के विषय को अच्छो तरद न समझकर 
ख़त दर्वोक्त संसार के व्यवदार में वमान जिस एक नित्य आत्मा को सिद्धान्ती ने प्रतिशा द्वारा 


डरे न्यायद्नस [० ३, आ० १, सू० १४ 
विषयत्वादिति | न चेढं स्मृतिमात्रं स्मतंव्यमात्रविषर्य वा इृद खल़ ज्ञानप्रतिं- 
सन्धानवद्‌ स्पृतिप्रतिसन्धानमेकस्य॒सर्वविषयत्वात्‌ | एकोड्य॑ ज्ञाता सर्वत्रिषयः 
स्वानि ज्ञानानि प्रतिसन्धत्ते, अमुमर्थ ज्ञास्यामि अमुमर्थ विजानाम्यमुस- 
“अंमज्ञासिपममुमर्थ ज्ञिज्ञासमानश्रिरमज्ञात्वाउध्यवस्यस्यज्ञासिषमिति । एवं 
स्मृतिमपि त्रिकालबिशिष्टां सुस्मूषोविशिष्टां च प्रतिसन्‍्धत्ते। संस्कारसंततिमात्रे 
सु सच्त्वे उत्पद्मोत्थथ्य संस्कारास्तिरोभवन्‍्ति स नास्त्येकोडपि संस्कारों 
यज्नरिकालविशिष्ट ज्ञानं स्मृति चानुभवेत्‌ | न चानुभवमन्तरेण ज्ञानस्य स्मृतेख् 
अ्तिसन्धानमहं मसेति चोत्पग्यते देहान्तरबतू। अतोउनुमीयते अस्त्येकः 
सर्वंविषयः प्रतिदेहं स्वज्ञानप्रबन्धं स्सृतिप्रबन्ध॑ च प्रतिसनन्‍्धत्ते इति, यस्य 
देहान्तरेषु व्त्तेरभावान्न भ्रतिसन्‍्धानं भवतीति ॥ १४ ॥ 
इत्यप्टमि: सूत्रै: चल्लुरद्वैतप्रकरणम्‌ | 


+सिद्धि को है, उसका प्रूव॑पक्षी निषेध करता है कि “विषयों से मिन्न एक नित्य आत्मा नहीं है, क्योंकि 
स्व्ृति स्मरण करने योग्य पदार्थों के विषय में ही होतो दे” इस कारण निपेध युक्त नहीं है । क्योंकि यह 
“मैंने देखा था” यह शान केवल (विषयरह्ित) स्मरण नहीं है, अथवा केवल स्मरण योग्य विषय हो को 
विषय करता है। क्योंकि यह प्रत्यक्ष या अनुमानरूप अनुभव के अनुसंधान के समान स्मरणशान का 
'अतिसन्धान दी एकरूप नित्य जात्मा को हो होता है, क्‍योंकि वह एक आत्मा स्वविषय में ज्ञाता 
होता है। क्योंकि यह एक दौ नित्य आत्मा जो सम्पूर्ण विषयों को जानने को योग्यता होने के 
कारण अपने पूवेकाल में हुए श्ञानों का प्रतिसम्धान करता है कि--'इस पाये को मैं जानूँगा, इस 
पदावे को मैं जानता हूँ, इस पदार्थ को मैंने पूरकाछ में जाना था, इस पदार्थ को जानने को इच्छा कर 
मैंने बहुत कार तक उसे न जानकर उसका निश्चय किया है, कि मैंने इस पदार्थ को जान लिया! | 
दैसा नित्य एक आत्मा हो प्रतिसन्‍्धान करता है । इसो प्रकार स्मरण को इच्छा से युक्त भूत, भविष्य 
तथा वर्तमान तीनों काछों में दोनेवाली स्टृति का भो वही एक नित्य आत्मा प्रतिसन्वान करता है। 
जो बौद्ध क्षणिकविशान को आत्मा मानकर उपरोक्त स्मरणादि कालान्तर में होने के लिये उन 
जिज्ञानों से संस्कार-परम्परा मानता है, उसके मत में वें संस्कार भो उत्पन्न द्वो-होकर नष्ट हो बाते 
है । उनके सत में क्षणिक दोने से ऐसा कोई एक भो संस्कार नहों दै जो भूत, भविष्य तथा ब्त॑मान 
ौनों कालों में उत्पन्न दोनेवाले शान और स्थृति को अनुभव कर सके और बिना अनुमब के शान 
तथा स्मृति का उपरोक्त प्रतिसन्‍्धान "मैंने देखा था! देसा नहीं हो सकता | इस प्रकार बौडमत में 
उपरोक्त प्रतिसन्‍्धान नहीं हो सकता यह कहकर आगे दो आकारवाले अनुभव का विरोब भाष्यकार 
दिखाते हैं कि--'मैं करूँगा, मैं करता हूँ, मैंने किया' एवं 'मेरी कृति होगी, मेरी हो रही है, 
मेरी हो चुकी” इस प्रकार दूसरे शरौर में जैसे प्रतिसन्धान नहों होता उसी प्रकार एक ही शरीर 
में विरुद्ध दी प्रकार के अनुभव न हो सकेंगे। जिससे यद् अनुमान किया जाता दै कि एक स्वे- 
विषयों को जाननेवाल्ा नित्य आत्मा इम्द्रिव तथा विषयों से मित्र हैं। जो प्रह्येह शतार में आने 
पूर्व में हुए ज्ञानों तथा स्थतियों को “मैंने देखा था' इत्यादि प्रतिसन्‍्वान करता है। जिसके दूसरे 
अरौर में न दोने के कारण प्रतिसन्वान नहीं दोता । इस कारण नित्य एक शरारादि भिन्न आत्मा का 
+खण्डन नहीं दो सकता ॥ १४॥ 


जऑऋ डर; 


अनोमेदप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतर्‌ इक 


नात्मग्रतिपत्तिहेतनां मनसि सम्भवात्‌ ॥ १५॥ 


न देहादिसडःघातव्यतिरिक्त आत्मा । कस्मात्‌ ! आत्मप्रतिपत्तिहेतृ्ां 
अनत्ति सम्भवात्‌ । दिर्शनस्पर्ननाभ्यामेकार्थ्हणा'दित्येबमादीनामात्मप्रतिपाद- 
कानां हेतूनां मनसि सम्भबो यतः मनो हि सर्वब्रिषयमिति, तस्माज्न शरीरें- 
न्द्रियमनोबुद्धिसब्दातव्यतिरिक्त आत्मेति ॥ १५॥ 


ज्ञातुज्ञानसाधनोपपत्तेः संज्ञामेदमात्रमू ॥ १६ ॥ 


(४) सनोभिन्न आत्मा का प्रकरण 

मन के स्थिर होने के कारण उसौ को भात्मा ( कर्ता ) मान छेने से उससे मिन्न एक नित्य, 
स्थिर आत्मा मानने को आवश्यकता नहीँ है इस आशय से पूव॑पक्षिमत से सूत्रकार कहते है-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं ( आत्मा सन से भिन्न नहीं हो सकता ), आत्मप्रतिपस्तिहेदूनां 5 मन से 
मिन्न आत्मा के ज्ञान के साधक देतुओं का, मनसि * मन में, सम्मबाद > हो सकने से ॥ १५ ॥ 

आवार्थ--दर्शन तथा स्प्शन शानों से एक मिन्न आत्मा सिद्ध होता है, इत्यादि सिद्धान्तों के कहे 
डुए आत्मा के साथक हेतुओं का मनरूप स्विर तथा नित्य आन्तरिक इन्द्रिय में हो सकने से झरादि 
सम॒दाय से आत्मा मिन्न नहों दो सकता । क्योंकि मन भी बाहर के रूपादि तथा आन्तरिक छुख 
आदि स॒म्पूं विषयों को अदण करता है। अतः शरौरादि समुदाय से आत्मा मिन्न नहीं हो 
सकता ॥ १५॥ 

( १५वें सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--आत्मारूप कर्ता शरीर इन्द्रियादिकों के 
समूह से भिन्न नहीं दै। ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )-शरौरादि समुदाय से भिन्न आत्मा के झान 
के कारण मन में हो सकते हैं। 'दर्शन तथा स्प्शन दो प्रकार के ज्षानों का प्रतिसन्‍्वान करनेवाले 
एक नित्य शरौरादि समूह से सिन्न अर्थ ( आत्मा ) का शान द्वोता है। इस्यादि सिद्धास्ती के कहे 
हुए पूर्वोक्त कारण मन में दो सकते हैं। क्योंकि मन सम्पूणे बाह्य तथा आन्‍्तरिक विषयों को झदण 
करता है। इस कारण झरोर, वाद्य इन्द्रिय मन तथा बुद्धि इनके समूह से मिन्न एक नित्य आत्मा 
नहीं है--यद सिद्ध होता है ॥ १५ ॥ 

कर्ता तथा विशेषकारणरूप करण का परस्पर में मेद होता है। इस आशय से सिद्धान्ती के मत 
से मन को आत्मा माननेवाले उपरोक्त पूरपक्ष का खण्डन करेते हैं-- 

पदपदार्थ--शातः 5 जाननेवाले कर्ता के; धानसाधनोपपत्तेः ज्ञान के साथकों के होने से 
आवश्यकता होने के कारण, संज्ञामेंदमात्रस्‌  केंबल नाम में भेद होता है ॥ १६ ॥ 

आवा्--'चश्ष से देखता है, ध्राणेग्द्रिय से सूँवता है” इत्यादि व्यवहारों से तथा स्मरणादि 
कभी मन से करता है शत्यादि प्रसिद्ध व्यवहारों के कारण जाननेवाले ) कर्ता को बाह्य तथा 
आस्तरिक शान के साधक ( विज्ेष कारण ) मानना आवश्यक है, अर्थात जाननेवाल्ा ( कर्चा ) मित्र 
है तथा उक्त शानों के सापन ( करण-इन्द्रिय ) मिक्न हैं यह सिद द्वोता है, तो कर्ता को भात्मा न 
कहकर मन को कर्ता तथा मन को आन्तरिक श्ञानों का सावन न मानकर उत्ते हो आत्मा (को) 
है देखा कहनेवाले पू्वंपक्षो के मत में केवक नाममात्र में हो भेद होता है, नकि पदार्यों के करण तथा 

आता दो मानने में । अतः मन को आत्मा मानना मो अल्ंगत है ॥ १६ ॥ 


झछ स्यायदर्शनस [झ० ३, आ० 9; सू० १६ 


ज्ञातुः खल्ल -ज्ञानसाधनान्युपपदनन्ते, चक्षुपा पश्यति, घ्ाणेन जिश्नति, 
सुपशेनन स्ट्रशति, एबं मन्तु: सर्बबिषयस्य मतिसाधनमन्तःकरणभूतं सर्बबिषय 
विद्यते येनायं मन्‍्यत इति | एवं स॒ति ज्ञातयौत्मसंज्ञा न मृष्यते मनःसंज्ञाउ- 
अवनुज्ञायते। मनसि च मनःसंज्ञा न मृष्यते मतिस्ताधन स्वभ्यनुज्ञायते। 
तदिदं संज्ञामेदमात्र नार्थे बिबाद इति | अत्याख्याने वा सर्वेन्द्रियविलोपप्रसज़ः | 
अथ सर्वविषयस्थ मतिसाधन सर्वत्रिषयं प्रत्याख्यायते नास्तीति ? 
( १६वें सूत्र को भाधष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-जाननेवाले कर्ता के शान होने के साधन 
( विशेष कारण ) होते है, क्योंकि 'च्डइन्द्रिय से देखता है, आराणेन्द्रिय से सूँघता है, त्वचा 
इस्दिय से र्पशश करता है” श्यादि संसार में प्रसिद व्यवहार होते है। इसी प्रकार स्मरण, 
अलुमान आदि श्षान से माननेवाले का क्ष्पूण वाह तथा आन्तरिक शानों के होने का विशेष कारण 
सम्पूर्ण विषयों का श्वान होने से मन नामक एक आन्तरिक इन्द्रिय है, जिससे यह आत्मा स्मरणादिकः 
करता है। ऐसा होने के कारण पूर्षपक्षी ज्ञाता ( कर्ता ) आत्मा का आत्मा यह नाम द्वोना दो नहों 
सहन करता है और उसे मन यह नाम देता है. और शानसाधन मन को मन कइना सहन नहीं: 
करता है । किन्तु पूर्ोक्त वाह्म विपय तथा आल्तरिक सुम्पं विषयों का शान होने का विशेष कारण 
त्ों मानता है। अतः साधन को कर्ता और कर्ता को साथन कइना इसमें केवछ नाममात्र का भेद आता 
है, नकति सम्पू्े विषयों के ज्ञान का विशेष कारण तथा एक उनका कर्ता ( जाननेवाला हैं) इस विषय 
में कोई मंतमेद नहीं है। देसा मतभेद होने पर भी यदि शरोरादि भिन्न एक नित्य आत्मा न माना 
जाय तो सम्पूर्ण चश्ष आदि इन्द्रियों क। विछोप ( अभाव ) होने को आपत्ति आ जायगो । क्योंकि जिस 
पका व्मरणादि आल्तरिक सुम्पूणे विषयों को जानननेदाके कर्ता को सम्पूर्ण आन्तरिक शानों के 
विश्लेष' कारण तथा समयू विषय में शान रखनेवाछे आन्तरिक शान के विशेष कारण मन का खण्न 
करें कि “मन नहीं है' तो वाद्य रूपादि विषयों के न जानने के सांपन ( विशेष कारण ) चल्लुरादिक 
आओ मानने को आवश्यकता न होने के कारण रुम्पूणं दी वाद्य तथा आन्तरिक चक्न आदि तथा मन 
को भो मानने को आवश्यकता न होने के कारण पूर्वपक्षी के मत में कोई भी इन्द्रिय न सिद्ध दोंगे। 
चद्यपि स्मरणादि शान स्वामाविक संस्कार से ही होते हैं, तथापि बह इन्दरियों से उत्पन्न हैं यह मानना 
हो होगा । क्योंकि जिस प्रकारं रुपादि ज्ञान चक्ठ आदि वाह इस्दयों से उत्पकष हैं, वैसे बद स्मरणार 
दि भो शान होने के कारण गन्द्िय से उत्पन्न हैं यद् मानना होगा । यह स्मरणादि आन्तरिक 
शानचल्ल आदि के अन्य आदि न रहने पर मी दोता है। इस कारण वह चब्च॒ आदिकों से 
मिन्न एक आस्तरिक इन्द्रिय है, जिसे मन ऐसा कहते हैं। अर्थात कैसे कारण के रहने से काये 
उत्पन्न होकर कारण की सत्ता का साधक दोता है, इसो प्रकार सन के रहने से मानसिक ज्ञान होने 
के कारण मन एक आस्तरिक इन्शिय दे यह सिद होता है और धूम. आदि छिंगों से उत्पन्न हुआ 
मनोश्वान मन की सत्ता ते दी सिद्ध दोता है। ऐसा मानने से अपने में अपने रहने का दोष नहीं 
होता, क्योंकि मन को सत्ता में मन अथवा मनोश्ञान में, मन विशेष कारण दोता है ऐसा नहीं है। 
अपने में जिससे अपने रहने का दोष आवे भौर केवक मन ही अपने शान द्वोने से विशेष कारण है 
जिससे एक दवी सन में विषय दोनारूप करमंता तथा करणता दोनों रहेंगे। किन्तु मनोडान में छिकन- 
शाल् के सहित दो सन विशेष कारण है--उसका स्वरूप तो लिक्षशान इस्यादि सामग्री है। अतः 
अपने में अपने रइने का दोष नहीं दो सकता ओर बस्त॒तः तो ( एक दो पदावव का ) कर्म तथा 


मनोमेदप्र ० ] ख्रभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस झक७ 
एवं रूपादिविषयग्नरहणसाधनान्यपि न सन्ति इति सर्वेन्द्रियविलोपः 
प्रसज्यत इति ॥ ९६ ॥ 
नियमश्व निरतुमानः ॥ १७ ॥ 

यो5य॑ नियम इष्यते रूपादिग्रहणसाथनान्यस्य सन्ति, मतिसाधन॑ सबं- 
बिषय॑ नास्तीति, अय॑ नियमों निरनुमानः | नात्रामुमानमस्ति येन नियम 
प्रतिपद्यामद इति। रूपादिम्यश्व विषयान्तरं सुखादयस्तदुपलब्धों करणान्तर- 
सद्भावः। यथा च्लुषा गन्धो न गद्यत इति करणान्तरं घराणमेब॑ चक्षुब्योणाभ्यां 
रसो न गृह्मयत इति करणान्तरं रसनम्‌ ; एबं शेपेष्वपि | तथा चक्षुरादिभिः 


करण का धोना इन दोनों का विरोध मौ नहीं है। क्योंकि जों कर्ता कार्य के व्यापार में साथन- 
होता दै उसे करण और आत्मा में सम्बन्ध न रखनेवालो क्रिया के फछ का आशय हो उत्ते कम कहते 
हैं । कर्ता के व्यापार योग्य करण तथा पण्नदि पदार्थ में सम्बन्ध क्रिया के फल का आअय द्ोनारूप 
कमंता का कोई भो स्वरूप से अथवा फल से विरोष नहीं होता है ॥ १६ ॥ 

यदि 'बाद्य विषयों का ज्ञान दोने के लिये चक्ष आदि बाढोन्द्रिय को मानेंगे किन्त स्मरणादि 
आन्‍्तरिक शानों के लिये मन नही मानेंगे! ऐसा पूव॑पक्षी नियम माने तो ऐसा नियम होने में कोई 

प्रमाण नहीं है इस आशय से सिद्धान्तों के मत से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--नियमः चर और वाह्षेन्द्रिय मानेंगे मन नहीं यह नियम, निरनुमानः « अनुमान- 

प्रमाण ते सिद्ध नहों हो सकता ॥ १७ ॥ 

भावार्थ--यदि पूर्व पक्षो वाद्य चक्क॒ आदि इन्द्ियों से उत्पन्न होनेवाले रूप, रसादि विषयों के 
शान होने के छिये चक्॒ आदि बाह्य इन्द्िय मानेंगे, किन्तु आन्तरिक स्मरणादि ज्ञान द्वोने के लिये 
सम्पू्े विषयों को जाननेवाल्य मन नहीं मानेंगे, ऐसा नियम मानें तो दूसरा नियम मानने में कोई 
अनुमानप्रमाण नहीं है जिससे ऐसा नियम माना जायगा। तथा एक कार में अनेक शान नहीं होते 
इस कारण भी सनरूप एक आन्तरिक ज्ञानों के उत्पन्न होने का कारण मन नामक आन्‍्तरिक जनों 
क्‍ विज्ञेष कारण मानना आवश्यक दै ॥ २७॥ 

( ९७वें सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--'रूप, रस आदि बाह्य मिषयों के ज्ञान दोने' 
के विशेष कारंण चक्ष आदि बाह्य इन्द्रियों को सत्ता तो इम मानते हैं, किन्त सम्पूर्ण बाह्य तथा 
आन्तरिक विषयों को जानने के विशेष कारण मन को इम नहीं मानेंगे!--यद नियम यदि पूर्वपक्षी 
मानना चाहे तो इस ऐसे नियम को मानने में कोई अनुमानप्रमाण नहीं है। अर्थाव वक्त नियम 
मानने में कोई अनुमान ( साथक हेतु ) नहीं है, जिससे यह नियमः दम मानें और रूप, रस आदि 
बाह्य विषयों से भिन्न आन्तरिक सुख-दुःखादि भो दूसरे विषय हैं। अतः इन पझुखादि आन्तरिक 
विषयों का ज्ञान होने का सापन ( विशेष कारण ) है, यह सिद्ध होता दै । क्योंकि जिस प्रकार चल्च 
इच्दिय से गन्पथुण का ज्ञान नहीं होता, इस कारण प्रागेन्द्रिव च्ष से भिन्न 'रूप को अहण करने 
बाला! इन्द्रिय दै। इसी प्रकार चश् और प्रागेन्द्रिय दोनों से रस का श्ञान नहीं होता, इस कारण 
जौघरों एक रसना (जिहा) भिन्न इन्द्रिय है । शो प्रकार और भी बाह्येन्द्रिय मानने की आवश्यकता में: 
__ खव॑ जान लेना चाहिये । इसी श्रकार चश्ठ॒ आदि वाह्येन्द्रियों से आन्तरिक झुखादि विषयों का ज्ञान, 
._ स्मरण भादि नहीं दों सकते इस कारण पक वाद्मेन्द्रियों से भिन्न आन्तरिक विषयों का ज्ञाता मनरूप- 
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सुखादयो न गृह्मन्त इति करणान्तरेण भवितव्यम्‌ | तच ज्ञानायोंगप्रयतिज्ञग्‌ । 
यब्च यो करणं तथ्य ज्ञानायौगपद्मलिह्ज॑तस्येन्द्रियमिन्द्रियं प्रति 
सन्निघिरसन्निघेश्य न युगपज ज्ञानान्युर ति आत्मप्रति- 
अधि मत हम ॥ तन्न यदुक्तम्‌ आत्म्रति- 
इति त्रिभिः सत्रैमनो भेदम्रकरणम्‌ | 
किं पुनर॒यं देहादिसल्ञातादन्यो नित्य: ? उतानित्य इति ? कुतः संशयः ? 
उभयथा दृष्टलवात्‌ संशय: | विद्यमानसुभयथा भवति नित्यमनित्यं च। प्रतिपा- 
दिते चात्मसद्ाब्रे संशयानिवृत्तेरिति | 
आत्मसद्भावद्देतुभिरेबास्य प्राग्‌ देहभेदादवस्थान सिद्धमूर््धमपि देहभेदाद- 
बतिष्ठते | कुतः ? 
आन्तरिक इन्द्रिय भो है, यद सिद्ध होता है और उस मन की सिद्धि में अनेक शानों का एककाल में 
न होना मो साधक डिक्न है । अर्थाद नो उपरोक्त प्रकार से आन्‍्तरिक झुखादि विषयों के जानने में 
विशेष कारण आन्तरिक मन है, उस सन की एककाल में अनेक छानों की उत्पक्ति न होना भो सिद्धि 
करता है । क्योंकि उसो मन के चश्ु आदि वाह्लेन्द्रियों में सम्बन्ध द्वोने पर क्रम से एक-एक बाह्य 
विषय के ज्ञान होते हैं और जिस मन के अणु होने के कारण सम्पूर्ण चछ आदि वाहयन्द्ियों मे 
एककाल में सम्बन्ध न दवोने के कारण एककाछ में अनेक बाह्य रूपादि विषयों में शान नहीं होता। 
अतः “मात्मा के साथक हेत॒ओं के मन में हो सकने से झरीरादि समूह से आत्मा भिन्न नहीं है! 
यह पूर्वपक्षी का १५ बें सूत्र में किया मन आत्मवाद ऋसंगत है ॥ १७॥ 
(७) आध्मा की नित्यता का प्रकरण 
(बच्नषि झरीर, इन्द्र, बुद्धि तथा बेदनाओं से आत्मा मिन्न पदाथे है देखा पूर्वप्रकरण में कहने 
से बाल्यावस्था, कुमारावस्था, तारुण्य तथा वृद्धावस्थाों के भिन्न दोने पर भी एक आत्मा को कालान्तर 
में स्मरणादिक द्ोते है--यह अर्थ सिद्ध हो चुका है, जिससे श्स झरोर का नाश होने के पश्चात मौ 
आत्मा रहता है ऐसा कद्दा गया दै, जिससे हमारा मत सिद्ध हो चुका है कि आत्मा नित्य है । तो अब 
यह आत्मा के नित्य सिद्ध करने का टूसरा प्रकरण प्रारम्भ करने की क्या आवश्यकता है, तथापि देदादिकों 
से मिन्नआत्मा की सिद्धि होने पर भो एवं वाल्यादि अवस्थाओं में एक हो नित्यः आत्मा का सम्बन्ध 
है, देसा सिद्ध होने पर भी, कया यद आत्मा शरोर की उत्पत्ति से छेकर मरणपर्यन्त शरौरसन्तान के 
रइनेपय॑न्त रहता है, अथवा शरीरसन्तान के नष्ट होने पर भी बहीं रहता है! इस सन्देद की निवृत्ति 
अमो तक नहीं हुईं है। इसलिये इस सम्देद की निवृत्ति के लिये इस आत्मा की नित्यता के प्रकरण 
से सूषकार प्रारन्भ करते हैं )। ( इसके सिद्धान्तसृत्र का अवतरण देते हुए भाध्यकार पूव॑पक्षी के मत 
से झंका दिखाते हैं कि )--'क्या यद आत्मारूप कर्चा झरौरादि समुदाय से मिन्न नित्य है अबबा 
अनित्य ! । प्रक्ष )--ऐसा संशय सुम्हें क्यों दोता है ? ( उत्तर )--दोन्नों प्रकार देखने में आते हैं, 
इस कारण संशय वोता है, क्योंकि संसार में बरतमान पदार्थ नित्य तथा अनित्य दो अ्रकार के होते 
है। पू8पनन्थ में जो भात्मा को सत्ता सिद्ध की गई है उससे आत्मा नामक विद्यमान पदार्थ नित्य है 
था अनित्य यद संशय निदृत्त ,नहीं हो सकता /' इस पू्वपक्षीं को झंका का उत्तर देते हुए भाष्यकार 
कहते हैं कि--पूरव में कदे हुए स्मरण, प्रतिसन्धान आदि रूप आत्मा को सत्ता के साधक हेतुओं से 
ही यद् भात्मा शरीर के छूटने के पूर्व बतंमान रहता दे, यद्‌ सिद्ध दो चुका दै। किन्‍्द वो नित्य 
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पूर्वाम्यस्तस्पृत्यचुवन्धाजञातस्य हर्षभवशोकसम्पतिपत्तेः ॥ १८ ॥ 
जातः खल्बय॑ कुमारको5स्मिन्‌ जन्मन्यगरद्दीतेषु हृपभयशोंकद्देतुपु हर्पभय- 
शोकान्‌ प्रतिघद्यते लिज्ञानुमेयान्‌ | ते च स्पम्ृत्यनुबन्धादुत्पयन्ते नान्‍्यथा॥ 
स्मृत्यनुबन्धश्न॒ पूर्वाभ्यासमन्तरेण न भवति | पूर्वौभ्यासश्र पूर्वेजन्मनि सति, 
नान्यथेति सिद्धयस्येतदबतिघ्ठतेड्यमूर्द्ध शरीरभेदादिति ॥ १८॥ 


आत्मारूप कभी दूसरे शरीर में जाने के पूर्वजों प्रथम शरौर के छूटने के पश्चाद भी बतेमान रहता है, 
अतः नित्य है ।( प्रइ्न )--झरौर छूने के पश्चाद यहाँ पर 'देहमेदाद! यह ल्यत्‌ प्रत्यव के छोप में 
पंचमी विभक्ति हुई है, अर्थाव्‌ वाल्यादि अवस्था के भेद से शरौर भिन्न है यद जानकर प्रतिसन्धान 
के कारण भात्मा रहता है, ऐसा तात्ययंटीकाकार का आशय दै। किस्तु पूर्वोक्त प्रतिसन्धान से हों 
आत्मा को नित्यता सिद्ध हैं, जो प्रतिसन्धानकर्ता है। देह के भेद से प्रतिसन्‍्धान न करने से देसो 
ताल्परिशुद्धि में दूसरे प्रकार को व्याख्या दै | दूसरा शरौर लेने के समय मौ क्‍यों रहता है। 

पदपदार्थ--धूर्वाग्यस्तस्टृत्यनुबन्धात  पूर्वजन्म में अभ्यास ( बारस्वार ) किये कर्मों के स्मरण 
के सम्बन्ध से, जातस्य 5 उत्पन्न दुए दूध पीनेवाले वालक को, इर्पभयशोकसम्प्रतिपत्तेःल आनन्द; 
भौति तथा शोक ( दुःख ) का ज्ञान होने के कारण ॥ १८ ॥ 

आवार्थ--जिस कारण माता के उदर से जन्म छेनेवाले बालक को इस जन्‍म में हर्ष, भय तथा 
इश्ख़ के कारणों का अनुभव न होने पर भो साधकद्देत से अनुमान करने योग्य हुए, भय, शोक 
शत्पादिकों को वद उत्पन्न दोते डी छोटा-सा बालक मी जानने लगता है। यह हपांदिकों का जानना 
बिना उनके विषयों के स्मरण के नहीं दो सकता और यद स्मरण बिना पूर्वजम्म में वारम्वार किये 
श्ादिकों के कारणों के शान ( अनुभव ) के नहीं हो सकता । यह पू्॑अन्म में दर्षांदिकों के कारणों का 
अनुभव बिना पू्व॑जन्म के नहीं हो सकता । अतः यह नित्व एक कर्तारूप आत्मा प्रवम शरीर के 
छूने के पश्चाव दूसरा शरीर छेने पर भो'अवश्य रइता है, यह सिद्ध होता है--जिससे बह नित्य 
है यह अवश्य मानना पड़ेगा ॥ १८ ॥ 

( १<वें सूत्र की भाष्यकार सिद्धान्तों के मत से व्याख्या करते हैं कि )--माता के उदर सेः 
उल्पन्न दुआ छोटा-सा दूध पीनेवाछा बालक इस जन्म में ( अभी जन्म छेने के कारण) अनुभव ना 
किये आनन्द, भय तथा दुःख के कारणों को जानता है यह सिद्ध होता है। जिन हर्षादिकों काम 
से इंसना; बालक का भकस्माव कॉपना, रोना इनसे अनुमान किया जाता है और दर्ष आदि बिना 
ः विषयों के स्मरण के नहीं हो सकते और उस्त स्मरण का सम्बन्ध पूर्वकाल में किये उसके विषय 
के अनुभव के अभ्यास के नहीं दो सकता और पूर्वकाक में स्मरण तथा अजुभव के विषय का अभ्यास 
इस जन्म में न दोने के कारण पूव॑जन्म के होने से दी हो सकता है, जिससे यद्द सिद्ध द्ोता है कि यह 
आत्मारूप कर्ता पूवझरौर के छूटने के पूर्वकाल के समान पूर्वशरीर छोड़कर दूसरा आगे झरीर लेने के 
समद मो अवश्य रहता है। अर्थात्‌ देखने में आता है कि निराधार बालक कभी गिरता छुआ माता 
को गोद से जमीन पर गिरना दुःखदायक होता दै--ऐस। स्मरण कर यह मेरा गिरना भी डुःखदायक 
होगा, देखा जानकर रोने छगता है। अतः उसने गिरना दुःखदायक दोता है इसका पूर्वनन्म में 
भजुभव किया है। अतः इस बालक की आत्मा नित्य है ॥ १८॥ 

सिद्धान्ती के मत से जो कद्दा गया है कि, बालक की अवस्था नित्य रइने आदि से बालक के 
पूबंजन्म के अनुभूत विषयों के स्मरणादि उपरोक्त कारणों से आत्मा नित्य दै यह सिद्ध दोता दै--यह 
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पद्मादिषु प्रवोधसम्मीलनविकारवत्तद्धिकार: ॥ १९ ॥ 
अथा पश्मादिष्बनित्येषु ्रयोधसम्भीलन विकारो भवति एबमनित्यस्यात्मनों 
इर्षभयशोकसम्प्रतिपत्तिविकारः स्थात्‌ ॥ १६ ॥ 
हेल्वभावादयुक्तम्‌। अनेन हेतुना पद्मादिषु प्रबोधसम्मीलनबिकारबदनित्य 
स्थात्मनो ह॒पोदिसम्प्रतिपत्तिरेति सात्रोदाहरणसाथम्यौत्साध्यलाथन हेवुर्न 
बैधम्योदस्ति, हेल्वभावात्‌ असम्बद्धार्थमपार्थक मुच्यते इति। दृशन्ताब 
हर्षादिनिमित्तस्थानिदत्तिः। या चेयमासेवितेपु विषयेषु हषोदिस्प्रतिपत्तिः 
आत्मा को अस्थिर ( अनित्य ) मानने के एक्ष में भी हो सकता है ऐसा पूरपक्षी के पक्ष से सृबकार 
-चुतर में माप दिखाते हैं-- 
प्रदुपदार्थ-पत्मादिषु » कमछ भादि पुष्यों में, प्रबोपसम्मीलमविकारवत 5 खिलना'संकुचित 
होना आदि विकारों के समान; विकारः 5 हँसना-रोना आदि छोटे बालक में विकार होते हैं ॥ १५॥ 
आावाय--जिसत प्रकार अनित्य कमल आादि पुष्पों में स्वभाव सै हो खिल जाना, सिकुड़ आता! 
इत्यादि विकार होते है; इसी प्रकार अनित्य भी. झरीरादि समुदावरूप वाहक का आत्मा में भी 
अकत्माव हँसना, रोना, कॉपना आदि विकार भों हो सकते हैं। अतः शरीरादि समूह से मित्र एक 
स्विरनित्य आत्मा मानने की कोई आवश्यकता नहीं है॥ १९ ॥ 
( १३ सूत्र की आध्यकार स्याख्या करते हैं कि )--'निस प्रकार अनित्य ( अस्विर ) कमरादि 
छृष्यों में श्वमावतः प्रयोध ( विकास'खिहना ) तथा सम्मिलन ( सिकुड़ना ) आदि विकार उलप्न 
हैं, उसी प्रदार अनित्य ( अस्थिर ) भी वालकादिकों की आत्मा में हुए, भय, दुःख रत्यादिकों के 
हक्षगरूप हेंसना, ढरना, शोक आदिकों का शान होना मी माहक की अनित्य ही आत्मा का बिकाए 
हो सकता है? । ( इस पू्प्षी को शंका का उत्तर स्वतन्तरूप से भाध्यकार देंते हैं कि)--प्मादि 
के उपरोक्त स्वमाव के अनित्य आत्म। में दंसना भादि स्वभाव से हो विचार उत्पन्न ऐते हैं। शी 
पूवंपद्षी के कहने ( प्रति) में सापक हेतु नहीं है कि इस दल से कमल्ादि युश्थो में स्वामानिक 
खिना। संचित होना आदि विकारों के समान अनित्य भी वालकादि भा में बसे हंसने, रो 
से जिनका शान होता है ऐसे हुए, भय आदि का शान होता है। इस प्रकार पूव॑वक्षी को प्रति 
किडि में पर्वत उदाइरणमाध्यम से पूरष्ञी को उक्त प्रतिशा में साध्य को सिद्धि करनेवाल अर 
हद है; नकि उदाइरण के विरद धर्म से स्वाभाविक विकाररूप साध्य को सिद्धि करनेवाला | 
ब्यतिरिकी देत है। इस प्रकार जात्मा में स्वाभाविक हर्पादि रूप साध्य को सिद्धि करने में न 
किसी अस्वयों तथा व्यतिरेको देतु के न होने कारण पूर्वपक्षी का पुष्यों के समान भात्मा के दप) 
स्वाभाविक है वह कहना देतु के न होने के कारण परस्पर में जससवद् अ्व है । तथा साध्य को 8 
न करने के कारण जपायेक ( व्यथे ) भो है और इशान्त तथा दाश्टान्तिक ( प्रस्तुत) में हक 
ज्योंकि कमछादिकों के खिलने आदि इशन्त से वालक को आत्मा में हु, भय आदि के कह 
ब्ेतन नित्य आत्मा के धरम का निषेध न हो सकेगा, क्योंकि बार-बार वह प्रत्येक आत्मा? 
पं मे सेवा (भोग) किये विषय (दा) में बंबन्मके अजुमव किये विषयों का स्मएग » दि 
से होनेबाला जो हप॑, दुःख, भय आदिकों का ज्ञान होना अनुभव से सिद्ध है। वह यह कर्म” शत 
के स्वाभाविक खिलने आदि इृष्टान्त से निवत्त नहों हों सझता। क्योंकि जैसे यद 02% ] 
_झाबारण मय में नहीं निरत्त दोता, उसी प्रकार छोटे-छोटे बालकों में मो निइत नहीं हो 


आत्मनोनित्यताप्र« ] सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतस्‌ ३१९ 


>खत्यनुबन्धकता प्रत्यास्मं गृह्मते सेयं पद्मादिसम्मीलनद्शस्तेन न निवर्तते। 
अथा चेयं न निवर्तते तथा जातस्यापीति। क्रियाजातश्व पर्णविभागः संयोगः 
प्रबोधसम्भीलने, कियादेतुश्च क्रियानुमेय:! एवं च सति कि दृशस्तेन प्रतिपिध्यते । 
अथ निनिमित्तः पद्मादिषु प्रबोधसम्मीलनबिकार इति मतमेबमात्मनोडपि 
हपोदिसम््रतिपत्तिरिति १। तब्च- 
नोष्णशीतवर्षाकालनिमित्तत्वात्‌ पश्चात्मकविकाराणाम्‌ ॥ २० ॥ 
-- उप्णादिषु सत्सु भावादत्स्वप्ावात्तन्निमित्ताः पश्चमूतालुप्दहेण निईंत्तानां_ 
मधांद वृद्ध आदि मलुष्यों के प्रत्वेक आत्मा में अवुसवतिड्ध दर्भादिकों का जानना कमल के खामा- 
, सिकुड़ने आदि के इष्टान्त से निवृत्त नदी हो सकता, उसी प्रकार छोंटे-से वाहक के 
का हंसने आदि से निवृत्ति नहीं हों सकती । अर्थाव बालक के हँसने आदि में कारण है; 
हे लत से भो आता है क्योंकि कमछादिकों के खिछने जादि में मो कोई न कोई छारण है 
हो बालक के हेसने-रोने में भी कोई कारण अवश्य हैं वह पूर्वपक्षो को मानना पड़ेगो। (इसों 
से भाष्यकार आये कहते हैं कि )-पुष्यों के फर्तों में उनके पर्ण ( पत्रों ) में परस्पर विभाग- 
तथा पत्रों के परस्पर संयोगरूप सिकुढ़ना एक कार्य हो उन पुष्य के पत्तों में प्रथम 
आब मे, ता हो कारण है। का धाल्वथहप किया प्रो ें है बह उसके संवोगादिल्‍्प उसके 
करता अनुमान द्वारा सिड होता हैं । ऐसा रहते पूर्वपक्षी पत्नादि उपरोक्त दृष्टानन से किसका निषेष 
के है। ( अर्थाद पूर्वज्ञी पुषयों के संदोचविकास से दिना कारण कार्य होता है यह सिद्ध नहीं 
परम 3 । भतः बालक के आत्मा में उसके हँसने, रोने का कारण मानना हो पड़ेगा, जो बिना 
(कब. के सिद्ध न दो सकने के रारण आत्मा निल्व र्िर है वह सिद्ध होता है ॥ १९॥ 
रत हक शत कमलादि पुष्पों के छिलने में और सिल्लड़न में पु्यों के पत्रों कौ क्रिया कारण है.। 
हर हर बालक के हेशने-रोने आदि में भौ पूवंजन्म में अनुभव किये हुओं का स्मरण कारण 
और हे हू हो के पयाद भो अम्रिम सूत दर एप्प में जो खिडना, लिकुड़ना होता है यह 
कणों होता है ऐसा सिद्धान्तिमत से इस निश्चय प्राप्त करने के सूत्र के अवतरभ में माष्वकार 
रैसे ही छह जिलने तथा सिकड़ने में कोई कारण नहीं है किन्तु वढ दोनों एुव्पों का स्वभाव है 
मै खत के पं भादि किसी कारण होते हैं । ऐसे पूवकक्षिमत का अनुवाद-कर समाधान सूत्र 
के है. --यदि 'अमछ, चुहाब आदि दुषब बिल प्रकार बिना कारण हो खिल्ते तथा 
शिमाद » स्वाभाविक होते हैं, उसी प्रकार वाहक को भोल्मा में हर्ष, मय तथा दुःख के चिहररूप 
महेश ना, रोना, कॉपना आदि स्वाभाविक होता है”-देस। पूरकक्षी का मत डिया बा तो 


पे 


ही 0७ --ल < नहीं ( बिना कारण पुष्षों का खिलना, सिकुड़ना नहीं हों सकता ), उष्णशीत- 
(करण ) हद > उष्ण ( गरमों ), शीत ( ठण्ड ) तथा वर्षा ( बरहात ) इन समयों के निमित्त 
(३. से; पशातमकविकाराणास.पृणिवी, बह भादि पौँच महायतों के कायो के ॥ २० ॥ 
करण क ,. तो की भाष्वकारें व्याख्या करते हैं कि )--उच्ण, शीत तथा वर्षाकालहूप मिमित्त 
ोतेवाओे के से होने के कारण तथा न रहते न दोने के कारण, वष्ण आदि समयों के लिमिततों से 
तन संबशीप शविवों आदि परमाणुओं से उत्पन्न पार्थिव के इन्‍्यों में जलदिकों के संयोग होने के 
'तिक कददनिवाके पुष्पादिकों में ( नक्ि वेदाग्तिमत से पंचोकरण द्वारा पांचों एविब्यादि 


कद ल्यायदृर्शनस.[ झ० ३, आ० १, सू० ३०-३२) 


पद्मादीनां प्रबोधसम्मीलनविकारा इति न निर्निभित्ता:। एबं हृषोदयो5पि' 
बिकारा निमित्ताड्बितुमहंन्ति न निमित्तमन्तरेण | न चान्यत्पूवोभ्यस्तस्द्ृत्व- 
जुबन्धाज्िमित्तमस्तीति | न चोत्पत्तिनिरोधकारणानुमा नमात्मनो इृश्टन्तात्‌) न 
इषोदीनां निम्नित्तमन्तरेणोत्पत्ति, नोष्णादिवन्निमित्तान्तरोपादान हृषोदीनांः 
तस्मादयुक्तमे तत्‌ ।' २० ॥ 

इतश्च नित्य आत्मा-- 


पस्याह्वराभ्यासकृतात्‌ स्तन्याभिरापात्‌ ॥ २१ | 


महठमभूत पुष्पादि पदाों में ) संकोच नथा विकासरूप विकार होते हैं। अतः ये कारणरहित नहीं हैं | 
इज्ो प्रकार बारुक आदिकों के ह४ं, भय, झोक में विकार भो कारण से हो सकते हैं, बिना कारण के 
नहीं हो सकते हैं और प्रकृद का बालकादिकों के पूरवकाल में अभ्यास किये विषयों के अनुभव के 
स्मरण के सस्बन्ब को छोड़कर दूसरा उनके इ॒र्पादि ज्ञान में कारण नहीं दो सकता। ( इस कारण 
आत्मा नित्व है) और बिना दृष्टन्त के आत्मा के नष्ट या उत्पन्न दोने के कारण का अबुमान नहीं 
किया जा सकता । ह्॒षादि विकार आत्मा में बिना कारण नहीं हो सकते और पुष्पों के खिडने तथा 
खिकुड़ने में, उष्ण, वर्षा आदि समय को छोड़कर जिस प्रकार दूसरा नहीं होता, डसो प्रकार इषार्दि 
बिकार दँसना, रोना भादि वालकादिकों में होना मो बिना पूवंकार में उनके अनुभव के कारण 
स्मरण होकर उसके हँसना, रोना आदि मो नहीं हो सकते | अठः यह सिद्ध होता है कि जो जात्मा 
बालक स्वभाव के अनुभूत विषय को रमरण कर जिस प्रकार बृद्धावस्था में इंसता तथा रोता है, 
पार पूर्॑डनमो में दुपानादिकों के अनुभव का दूसरे जन्‍म में स्मरण करने के कारण उस दुगपान सै. 
हित होकर बह ढँसने छगता है। अतः डस वाहक को आर्मा वहीं है जो पूरवजन्म में थो, यह सिर 
होने से भात्मा नित्य है ऐसा नैयायिकमत का सिद्धान्त है। अथांत्‌ पूर्वोक्त नाना साधक देतओं 
आत्मा नित्य है यह सिद्ध होने पर केबल पुष्पों के इ्टान्त के बल से आत्मा की उत्पत्ति तथा नाश 
मालना उचित नहीं है। जिसका जो विकारवाला होता है वह उल्तत्ति तथा नाझवाला द्ोता है। 
जैसे कमल पुष्य, वैसा दी आत्मा दुर्षादे विकारवाल्ा दोने से उत्लत्ति तवा नाशयुक्त है--देसा फः 
पक्षो का अतुमान करना अयुक्त है॥ २० ॥ 
( इस प्रकार वालक के पूर॑जन्म में अनुभव किये विषयों के स्मरण होने के कारण आत्मा 5 
हैं कह सिड कर दूसरे भो हेतु से आत्मा को नित्यता सिद्ध करनेवाछे सिद्धान्तसूत्र का माष्यकार ऐ' 
अबतरण देते हैं कि )- इस भागे के सूत्र में कहे हुए देव से भी आत्मा नित्य दै-- के 
पदपदार्थ--प्रत्यादाराम्यासह॒तात्‌ « मरने के पश्चात आहार ( रस के स्वादरूप अ्ुभब)) 
बास्वार करने के कारण उतज्न हुए, सतन्यामिलापाद 5 दुख्घ पीने की इच्छा से (आत्मा नित्य है 
भावाथ--तत्कारू उत्पन्न हुए बाऊक को माता के दुग्ष पोने में प्रवृत्ति होने के कारण ले 
से इसे माता के स्तन का दुण् पैने की रच्छा है यह नाना जाता है। जो विना उस जन्‍म में. 
दुख पीने के अभ्यास के नहीं ढो सकता। क्योंकि प्राशिमात्र को जब श्वषा व्याप्त दोती हैं नेक 
“भोजन करने से मेरा दिना भोजन का दुःख दूर हुआ था ।! यह स्मरण ह्वोकर पुनः मौजन * है के 
इच्छा होती है। ऐसे दी तत्काल उत्पन्न वालक की मो दूध पोने को इच्छा भी बिना 
डुब्पपान से हुई तृप्ति के अनुभव के नहीं दो सकती, जिससे यह सि् होता है कि एस 
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_ अब ] सभाध्यहिन्दीव्याण्योपेतस्‌ ३२१ 
वि मम 
जात; ज्र सिकिक्षः 
हि वॉसमा त्सस्य अवृत्तिलिल्न: स्तन्‍्याभिलाषो ग्रूद्यते। स च नान्तरे- 
| [.| कया युकत्या ? दृश्यतें द्वि शरीरिणां क्ुधापीड्य पानानामादा- 
न स्यी न यगन्‍्धादाह पिता । न चर पूर्वशरीराभ्यासमन्तरेणासौ 
त्रिस्थोपपद्मते । तेनानुमीयते भूतपूर्व शरीर, यत्रानेनाहारो | 
से खत्वयमास्मा पर , उभ्यस्त इति | 
रमुस्मरन, २ 'पृर्वशरीरा्मेत्य शरीराच्तरमापन्नः छुत्ीडितः पृ्बरोभ्यस्तमाहा- 
की मेदा। 'घु हे स्तनन्‍्यमसिलषति। तस्मान्न देदभेदादात्मा भिद्यते अवस्वेबोर्दध 
जे व ॥ २१॥ 
त्मा को कनिल्डर पक 
हरे पते सा में झरोर था, जिसमें इस वारक ने दुखपान का अन्यास किया या। अतः यह 
हो कमरण ३53 जीवन के उपयोगों होने के कारण झुषा से पोढ़ित होकर पूरंजन्म के 
चिप सबक में छपधब कोर लत है। इस कारण पू्वंशरोर के छूटने 
है नित्य है आत्मा रहता है, नकि झरीरों के भेद से आत्मा भौ भिन्न दो सकता है। अतः 
करने को श्या काया सिद्ध होता है। किन्दु इस सूत्र पर यहाँ देसा जाक्षेप होता है कि इस सूत्र के 
शक है धश्यकता थी ! क्योंकि “बूबम्यिस्त” इस १८ वें सूत्र में आत्मा नित्य है यह ज्ञात हो 
झा हा न कैप का यद निरास हो सकता हैकि 'उस खून में जो सामान्वस्य से कह था 
 फादज ३७. में विज्ेष कहा है” इस कारण पू्॑पक्षी का पुनरुक्ति दोष नहीं भा सकता । क्योंकि 
के आदि चिह्ठों से सामान्यरूप से उस आत्मा के चछा का ज्ञान होता है और इस 
(रह "औ 28 के दुग्ध पीने को इच्छा तथा उसमें अनुराग दै यद्द विशेष कह्दा गया है ॥२१॥ 
कि ही भाष्यकार ब्याल्या करते है कि )-पवंशरीर के अनन्‍्तर माता के खबर से 
च्प ऐेद मे पर में बतंमान वालक को आत्मा के,माता के स्तन के दुग्ध पोने में प्रवृत्ति होने 
स्थल... पिंड उस काल को दुषपपान को इच्छा है यह जाना जाता है। वह दुगप पोने की 
४ रे “रजाई ले | के अभ्यास के बिना नहों हो सकती। ( प्रश्न )--किस युक्ति से 
गो? (उत्तर कि बिना दुग्धपान पूर्वजन्म में किये इस जन्म में दुग्बपान में प्रवृत्ति नहीं 
3 संघ के किये )-7आराणिमात्र को जज बिना भोजन के अत्यन्त क्षघा के कारण पीड़ा होती है, 
|] “20% के अभ्यास से होनेवाले 'भोजन से मेरों क्षपा को पोढ़ा निदृत्त हुई थी” 
से ब्पत के रो मोचन करने को भमिलाण ( हन्‍्का) होती है। कोड मादा के 
कान का 2 को इस जन्म में दुग्भभान का अतुभव न होने के कारण बिना पूहेंशरोर में. 
कि सलपरमण 345 इस जन्म में माता के स्तन के दुच्च पीने में यह इच्छा नहीं हो सकती । 
५ श्सः इग्पपानर सिद्ध होता दै कि इस वालकं को आत्मा का पूवैजन्‍्म का शरीर अवश्य रहा, 
४! जे जय (22258, को बार-बार किया था । अतः बह यह बालक की भात्मा पूवंजन्म के . 
जे पता से णोड़कर-मरकर) दूसरे-छन्‍म के शरोर में भा होकर छुपा से पीड़ित होने के 
4 भीता के पे शरीर में वारम्वार किये दुग्पपानहूप आहार को स्मरण करता हुआ ही श्स जन्म 
कह कै मद से, के दुख पीने को इच्छा करतो है। इस कारण पूर्वअन्म तथा इस बन्‍्म के दोनों 
ये भी बह. मी का सेद नहीं है, किन्त पूबंजन्म का शरीर छूटने के पश्चात दूसरे जन्म के 


8 रे दु। मान रहता है। अतः दह भात्मा, 
इन रदता है। अतः दह माला नित्य है ॥ २६॥ 
प्ती ५. को प्रवृत्ति के समान सम्पूणे दी कार्यों में होनेवालो प्रदृत्ति में जो आत्मा को 


यम 
ध्य् 'सेनकार.> से नित्य सिड करती है, उसमें व्यभिचार दोष आता है। इस आशय से पूरक के 


पे 


छ्रर स्यायदर्शनस,.[ आ० ३, आ० १, स्‌० २२-२३ 


अयसोड्यस्कास्ताभिगमनवत्तदुपसरपणम्‌ ॥ २२ ॥ 
यथा खल्वयो5भ्यासमन्तरेणायस॑छान्तमुपसर्पति, एबमाहाराभ्यासमन्तरेण 
बालन: स्तन्‍्यसभिलपति ॥ २२॥ हि 
किमिद्मयसोडयस्कान्ताभिसपेणण निर्निभित्तमथ निमित्तादिति ? निर्नि 
मित्ते ताबतू-- 
नान्यत्र प्रवृत्यभावात्‌ ॥ २३ ॥ 


पदपदार्थ-अवसः - सामान्य लोहे के, अवस्कान्ताभिसर्पणवत्‌ > छोहजुस्बक के सामने जानें 
के समान, तदुपस्णम्‌ > माता के स्तन के पास दुग्धपान के लिये बालक जाता है ॥ २९ ॥ 
आवाय-जिस प्रकार छोहे को दिना अभ्यास के चुम्वकलोइ के समोप जाने को प्रवेत्ति होती 
है; इसी भकार तत्काल उलनज्न वालक भी बिना दु्धपान के अभ्यास के माता के स्तन के दुख पीने 
को इच्छा से माता के स्तनों के समोप अपना मुख हे जाता है। अतः पूवंजन्म के शरीर में वतेमान 
हो वारुक की आत्मा ही इस जन्म के शरीर में मी है यह सिद्ध नहीं हो सकता । संसार के 
कारों को प्रगृतियं में व्यमिचार दोष आता है इस कारण सिद्धान्ती का कहना असंगत हैं। क्योंकि 
पूव॑काछ में किये दुए अनुभव का स्मरण द्वोना दी प्रदृत्ति द्ोने में कारण नई है। कारण यद कि जे 
ोहे को पूर्पकाल में चुम्बकहोह के समोप जाने का भम्यास न रहने पर भी चुस्वक के समोप सामान 
छोह जाता है यह देखने में आता है। यदि बालक को पूर्वशरौर में किये दुः्धपान के असुमंव 
स्मरण का संदंव हो तो अन्‍्बे, बह प्राणियों को भी इस जन्म में अनुभव किये रस, सवथ। गर्व आदि 
शुणों कै समान दूसरी जाति में अतुभव किये हुए रूप, शब्द आदि यों यो कई सकेंगे यह परी 
पूलंपक्षी का आशव है ॥ २२ ॥| 
(३२ वें सूत्र को माष्वकार व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार सामान्य छोद्दा बिना सी... 
के पास जाने में अभ्यास के हो चुन्बक छोह के समोप जाता है, इसो प्रकार वालक भी हे 
इुष्पपान के अभ्याप्त के हो मात। के स्तन के दुख पीने को इच्छा करता है।' अतः आह्मा निर्ल 
चह मानने को कोई आवश्यकता नहीं है ॥ २२॥ 
( उक्त पूव॑पक्षो के छोड के इशांत से आत्मा में हुए आदि दोना स्वामाविक (बिना कारण ) 
है, वह कहना असंगत है। इस आशय के सिद्धांती के सूत्र का अवतरण भाष्यकार देते हैं 


कया वह सामान्य लोहे का ुम्मक नामक लोहे के समोष जाना बिना कारण द्ोता है अबबा कार 
होता है ! किन्तु यह बिना कारण के-- होते 
पद॒पदार्थ--न > नहीं हो सकता कारण के बिना, अन्‍्वत्न 5 दूसरे, प्रहत्यमावाव 5 महिं 
के कारण ॥ २३ ॥ पा 
भावाये--यदि छोड़े का चुम्वक के समोप जाना बिना कारण के दोता हो; तो किसी हक 
के न होने के कारण मिट्टो का देखा मी चुम्कक के समौप जाय और यदि छोदे का चालक कक 
जाने में कोई कारण है, तो उसे कैसे जाना जायगा । इस प्रश्न के उत्तर में इम यह को दे 
क्रियाहूप कार से उसको अनुमान से सिद्धि होगी। जिससे दूसरे में अदृत्ति न होंगी! कुछ 
'चुख्क छोहे में वततमान उद्भूत ( प्रगट ) जाह्यसंयोग होना दी उस कारण है। सदि * क्यों के 
सा संयोग होता दो तो छोह ही संसार में न रहेगा। क्योंकि समुद्र में भौ खल्वकरोई 
मद के रहने से सी के साथ सब संसार के लोहे चले जायेंगे। प्रकृत में वाछक में 


आत्मनोनित्यताप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम्‌ झ्स्डे 


यदि निर्निमित्तम्‌ ? लोष्टाइयोडप्ययस्कान्तसुपसपेंयु:। न जातु॒नियमे 
आरणमस्तीति | अथ निमित्तात्‌ ? तत्केनोपल्भ्यते इंति ? क्रियालिज्नः क्रिया- 

धर क्रियानियमलिज्ञश्व क्रियाद्देतुनियमः, तेनान्यत्र अवृत्त्यभावः, बालस्थापि 
_ उतझुपसपंण-क्रियोपल्ृभयते । न च॒स्तन्याभिलापकिज्ञमन्यदाह्यभ्यास- 


के डिये माता के सन के समोप सुख को ले जानारूप किया देखो जातो है। यह बिना वजन के 
कान के अन्यास के स्मरण के संवंप के नहीं हो सकरतों। (पक्षी के लोहे के इशांत से भी 
शत ता से निभित्त ( कारण ) है यद सिद्ध होता है। बिना कारण झिसो की उत्पत्ति मी 
; , इत से प्रत्यक्ष देले हुए का खण्डन मो ता । अतः पूरंपक्षी का लोह इृष्ठत 
हि पका धन नदी रस रह ० व पट 
(३३ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--वंदि चुस्बक का छोद़े के समौष सामान्य 
जाना बिना कारण के होता दो, तो मृत्तिका का गोला भी खुस्बक के पास जाने छगेगा। 
स/भान्य छोह। हो चुम्बक के पास जाता है, रृत्तिका के गोे चुस्बक के समौप नहीं जाति-- 
थे मानने में कोई साधकविशेष कारण नहीं है। ( प्रश्न )-बदि चुम्बक के समोप जाने 
(उस. पका कारण हो सकता है, तो उस कारण की किस प्रमाण से लिडि ऐो सकती है! 
(३ टिवाहूप कावे से ( जुरवक के पास जने से ) उसका कारण कोई है वह सिर दोता है। 
दिखाई हे. साध्यकार बढ़ते हैं कि )--आाना आदि रूप क्रिया का कारण उन सामान्य छोहे में 
(कक. टेपिका आदि के गोले में नहीं, इस करण जनेल्‍ुय किला के न होने के रूप किक 
३३0) 7 सिझ होता है कि यहाँ के सामान्‍य लोद में दी है, सृत्तिकादि के गोले आदि में नहों 
साजानव छोर. में म॒त्ति नहीं होतो। अर्थाद ऊपर प्रदर्शित सदर के चुमों के साथ संदर् 
समोप सा; ह चला जायगा । यह यहाँ पर माध्यकार का गूढ़ आशय है। इस प्रकार चुस्बक के 
बल्क के मान्य छोह्दा हो जाता है इस काये में काछ (नियम ) को अनुमान निद् कर अस्तुत 
हक के..." के सूचक सना भादि विषय में मो बिना कारण भकरमात हँसना आदि छोटे 
'क किरदार विकार नहीं हो सकते। ( अतः स्मरण दर पूर्व तथा उत्तर शरीर को आत्मा 
+ है यह कहते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--छोटासा बाछक झा भो नो माता के 
. आती है, माता के दुख को पीने ही के लिये अपना सुख ले जाता है। यह क्रिया देखने में 
कारण से उैयोंकि वही दुग्ब थोड़ा बढ़ा दोने तक माता के विशेष केवल मौषधियों के सेवन के 
अतक ७ मे के अषृषटरूप निमित्त कारण से दुश्प पीने में दो सुख को ले जाने को प्रवृत्ति होतो है। 
भोजन रो उसके कुछ मास ( पट्‌) पर्वन्त वर के अनुसार केवल दुग्धपान फादि अल्पाहार 
तो ता माता के वाहक के जीवन की सीमा बढ़ाने के डिये दी वैषकशाल में कहा है और 
"पे मास 'मंशाल्तरों में आकर पारस्कर ग॒दयसूत्र आदि सूछ आषंश्ान से प्रणोत पं में भ 
्ध किरण चलन) छड़े महौने में अन्नप्राशन नामक संस्कार जाल्क का करना ऐसी विधि 
नेशाड ५ अर बालक का द्वी कद्दा गया है। यदि इस प्रकार की वैयकशाऊ से संबंध 
बह, ज को सौमा का उहंवन कर माता अप््थकारक जड़पदाों का (जिल वामस ददायाँ 
छेरे बा" पैथ्ट न होने तक भोजन करती है। तो बसके स्तन के दुम्घ में दोप आने के कारण उस 
भोजन.) गाना प्रकार के रोग गर्त कर लेते हैं । इसी कारण बालक को छः माल परन्त अन्न 
'ऐे के ५ दिया जाता तथा मातायें भी अपव्य भोजन नहीं करतीं, जिससे वाक का नकाचयंपूवक 
कल्प पय॑न्त शरीर निरोग रहता है। जिसके निरोष होने से हो संपूर्ण उस वाल की 


इर७छ स्यायदशनस्‌ [झ० ३, आ० १, सू० 
ऋतात्स्मरणानुबन्धात्‌ | निमित्त दृष्टान्तेनोपपाद्यते, न चासति निमित्ते कस्य 
चिहुस्पत्तिः। न च दृष्टान्ते दृष्मभिलापद्वेतुं बाघते ठस्मादयसोडयस्कान्तामि- 
गमनच्ष्टान्त इति। 

अयसः खल्बपि नान्‍्यत्र प्रवृत्तिमंबति न जात्वयो लोष्टमुपसर्पति, कि 
कऋतोडस्थ नियम इति ? यदि कारणनियमात्‌ ? स च॒ क्रियानियमलिज्ञ: | एवं 
बाल्स्यापि नियमविषयोउमिलाषः कारणनियमाहुवितुमर्ति। तन्च कारणमभ्य- 
स्तस्मरणमन्यद्वेति दृष्टेन विशिष्यते | इृष्टो हि. शरीरिणामभ्यस्तस्मरणादाहा- 
रामिलाष इति | 


ने से पुष्ट रहती हैं और मानसिक व्यापार भी 
तरह होता है। इस अन्नप्राशन विधि के समान और भी गर्भावान से लेकर संपूर्ण पोड्झ 
संस्कारों का भी बैधक के साथ झरौर के सबल ( पुष्ट ) रहने से संपूं भाषिमौतिक तथा आध्यात्मिक 
कार्यों में उपयोग होता है--वह मी जान लेना चाहिये किन्तु इस विषय के विशद वर्णन में हमारे 
.. आुख्य भाध्य को व्याख्या क। विषय बढ़ जायगा। अतः इसे यहीं हम समाप्त कर देंते हैं )। (आगे 
आध्यकार को ऊपर कही हुई वाऊुक के सुख की माता के स्तन के समीप जाने की जो क्रिया दिखाई 
देती है, चिसते उस वालक के माता के स्तन में दुग्धपान करने को इच्छा का साथक सिवाय 
शूव॑जन्म के शरौर में किये हुए दुग्पपान के अभ्यास से द्वोनेवाले इस जन्म के स्मरण के संबंध को 
छोड़कर दूसरा कारण नहीं हो सकता । चुम्वक के इृष्टांत से ;वोक्त प्रकार के नियमरूप कार्य के 
बल से चुम्बक के पास छोद के जाने का निमित्त है यद सिद्ध होता है और बिना कारण किसो कार 
को उद्मत्ति मी नहीं दोती । उक्त दर्टात से प्रत्यक्ष देखे दुए का बाघ नं हो सकता । इस कारण 
सामान्य छोद का चुम्बक के समीप जाना वालक के इंसना आदिकों में इश्ंत नहीं हो सकता कि 
खुस्बक के समान वाऊक का देंसना भादि बिना कारण होता है। क्योंकि चुम्बक लोद को भो 
छोह को छोड़कर दूसरे पदाएं के समीप जाने में प्रवृत्ति नहीं दोतो । कारण यह कि जुम्बक छोहा .. 
मिट्टी के समोप जाकर डसे नदी खींचता। ( प्रइन )--श्सका नियम ( छोह के समोप जाने का दी 
नियम ) किसके कारण है ! यदि कारण के नियम से १ ( उत्तर )-तो वह पूर्षोक्त क्रियारूप कार्बे 
के नियम से ही सिद्ध डो सकता है| इसी प्रकार उत्तन्न ढु४ बालक का भी माता के स्तन के दुन्च के. 
कोने छी दो इल्छारूप नियम भो कारण के दी नियम से हो सकता है। वह कारण पूर्वझरौर में 
अनुभव किये दुः्धपान का स्मरण है, अथवा कोई दूसरा, यह प्रत्यक्ष दिखाई देनेबाली प्राणिमात्र कौ 
अइृच्ति से सिद होता है । क्योंकि झरीरधारी प्राणीमात्र को पृवंकाल में अनुभव किये भोजन के 
अन्यास के स्मरण से ही पुनः भोजन करने में प्रवृत्ति होती है, यद प्रस्वक्ष देखने में आता है। 
अर्थात झुवा »दि अवस्था में चेतन आत्मा की दुग्धपान आदि आहार करने में पूर्वकाल में किये 
उसके बस्‍्यास के स्मरण से द्वी होती #ै, वह देखने में आता है । अतः छोटे बारूक की अवस्था में 
भी आत्मा की प्रवृत्ति मो स्मरण से ही हो सकती है। इससे वढ्वि के साथ धूम के स्वामाविक 
संबंध के समान स्मरणरूप देतु के साथ चेतन आत्मा की आदार में द्वोनेवाली प्रदृत्ति का स्वाभाविक: 
संबंध है, यद सिद्ध होता है। देसा होने से जहाँ स्मरण का काये माता के स्तन के पास जानेरूप 
अब्त्ति होना दिखाई पड़ता है, उतने दुग्बपान कौ ही विषय करनेवाला उस बारूक को स्मरण 
होता है दूसरे अ्ञ भादि खाने का स्मरण नहीं होता, यद कनुमान से सिद्ध दोता हैं । जो एक विषय _ 
* सर 
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इतश्व नित्य आत्मा | कस्मात्‌ -- 
बीतरागजन्मादशनात्‌ ॥ २४ ॥ 
सरायो जायते इत्यर्थादापब्ते | अय॑ जायमानो रागालुबद्धो जायते, रागस्य 


का स्मरण करता है, वह दूसरे विषय का भो स्मरण करता है। यह नियम मानने का कोई कारणः 
जहाँ है । क्योंकि ऐसा मारने तो अन्बे, बढिरे मादि प्राणियों को रूस, शच्दादिकों को वर्णन करने की 
आपत्ति आ आयगो । क्‍योंकि जिस संसार का ( जो कि भटटष्ट का तो फल देने के कारण उप्त समय 
जग जाता है ) अदृषरूप निमित्त कारण के नियम से संस्कार के जानने में नियम हो सकता है, 
जिससे वालक को दुः्पपान दूं में प्रदृत्ति दोतो है। अज्लादि मोजन में नहीं दोती। यह प्रत्यक्ष 
अनुभव से मी सिद्ध दोता है कि पूवकाल में अत्यक्ष से अनुभव किये विषयों में से किसो-किसी का 
ही स्मरण द्वोता है, न कि संपूर्ण विषयों का । यह भाष्यकार का यहाँ तात्पर्य है ॥ २३ ॥ 

शरोरादिकों से भिन्न नित्य आत्मा को सिद्धि में तृतीय हेतु देते हुए सिद्धांतिमत से सूत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदार्थ--बीतरागजन्मादशंनाव ७ सांसारिक विषयों से विरक्त प्राणो को पुनः जन्म नहीं 
डैना द्वोता ऐसा दिखाई पड़ने से ॥ २४॥ पु 

आवार्थ-जित्त प्रकार बालक को माता के दुखपान को प्रदृत्ति से पूर्दजन्‍्म में वदों उसको 
नित्य आत्मा रदो, इससे आत्मा नित्य छिदध होता है उसो प्रकार पूवेकाल में विषयों का झुख भोग 
करने से उन विषयों में अनुरक्त दोने के कारण दूसरे जन्म में अनुभ। किये सुख को देनेवाके 
विषयों का स्मरण होने के पश्माद विवेक से डन विषयों में खुख केवल प्रतीत द्ोता है, किन्तु वास्तव 
में वे काम, कोघादि पद्‌ शुओं को बढ़ाकर दूसरा जन्म पुनः लेने के कारण दोने से सांसारिक 
ुख के छेश को कव्पनामात्र रूप होने के कारण मुमुक्ष प्राणी क्रो त्याग हो देना चाहिये । इस 
प्रकार दो जन्मों के संबंध हो से विरक्त पुरुष को वैराग्य दोकर ब्तेमान शरोर के छूटने पर सुक्ति 
मिछतो है। अतः विरक्त पुरुषों को पुनः झरीर का ब्रहण नहीं करना पड़ता--यद सिंड होने 
से मो यद्दी सिद होता है कि जो आत्मा विषय सुख भोग के समय पूर्वशरीर में था वहाँ । वैरास्ब 
प्राप्ति के समय वर्तमान झरौर में होने के कारण झरौरादिकों से भिन्न एक नित्य आत्मा है। 
अथांद सूतकार ने वालक के दुल्ब पौने को इच्छाकों २१ वें सूत्र में जो हेत दिया हैवद 
बूर्वाम्यस्त' इस सूत्र के करें हुये हेतु का दो पुनवेचन है। यह समझकर पूव॑जन्‍्म में किये हुए 
इुब्पपान के सखकर होने के शाम के अधीन इस जस्म में उसका स्मरण कारण है। इस कारण पूर्व में 


है बह केवल उतत चाव७ के कणों का केवछ अनुराग हो है इस कारण पुनरक्तिदोष नहींआा 
सता | इस कारण “प्रत्याहार' इत्यादि प्रथम आत्मा के नित्यतासाषक हेतु में पुनरुक्ति थी, ऐैला.. 
यहाँ वृत्तिकार का मत है। किन्तु प्रथम 'स्तन्‍्याभिलापात्‌! इस सूत्र में इस जन्म में वाूक को 
इुखपान की इच्छा (वेजन्म के दुखपान के स्मरण से होतों है--यह कहा था और इस “बीतरोगँ 
सह में चुत इतर कत्म होने में काएण कहा गयो है। इस कारण पुनरक्तदोण को झा आ 
(२४ वें सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र में कहे हुए विरक्त प्राथी को पुनः 
आन्‍्म नहीं छेना पड़ता, इस कथन से विषयों में अनुराग रखनेबाले प्राणो को पुनः जन्म छेना 
पड़ता है, यद अर्थात सिद्ध होता है। क्योंकि दूसरे शरीर में उलन्न होनेवाल्य प्राणी विषयों में 
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'डुशबपान को ६वछा को थो, साम्रेत पक्षी आदिकों को चावछ के कणों के मक्षण की जो इच्छा होती 


रद. स्यायदुर्षनसू_[ झअ० ३, आ० १, सू० २४-२५. 
पुबोनुभूतविषयानुचिन्तन योनिः, पू्बोनुभवश्य विषयाणामन्यस्मिन्‌ जन्मनि 
शरीरसन्तरेण नोपपथते | सो5यमात्मा पुर्बशरीरालुभूताच्‌ बिषयास्‌ अलुस्मरन्‌ 

घु तेषु रज्ज्यते, तथा चाय इयोजेन्मनो: प्रतिसन्धिः, एबं पूर्वशरीरस्थ पूर्बत- 
रैण, पूब॑तरंस्य पूर्बतमेनेत्यादिनाउनादिश्वेतनस्य शरीरयोग:, अनादिद्व रागा- 
नुबन्ध इति सिद्ध नित्यल्वमिति ॥ २४॥ 

कथं पुनज्ञोयते पुवौनुभूतविषयानुचिन्तनजनितो जातस्य रागो, न पुनः-- 

सगुणद्र॒व्योत्पत्तिवत्तदुत्पत्तिः ॥ २५ ॥ 
यथोत्पत्तिधर्मकस्य द्रव्यस्य गुणा: कारणत उत्पद्यन्ते तथोत्पत्तिथर्मकस्या- 

व्मनों रागः | अत्रायमुदिताजुबादो निदर्शनार्थः ॥ २५॥ 


अलुराग से संबंध रखने ले दो पुनः जन्म छेता है और उस विषयों में अनुराग होने का पूर्वजन्म से 
अल्लुभव किये विषयों के पश्चात चिन्तन से उत्पन्न होना कारण है। (इससे यह सिद होता है कि 
राग हो को जन्म छेना पड़ता है) और वह पूर्वजन्‍्म के विषयों का लनुअब उस जन्म में शरीर के. 
बिना नहीं दो सकता | अतः वह यह आत्मा पूव्वंशरीरों में अनुभब किये विषयों का स्मरण करता 
हुआ उन-उन सांसारिक विषयों में अनुरक्त होता है। जिससे यह सिद्ध होता है कि यह पूर्व तथा- 
उत्तर ऐसे एक ही आत्मा को दो जल्मों के दोने के प्रतिसंधान ( समझने ) का कारण है। इसी 
प्रकार इस शरौर के पूव॑ंशरीर को आत्मा और उसका उससे भी पूर्वझरौर के साथ, और उसका भी 
उससे भी एृरवशरोर के साथ अनादि ( जिसका आदि नहीं ) चेतन बात्मा का झरीर के साथ संबंध 
होता है। इस प्रकार विषयानुर।ग का प्रवाह अनादि दोने के कारण भी आत्मा नित्य हैं यह सिद्ध 
होता है ॥ २४॥ 

( इस सिद्धांत पर पुनः पूर्वपक्षी के आक्षेपसूत्र का अबतरण माष्यकार पूर्वपक्षी के मत से देतेः 
है कि )--' तत्काल उत्पन्न हुए छोटे बालक को माता के स्तन के दुग्धपान का राग ( इच्छा ) पूबेलन्म 
में अतुभद किये दुग्घपानरूप विषय के स्मरण से होता है, यह कैसे जाना जाय, न कि-- 

पद॒प्दार्थ--सय्यणद्रब्योस्त्तिवव>रूपादि ग्रणसहित घटादि द्रब्यों के उल्तत्ति के समान, 
तट॒त्पत्तिःव्दुस्पपान की इच्छासहित ही बालक को उत्पत्ति दवोती है ॥ २५॥ 

आावार्थ--सिद्धांतो के कथनालुसार पूर्वजन्म में वाहक के दु्धपन का स्मरण मानने को कोई 
आवश्यकता नहीं है, जिससे आत्मा नित्य माना जाय । क्योंकि जिस प्रकार सुगन्‍्वादि शुणसहित 
चुष्पादि द्रन्य स्वयं उत्तन्न होते हैं, उसी प्रकार माता के उदर से उत्पन्न हुआ बालक मो दुग्धपान की 
इच्छासदित हो उत्पन्न द्वोता है ऐेसा मानने से उस बालक को आत्मा पूवंशरीर में भी थो देसा 
मानने की कोई भावश्यकता नहीं है । जिससे आत्मा नित्य माना जाय ॥ २५॥ 

(२५ वें पू्वपक्षसूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-जिस प्रकार उलन्न होनेंवाले 
पुष्पादि द्रव्यों के सुगन्‍्ध आदि गुण अपने कारण द्रव्य से उत्पन्न दोते हैं । उसी प्रकार माता के उदर 
से उत्पन्न होनेवाके वाढक की आत्मा को मो अदृष्ट तथा किसी वाल्यावस्था के कालरूप विशेष 
इत्यादि कारणों से स्वभावतः दु्खपान करने को इच्छा के साथ द्वी जन्‍म होता दै। अतः मात्मा 
लिल्य है यद सानने को कोई आवश्यकता नहीं ऐै। क्योंकि पूव॑जन्म में दुग्पपान के अनुभव से इस 
जन्‍म में वाहक को दुख्खपान की इच्छा दोतो है यह मानने को कोई आवश्यकता नहीं है। इसः 
अकार पूव॑पक्षी ने इस सूत्र में सिद्धांती के देतु में व्यभिचारदोप दिखाया है ॥ २५॥ 
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न, सहझ्नूल्पनिमित्तत्वाद्रागादीनाम ॥ २६ ॥ 

न खल्लु सशुणद्रब्योत्पत्तिवदुत्पत्तिरात्मनो रागस्य च | कस्मात्‌ ? सहुल्प- 
निमित्तत्वाद्रायादीनाम्‌ | अय॑ खल्ु श्राणिनां विषयानासेबमानानां सह्ुल्पजनितो 
शागो गृ्वते, स्कूल्पश्व पूर्वोचुभूतविषयानुचिन्दनयोंनिः। तेनाजुमीयते जात- 
स्थापि पूवौजुभूतार्थचिन्तनकृतो राग इति । आत्मोत्पादाधिकरणा तु रागोत्पत्ति- 
अंबन्ती सहुल्पादन्यस्मिन्‌ रागकारणे सति बाच्या कार्यद्रव्यगुणबत््‌। न चात्मो- 


(बच्मपि चुम्बक लोह के इृष्टांत से किये पूर्वपक्ष में हो यह पूर्वक्ष आ जाता है और पूर्वा्ं 
उसके परिद्ार से परिह्दार मा आ जाता है, अतः पुनः उसका परिद्वार देने की आवश्यकता नहीं. 
है। तथापि उसके इटातमात्र के लिये सूधकार अजुवाद करते है--पूर्व में चुम्वक का ओर इसमें 
द यहाँ पर उत्पन्न दवोनेवाले पुष्पादिकों का इष्टांत दिया गया है अर्थाद्‌ जाक्षेप तथा परिदार दोनों के 
अनुवाद हो हैं । इस आझव से अभ्रिम सिद्धांतसूत्र का अवतरण देते हुए भाध्यकार कहते हैं कि-- 
इस पूर्वाक्ष पर यहाँ यह इशांत के लिये उदित ( कथित ) का अनुवाद पुनः कपन किया छाता है)-- 

पद॒पदार्थ--न 5 पूर्व पक्षी का ऐसा कहना युक्त नहों है, संकल्पनिमित्तत्वाद यह मेरे इष्ट का. 
कारण है--यह अनिष्ट का रण है इस भ्रकार के संकल्प से ही प्राणियों को, रागादीनाम्‌ 5 इछट- 
बस्तु दो प्राक्षि में प्रइत्ति तथा अनिष्ट के परिद्दार के हिये निबृत्ति द्ोतो है इस कारण ॥ २६ ॥ 

आवार्थ--अभीमात्र को सांसारिक विषयों का भोग करते समय पूर्॑जन्म में किये विषयों के 
ओोंग का स्मरण होने से ही इस विषय का सोग करना मेरे छत है, इस विषय का भोग मेरे अनिष्ट 
का है इस संकल्प ( इच्छा ) से ही होने के कारण आतमात्र बालक को ओो पूब॑जनम में अनुभव 
किये दुर्बपान के स्मरण से दी इस जन्‍म में भी माता का दुः्खपान करने में प्रदृत्ति होतो है। अतः 
पूे तथा उत्तर झरौर में बतंमान एक दी नित्य आत्मा है यद सिद्ध दोता है ॥ २६ ॥ 

(२६ वें सूत्र की भाष्यकार ध्याख्या करते है कि )--सुगंधरूप गुणसहदत पुष्पादिकों को जत्पत्ति 
के समान आत्मा तथा उसके विषयों का अनुराग भी उत्ज्न नहीं होता। (अइन )--क्यों £ 
(उत्तर )--प्राभीमात्र को शष्ट वस्तुओं में अनुराग तथा अनिष्ट वस्तुओं में देष दोने का बलवान 
अर्थात यह निश्चय कारण नहीं है तथा अधिक ्रियश्ुुख का कारण है। ऐसे दोनों शांनरूप संकल्प 
। कारण होता है । यह प्राणीमात्र को प्रिय हित विषयों का झुखमोग करते समय उपयुक्त संकल्प 
हो से विषयों में अनुराग द्ोता है, यद देखा जाता है और यद्द उपयुक्त संकल्प पूर्टकाक में अनुभव 
किये उन सुखदायक विषयों के अनुचिन्तन ( स्मरण ) दी के कारण उत्पन्न होता है। इससे अनुमानः 
किया जाता है कि--तत्काल माता के उदर से उत्पन्न छोटे से बालक को भी माता के दुग्प के पौनेः 
में स्नेह पूरंशरीर में अनुभव किये माता के स्तन के दुग्धपान से यद्द दु्षपान मेरे हितकर दै--ऐसाः 
समझ कर माता के स्तन के समोप्र मुख ले जाने की प्रदृत्ति होतो हे, दूसरी नहीं दोतों ।जो 
पूव॑पक्षो भात्मा को उत्पत्ति मानते हैं उनके पक्ष में यद जो आद्वार-भोजनादिकों से अनुराग होता कै 
वह सिद्धांती के संकल्प को छोड़कर दूसरे किसी कारण से मानना पड़ेगा। जिस प्रकार अनित्य 
( का ) ड्रल्यों ( पुष्पादिकों ) के सुगन्ध आदि गुणों की अपने कारण द्रब्यों से (पुष्यादिकों से) माना 
जाता है और उत्पत्ति तो आत्मा को किस्तो प्रकार सिद्ध हो नहीं सकती । और न तो बालकादिकों का 
भोजनादि व्यवहार में प्रेम रहना । इसका सिवाय पूर्वप्रदर्ित संकल्प के दूसरा हो नहीं सकता । इस 
कारण 'सथुणद्रल्यों को उत्पत्ति के समान उन आत्मा तथ। उध्के भजुराग को साथ दो उत्पत्ति होती 


२८ न्यायदर्शनस्‌ [झ० ३, आ*० % छू० २६ 


स्पाद: सिद्धो, नापि सहुल्पादन्यद्रागकारणमस्ति | तस्मादयुक्त सयुणद्रव्योत्मत्ति- 
बत्तयोरुत्पत्तिरिति | 5 
अथापि सड्जल्पादन्यद्रागकारणं धर्मोधर्मलक्षणमच््टमुपादीयते ? तर्था। 

पू्वशरीरयोगोप्रत्याख्येय: । तत्र हि तस्य नि्दृत्तिनौस्मिन्‌ जन्मनि, तन्मब- 
लाड़ाय इति। विषयाभ्यासः: खल्बय॑ भावनाहेतुः तस्मयत्वझुच्यते इति। 
जातिविशेषाब रागविश्वेष इति | कर्म खल्विदं जातिविशेषनिवर्तक तादथ्योत्ता- 
चब्यं विज्ञायते | तस्मादनुपपन्न॑ सडल्पादन्यद्रागकारणमिति ॥ २६ ॥ 

इति नवभिः सृत्रैरात्मनो नित्यताप्रकरणम्‌ | 


_ 


है। वह २५ वें सूत्र का पूपपक्षी का जाक्षेप असंगत है। ( पूर्वक्षो के दूसरे प्रकार ले किये आदेप 


का अनुवाद कर खण्डन करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--और यदि उपलुक्त सिडान्तों के 
कहे हुए संक्य का राग से प्रवृत्ति होने में कारण न मानकर पूवृपक्षौ के सत से धर्म तथा अधर्मस्य 
अडृड दी को विषयों के अलुराग में कारण माना जाय तो मी जात्मा को पूर्वशरीर का संवेंष होना 
खण्डित नहीं हो सकता, क्‍योंकि वह भागे के जम्म में सुख तथा दुःखलूप फड देनेबाला परम तथी 
आत्माल्‍्प अटषट मो पूर॑न्‍न्‍्म के करमो से पूर्जन्म में ही उत्पन्न हुआ है, इस जन्म में नहीं। कारण 
यह कि लोक में ऐसी कहावत प्रसिद है कि “तन्मय होने से उसमें अखुराग होता 
है! अथांद सती में अत्यन्त आसक्त होने के कारण मूखे को खो में दो सदा प्रेम है। इसो खतरों आ| 
विंगयों को बार-बार झुख भोगने को जो मन में उत्तरकाछ में स्मरण होने के कारण भावना नार्मक 
संस्कार को उत्पन्न करता है तद्रूप होना कहते हैं। अतः अदष्ट को राय का कारण मानने से मी 
आत्मा को पूर्॑शरोर का संबंब अवश्य हों मानना होगा, जिससे आत्मा नित्य दी सिद्ध होता हैं! 
(बदि आस्मा निल्‍्य होने के कारण पूरं्म में अतुभव किये विषयों के इस जन्‍म में स्मरण के सं 
सै राग, देष आादिकों थी उलत्ति होती हो तो मनुष्य जन्म के पश्चात डेट के इरीर में जन्म 
भात्मा को मतुष्य-जम्म के डबित भावना नामक सांसारिक मनुष्य-द्रीर में मो किये विषयों मी 
स्मरण होने से ऊंट के झरुर में भो मनुष्य-शरीर के डचित मोटा भोजन आदि विषय भें 
वास होगी, न कि कदर नौ को खाने में पति होपी। क्योंकि मदष्प-न्‍न्म के अनंतर कई 
उट का बन्य उस माता को दुआ है। इस आक्षिप का समाधान करते डुए साध्यकार आगे कर 
हैं कि )-विशेष आतियों के कारण भो विशेष अनुराग होता है । क्योंकि आत्मा को विशेष 
ही विशेष जाति के भरेर में जन्म छेना पढ़ता है और वह विशेष लाति के दारौर को नाप 
करनेवाछा विशेष करे हो उत्तरमाति के रीरों में अमेद के; अमिमान के कारण उनस्वत मत रू, क्‍ 
शरर को काते हैं, यह सिद् होता है। अतः अहृषप्ष में भी नित्य दो आत्मा सिर होता 
इस रण सिदांतो के कहे संकरप से मित्र हो विषयों में अलुराग का कारण है। ऐसा किक 
का कहना भी असंगत हैं। आ्ाद पुष्य-्रापरूप कमें हो भावना संस्कार को जा का 
होने के कारण डेट की जाति के आगी के झरोर से सम्बन्ध रखनेवाछे कर्म से हजारों हे | 
ज्यवह्दार होने पर भी जँट ही के शरीर में अनुभव किये बद्ध नीम भादि खाने को ही ली 
इच्छा होती है; न कि हसके पूर्व मनु्यशरौर में अलुभव किये मौठा पदार्थ खानेको हट 
'होतो है ॥ २६॥ 


शरीरपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम झ्र्९ 
3. 


अनादिश्वेतनस्य शरीरयोग इत्युक्तप्‌+ स्वकृतकर्मनिमिर्त चास्य शरीर 
सुखदु:खाधिष्ठान॑, तत्परीच्यते-किं ध्राणादिवदेकप्रकृतिकमुत नानाप्रकृतीति 
छुतः संशय: ? विप्रतिपत्ते: संशयः। प्रथिव्यादीनि भूतानि सद्डयाविकल्पेन 
शरीरप्रकृतिरिति प्रतिजानत इति। 

किंतत्र तत्त्वम्‌ ? 
पार्थिव शुणान्तरोपरब्धे! ॥ २७॥ 

तत्र मानुष शरीर पार्विवम्‌ | कस्मात्‌ ? गुणान्तरोपहब्धेः। गन्घवती प्रथिवी 

_'न्धवध शरीरमू । अबादीनामगन्धत्वात्‌ तत्मकत्यगन्ध॑ स्थात्‌ | न त्विद्मबा: 


(६ ) शरीर की परीक्षा का प्रकरण 
हर ( इस प्रकार द्वादज्ष प्रकार के प्रमेव पदार्थों में प्रथम आत्मा की परीक्षा कर द्वितीय ऋमप्राप् 
शैरोर नामक प्रमेयपदार्य को परीक्षा के प्रकरण के आरंभ में सिद्धांतसूत्र का अवतरण देते हुए कहे 
देर पूवप्रकरण की संगति दिखाते हैं कि )--चेतन आत्मा का झरीर के साथ संबंध अनादि का से 
चला आता है देसा आत्मा के प्रकरण में कइ चुके हैं और यह इस आत्मा का शरौर उसके पूर्वनन्म में 
कक पापल्य कर्मों के निमित्त से उत्पन्न होता है जिसमें सुख तथा दुःख का अनुभव होने 
कारण झुर, दुःख का आशय है। उस इस शरीर की परीक्षा करते हैं कि क्या यह झरौर हाण 
हे इन्द्ियों के समान एक दी भूतपदार्थ से उत्पन्न हुआ है अधवा अनेक कारणों से उलन्न हुआ 
क्यों पे रुदेह को होता है! (उत्तर) इस विषय में डिद्वानों का विवाद होने से । 
है, कि पृथिवी, जल आदि पाँच भूतद्ु्यों में से कुछ विद्वान एक ही दन्य को, कुछ दो, कुछ तीन, 
* चार और कुछ पॉँचों टव्बों को झरीर का उपादान कारण मानते हैं--इस कारण। 
उन )-इनमें से कौन मत वास्तविक है ! ( उत्तर )-- 
पदपदा्थ--पार्शिव > मलुध्यादिकों का झरेर पारित है, सुणास्तरोपहब्धेः> परिक्ी के विशेष 
कै प्राप्त होने से ॥ २७ ॥ 
भावार्थ--मलुष्व आदि प्राणियों का शरीर पृथिवी के विशेष शुग गन्यादि की उनमें उपलब्धि 
को करण पादिद दे ऐसा नैयायिकों का सिरांत दै। यहाँ परे पाविवता अयवा जलता भादि_ 
कर चेष्टा का आश्रय ्वोना रूप झरोर का छक्षण दो सकता है या नहीं हो सकतां। जिसके 
हे का अस्ताव किया गया है।' देला कुछ विद्ानों का आदोप दोता हैं, जिसका यह परिहार _ 
+--शरीर भौतिक ह्वोता है यह कइने तथा सूतपदार्थ दोने से भो पटादि को वैसे मान 
2 भी बिना यत्न के सिद्ध दोगी। जिससे प्रवत्नवान्‌ आत्मा के संयोग की अलमवायिकारण- 
भो का आधार होना मो अजनायास सिंद्र हो जायगा और उसके उत्पन्न करने वाछे अंगरूप ५ 
बन के करने से झरौर के दस्त, पादादि अव॑यवों को इद्धि तथा अपचय ( घटना ) इन दोनों के 
इन्द्रियों के बढ़ने तथा घट्नेरूप इन्द्रियों का आभार होना तथा उनते युक्त जात्मा को चुखादि . 
होना और अये ( झुछदुः्ख ) का आधार ना मी “चे्ेस्रयार्धाधयः शरीरस' इस सूत्र मे 
इआ शरोर'लक्षण सिर होगा। इस कारण झरोर के व्थण को ही परोशषा को जा रहो है ॥रण। 
का दम सूत्र को स्यास्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि)-उन संत प्रकार के शरौरों में मनुष्य 
कम पाविव है। ( परइन )--किस कारण ! ( इतर )--सुगान्‍तर (गन्बस्य दूत इरथिवी का 
थुण मनुष्य-शरौर में सदा उपृ्ध होता है इस कारण ) क्योंकि जिसमें समवाय सम्बन्ध से 


३३० स्यायदर्शनस्‌ [आ० ३, आ० १, स्‌ू० २७-२६ 


दिमिरसम्पक्तया प्रथिव्याउररूप॑ चेष्टन्द्रियार्थाश्रयभावेन कल्पते इत्यतः पद्माना 
भृतानां संयोगे सति शरीर भव्॒ति | भूवसंयोगो ह्वि सिथः पद्चानां निषिद्ध 
इति | आप्यतैजसबायब्यानि लोकान्तरे शरीराणि तेघ्बषि भूलसंयोगः पुरुषार्थ- 
तन्‍्त्र इति। स्थाल्यादिद्वव्यनिष्पत्ताषषि निःसंशया माबादिसंयोगमम्तरेण 
निष्पत्तिरिति ॥ २७॥ 


पा्थिवाप्यतेजस तद्गुणोपलब्धेः ॥ २८ ॥ 
__. लिश्ववोच्छलायोपल्लेयातमतिक ॥ २९ ॥ 


गन विशेष युभ रइता है. बह परविवी नामक दब्य होता है। मुष्यों के शरीर में मो सर्वदा 
गन्याविश्ेष भुण रहता है। जक-तेज आदि चार भूतब्दों में गन्षयुण न दोने के कारण यदि 
सतुष्वदारौर को जललोय आदि माना जाय तो जल तवा तेज आदि परमाणुओं से डलन्न इआ 
व शरीर गन्वरहित हो जायगा । किन्तु जर, तेज भादि परमाणुओं के सम्बन्ध से रहित केवक 
पादिंद परमाणुओं से बना इुआ ही वह स॒ुष्यों का झरोर चैट, इन्द्रिय तथा अर्थों का भाषाररूप 
परीर-ड्षण से संपत्न हो सकता है। इस दारण केवल बलादि भूतव्यों के पार्थिव मनुष्य झरोर 
में संदोग होने के कारण वह मलुष्य झरीर पांचभौतिक कहा जाता है। क्योंसि पॉच भूतदन्‍्यों का 
सैगोग नैयाविकों ने निदड नहीं दिया हैं। अर्वाद मुष्ययरीर पार्थिव है इस सैयायिरों के 
दवा यहाँ ताले है कि-- इस मलुध्य शोर का समवाधिकारण एरिया ट्य दो है। किस्व 
ता मानने पर भी सतुष्य-य्रीर की उतपति होने में वाढो चार जलादि इन्यों के संयोग का उस 


होने के अनु्तार भवदय होता है। थालो आदि ढ्यों में मात्र वैयार होने में भी अल, तेज आदि 
संयोग के बिना काम नहीं चछता । भतः मलुष्य-्ीर में परधिवी के समवाधिकारण होने पर मो 
हमें चार ह्यों का संयोग आवश्यक होने से मतुष्य:्चरीर परमोतिक कहा आता है; पर गई 
स्वतः पोपिं है। यह नैवायिकषों का सिद्धांत है ॥ २७॥ 

| शे कुंपधिगत के स्ष्यादि शरीर में भौतिक ( एथिती, जह, तेज नामक ढब्यों से ना 
इस तोन गो के सप्डनाद उन पूरक के सूत्रों को सूबकार दिखाते है)-. 

'परदपवदार्थ--सामिवाप्पतिजसस » सतुष्यादि प्राणियों का झरौर, पाधिब, जछीय तथा तैजस ईे 
तीन भूछ्यों से इलन्न होने के कारण 'ब्रैसौतिक' तोन भूतोंवाछा है, तदगुणोपब्धेः डर्न 
यह तो तों के बल, गीलापन तथा कणता नामक तीनों विद ्॒ों के गे 

॥२८॥ 

हा प्राणियों का पूलसूत्र में कहे हुए गन्धादि गुणों के साथ ब्रास्त छेनां, ना 
यु का भी गुण उपलब्ध होने के कारण, चातुभोतिकम >' (धुपर्बन्त चार यूतदर 
लब्न होने के कारण चातुभौतिक है ॥ २९ ॥ २2 पटक 


शरीरपरीक्षाप्र« ] सभाध्यहिन्दीब्यास्योपेत्स ३३३ 


गन्धक्लेद्पाकव्यूहावकाशदानेम्यः पात्थभौतिकम ॥ ३० ॥ 
त इमे सन्दिग्धा हेतब इत्युपेक्षितवान्‌ सूत्रकारः॥ कर्थ सन्दि्ाः है 
तिभावे भूतानां धर्मोपलब्धिरसति च संयोगाप्रतियेधात्‌ सन्नि- 
द्वितानामिति | यथा स्थाल्यामुदकतेजोबाय्याकाशानामिति | तद्विमनेकभूत- 
अक्ृति शरीरसगन्धसरसमरूपमस्पर्श च प्रकत्यनुविधानात्‌ स्यात्‌ । न त्विदभि-- 
_व्थम्भूत॑, तस्मात्‌ पार्थि३ गुणान्तरोपब्धेंट! ॥ २८-३० ॥ 
' "रह गौछापन ( छेद ), उच्णता, भोजन किये आहार के रस के संचाररूप न्यूइ तथा अवकाश 
देना आज वडशाश ॥ ३०४ 
आर दा कप को का गोद मापन और रहें ला भाण का 
संयोग मानना डचित नहीं है। क्योंकि किसी के मत से गन्भ, छेद तथा उष्णता की प्रत्यक्ष 
सै सिद्धि होने के कारण जैमौतिक (तोन भूतों से उसन्र) तथा भोजन किये आहार के रंस के 
संचारण से शरीर पुष्ट दिखाई देने के कारण अतुमान से सिड न्यूहरूप युणविशेष से “चातुऔौंतिक 
जार ( पथिवों आदि ह्रब्धों से उततन) तथा उक्त चार विश्वेषयणों से मिन्न शरीर मे स्थान देना रूप 
अवकाशदान, आकाश के विज्ेषयुण के भी प्राणिमात के शरीर में होने के कारण मलुष्यादि प्राणियों 
औ झरोर 'पाज्चमौतिक' ( पाँच भूतहम्यों से उलनक्ष) ऐसा भौ माना गया है ॥ ३०॥ 
( उपयुक्त पू॑पक्षिमत के सूत्रों का भावार्थ स्पष्ट होने के कारण भाष्यकार उनझा अर्थ न कहकर 
का तमत से केवल उन तोनों मतों का ख़ण्डन करते हुए कहते हैं कि )--जैभौतिकादेकों के 
कि ने तोन परधिवी आदि दब्यों के युणों को उपछम्धि आदि जो अपना-अपना गत सिछ 
पे डिये हेतु दिये हैं, वे ये रुमपू देत संदेदइ्क होने के कारण सन्दिन्वासिद, नामक दुष्ट 
कस कारण सुनकर ने इनका सूत्र दारा खष्शन करने में डोकषा को है। (प्र )--|न 
को 2 मे उपयुक्त दल कैसे सन्दिययासिद हैं! ( उत्तर )--कवोंकि तीन, चार आदि भूल्टल्यों 
ते, ; वाविकारण मानने से उनके छंद, उच्णता आदि पर्मो की मनुध्यादि प्राणियों के पार्धिक 
जह केलम्वि होतो है अथवा पथिदी से वाको के जलादि परमाणुओों को समवाबिकारण 
काल "रे केवल उनको मलुष्वादि प्राणियों के पाविव शरौरों में संयोग का नियेष न होने के 
पर से संयोग सम्बन्ध से सन्निददित ( समीप में वर्तमान ) जहादि भूताल्‍्यों के हद, बष्गता 
हे ५मीं को उपलब्ध होतो है, यह रन्देद दो सकता रै। लिस प्रकार चूस्हे पर भात पकाने के 
ओर. हर बटलोई, स्थाहो ( थाह) नीचे से अभि का संयोग होने पर भात को पकाती हे 
निति से. में जल ( पाती ) का समन दोने से चागधों लो. डेटा गोला) हर है तथा- 
जे चावलों को पुमाती है तथा जो थालो में अवकाश प्रशस्त ( स्थान ) रूप आकाझ पर्म के 
यह उपयुक्त सब क्रिया होने से चावछ पकते हैं। इस उदाइरण में भालो पार्थिव दब्य है," 
यह). तैयार होने रूप कार्य में जक, वहि आदिकों का केवल संयोग मात्र है। उसी प्रकार 
कक का झरौर भी पामिंव हो है सकि वैमौतिक; पा्नभौतिकादि | इतने पर भी यदि 
माना) शाणियों का शरीर पूर्वक्षियों के मत से अनेक (तौन, चार, पाँच ) भूत्यों से बहा्न 
आावाए तो यह शरीर कारणों का अलुसरेण करने के कारण गा चर य खंपुण का 
के हि होगा । दिन छा नही होता बस कारण मधुषयादि आरियों का शी सम इिकी 
फरमाह 'प्युण को अवइ्य व्यभिचार रहित सबंदा उपलब्धि दवोती है। अर्थात पथिवीं तथा जरू के दो 
'धुभो से मनुष्य शरोर की उत्पत्ति मानी जाय तो पक कारण को गब्ध से कार्य में गन की. 


न्‍ झ्द्र न्यायदृ्शनस.. [ झ० ३, आ० १, सू० ३१ 


श्रुतिग्रामाण्यात् ॥ ३१ ॥ 


हर 
'सर्य ते चल्षु्गच्छता'दित्यत्र मन्‍्त्रे 'प्रथिवीं ते शरीरमिति' श्रूयते | तदिदं 

अक्ृतो विकारस्य प्रल्याभिधानमिति। 'सूर्य ते चल्लुः स्प्रणोमि! इत्यत्र 

सन्‍्त्रान्तरें 'प्रथिदीं ते शरीर स्ट्रणोमी'ति श्रूयते। सेय॑ कारणाद्रिकारस्य 


उत्पसि न होने के कारण मनुष्य-झरोर गन्‍्द से शल्य तथा प्रथिवी एवं तेज इन दो परमाणुओं से 
मानी जाय तो कारण के गन्ध और रस के एक-एक परमाणु गन्व से कार्य में गन्ध तथा रस न दोने 
से मनुष्य का शरीर गन्‍्ध तथा रस, दोनों से शुन्य एबं दुधिवी तथा वायु के दो परमाजुओं से उत्पन्न 
होने के कारण मनुष्यादि शरोर गन्‍्ब, रस तथा रूपरद्दित हों जायगा । इसौ प्रकार प्रथिवी, परमाणु 
रब आकाश दों से मानें तो आकाझ् में गंन्च न दोने के कारण गन्ब, रस, रूप तथा स्पह्ञयुणों को मो 
अलुष्य झरौर में उपरूब्धि नहीं होगो। क्‍योंकि केवछ कारण का शुण काये को उत्पन्न नहीं कर 
सकता, यह उक्ति उप्ुक्त संपूर्ण स्थलों में समान द्वी है। जल तवा तेज से उत्पन्न, गन्ब तथा रस 
से शूत्य, जकू और बादु ते उत्पन्न, गन्ब, रस एवं रूप से रहित तथा जकू एवं आकाझ से उत्पन्न, 
अन्य, रस, रूप तथा स्पर्श ते द्वीन शरौर हों जायमा--श्त्यादि दोष आवेंगे। यदि एक दी 
भूतपरमाणु से शरौर को उत्पत्ति मानें तो सदा दो उत्पत्ति होने छगेगी या नहीं होगी, नित्यता की 
| औ आपत्ति आ जायगी कह स्व्य जान छेना चादिये ॥ २८-२० ॥ 
( मन॒ष्वादि प्राणियों के झरौर के पार्यिव डोने में सिडान्तिमत से सूत्रकार दूसराडेत.. 
दिखाते हैं )-- 
पदपदार्थ--शतिप्रामाण्यत च > वेदमंत्र वार्ष्यों के प्रमाण होने के कारण भी ॥ ३१ ॥ 
आवार्य--'तेरी चक्ष इन्द्रिय का सूर्वदेवता में लय दो, तेरा शरोर प्रथिवी में लय हो! 
अल्यादि आशय के वेदसत्तरों में कारण में काये का छूय तथा 'सूर्य को तेरी चच्च बनाता हैँ, 
अथिवी को तेरा झरीर बनाता हूँ? इत्यादि वेदमन्त्रों में कारण से कार्य कौ उत्पत्ति कही गई है... 
तथा थाल्ली जादि पात्रों में समान जाति के कारण एक कार्य को उत्पन्न करते हैं थेह प्रत्यक्ष दौखने- 
के कारण मिन्न-मिन्न जाति के कारण एक कार्य को उत्पन्न नहीं कर सकते हैं। अतः मनुष्यादि शरीरः 
शार्यिव हैं, यइ सिद होता है ॥ ३१॥ 
( ३९ वें सूत्र को व्याख्या करते हुए साध्यकार कइते हैं कि )--'सूर्य ते चहुर्गच्छुतात! सूर्य 
में तेरी चक्ु का लूय हो, शत्वादि ग्रेतशरीर के अन्त्येष्टि संस्कार के मन्त्र में 'उथियीं ते शरीरम' 
अधिवी में तेरे शरोर का छूय हो। एस मंत्र में प्रेत के शरौर का प्रधिवौरूप कारण में छय कहा. 
गया है। बह यह लू तथा परथिवरूप ( प्रकृति ) कारण में कम से चक्षइन्द्रिय तथा शरीररूप | 
विकार ( का) का हब होता हे यह कहा गया है। इसो प्रकार 'सूर्य ते चछः स्प्रणोमि'तेसी.. 
अध्ुइन्द्रिय में सूे को बनाता हूँ, 'त्रथिवीं ते शरीरस' एथिवों को तेरा झरौर बनाता हूँ, इत्यादि 
.._ गर्भावान संस्कार के मन्त्र में च्क, शरीर आदि को उत्पत्ति कही गई है। वह यह कारण से 
5! _ विकार ( कार्य ) की उत्पत्ति कही गई है । ( लर्थात्‌ इस मन्त्र का यह अर्थ है कि जो जिससे आया है, 
उसका उसीमें छय होता हैं। इस प्रकार यह कारण में कार्य का खूब कहा गया है। प्रकृति शब्द... 
का अं है कार्यरदित कारण, नकि कारण में कार्य का खय। छोकिक उदाहरण में भो उक्त बेदाबे 
दो बातों के छिये समान जाति के परमाणुओं से कार्य होता है, नकि भिन्न-भिन्न जाति के कारणों 


क्‍ 4 ॥ रे 


_इन्द्रियपरीक्षाप्र० ] समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम ड्झ्ड 
स्प्रतिरभिघीयत इति | स्थाल्यांदिषु च ठुल्यजातीयानामेककायोरम्भदर्शनाद 
मभिन्नजातीयानामे ककायौरम्भानुपपत्ति: ॥ ३१॥ 

इति पद्चमिः सूत्र: शरीरपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 
अथेद्ानीमिन्द्रियाणि प्रमेयक्रमेण बिचायेन्ते किमाव्यक्तिकान्याद्दोस्बिदू 
भौतिकानीति ? छुतः संशयः ९-- 
ऋष्णसारे सत्युपरूम्भादू व्यतिरिच्य चोपलम्भात्संशयः ॥ ३२॥ 


सै। बह दिख्वाते हुए भाष्यकार आगे कह्टते हैं कि )-मिट्टी को थाली इत्वादि बनाने में भौ एक 
पृषिदोजाति के शृत्तिका, सूच, बन्‍्यन तथा चक्र आदिक दो कारण होते हैं, नकि मित्न/मिन्न जाति 
के । अतः मनुष्यादि प्राणियों के शरौररूप कार्यों को उत्पत्ति होने में भौ विडातौय जलादि परमाणु. 
दी जिससे सिद्य द्ोता दै कि उपुक्त-मन्त्र मो मनुष्यादि शरोर पायिव हैं, 
नकि जैमौतिक, चातुभोतिक तथा पाश्रमौतिक--इस विषय में प्रमाण हैं तथा पूर्वोक्त युक्तियों से मी. 
यहाँ सिद्ध दोता है। ( यहाँ पर विवादअस्त दइथणुकरूप काये गन्वयुण वाल्य ही दो परमाणुओं से 
_ उलपन्न है, गन्धयुणानषय होने से, दोनों मत से सिद्ध पाविव दयणुक के समान ॥ ३१॥ 
(७) इन्प्रियों की परीक्षा का प्रकरण 
( क्मप्राप्त इन्द्रिय नामक अमेव पदार्थ को परीक्षा का प्रकरण सूत्रकार प्रारम्भ करते हैं | इस 
प्रकरण में भाष्यकार के मत से साख्य तथा नैयाविर्कों का विवाद दे और वाचस्पतिमित्र के मत से 
बौद्ध एवं नैयाविकों का भी विवाद है। इसी कारण तालयंटौका में--यह जिस पक्ष में इन्द्रियों को 
भौतिक मानते हैं उस पक्ष में भो जो यद्‌ आँख में कालो पुतलो दिखाई पड़तो है वद्दो इन्द्रिय दे 
अबव| उस्क। आधार तेजस ब्ब्य गहद संशय द्ोता है। इनमें से प्रथम संशय दै सांरुय तथा नैयायिकों 
के विवाद का जौर दूसरा संशय है वौद्ध शव नैयायिकों के विवाद क। | जतः यह दोनों विषय का 
सूचक है )। ( इन्द्ियों के परीक्षा के अक्न संशय के प्रतिपादक सूत्र का भवतरण देते हुए भाष्यकार- 
करते हैं कि )--आत्मा आादि दाद प्रकार से प्रमेय पदार्थों में से शरोर को परीक्षा के पश्चादः 
इच्द्रियों की परोक्षा का सांप्रत विचार करते हैं कि--यद चक्षरादि बाद्यईख्दिय तथा अब्यक्त 
( भहंकार ) से उत्पन्न दे अथवा प्रेथिवी भादि भूतद्रव्यों से उत्पन्न होने के कारण भौतिक हैं! 
| प्रइन )--यद सन्‍्देह क्यों दोता है ! (उत्तर )- 
परदूपदार्थ--ऋष्णसारे 5 कनोनिका (आँख की पुतली ) के, सत्ति समीप वर्तमान रहते, 
उरलंभाव > चश्ल॒ से विषय की भाप्ति होने पर, व्यतिरिच्य च>और छोड़कर दुष्ट विषय के दूर होने” 
पर मो; उपलंमात्‌ > प्रत्यक्ष दोने से मो, संझयः + चक्ुइन्द्रिय भाइंकारिक दे अथवा भौतिक हैं यह 
संश्ञव होता है ॥ ३९ ॥ ४: 
आबवार्थ--उपर्युक्त दो पक्षों में से आइंकारिकपक्ष से आँख को पुतलो से न से हुई. पदार्थ का 
अत्यक्षतः ग्रदण दोता है तथा भौतिकपक्ष से उससे सटे हुए पदाथे का भो प्रत्यक्ष होता है ऐसा दोनों 
देखने में आता है और चक्ुइन्द्रिय विषय को न प्राप्त करे तो अपना देखना थ्यापार करता दो. 
नहा । अतः आइंकारिकपक्ष में व्यापक दोने से यह अप्युक्त दोनों प्रकार द्वो सकते हैं ॥ इस कारण 
च्लुइन्द्रिय भददंकार का काये है अथवा एथिव्यादि भूतद्रब्यों का, यद्र संशय हो सकता है। भर्थात- 
आंख्यमत में साक्षात प्रकृति से इन्द्रिय उशत्न नहीं दोते ढिन्तु अ्कार दी से ढत्पन्ञ दोते हैं। स्लो 
कारण यहाँ पर “आव्यक्तिक' शब्द का अर्थ है आइंकारिक। क्योंकि बुद्धि नामक महतत््व के- 


३३४ स्थायदर्शनस[ झ० ३, आ० १, सू० ३९-३३ 


कष्णतार॑ भौतिक तस्मिन्ननुपहते रूपोपलब्धिरुपहते चालनुपलब्धिरिति। 
ब्यतिरिच्य ऋष्णसारमबस्थितस्य विषयस्य उपलम्भो न ऋृष्णसारमाप्तस्थ | ने 


चाप्राष्यकारित्वमिन्द्रियाणां तदिदमभौतिकस्वे विभुत्वास्सम्भवति | एबमुभयः 
धर्मोपलब्बे: संरायः ॥ ३२॥॥ 


अभौतिकानीत्याह । कस्मात्‌ (-- 
महदणु॒ग्रहणात्‌ ॥ ३३॥ 
महदिति महृत्तरं मद्धत्तमं चोपलभ्यते यथा न्यप्रोधपर्बंतादि। अण्थिति 


अधुतरमणुतम च॒युह्यते यथा न्यप्रोधधानादि | तदुभयमुपलरभ्यमान चक्लुपो 


निकारहप हुंकार से चक्च आदि पछादश इन््िय उ्लज्ञ दोते हैं देसा सांख्यदर्शन का मत दै। 
श्र है कह, गण) होने से आव्यत्तिक देखा माना है, देसा बाचसतिमिभ में 
कह्मा हैं ॥ १२ ॥ 

( ३२ हें सूत्र की भाष्वकार व्याख्या करते हैं कि )-फ्ष्णसार (आँख की पुतों ) भौतिक 
पाये है। उसके नष्ट न होने से रूप विषय का शान दोता है और उसके नष्ट होने सै रूप का 
अलक्ष नहीं होता। ( इससे च्ठ में मौतिकता सिद्ध होतो है) कि्तु इसत आँख की पृतली को 
झोदकर दूर रनेवारे भो पा के रूप का प्रश्वक्ष होता है, नकि भख की पुतढी के अलत्ा 
पाल रहनेबाले पाये के रूप का प्रतवक्ष होता है। इससे चन्द्र को स्यापकता सिंड दोती है। 
कोई भी इन्दिय अपने विषय को न प्रापकर ग्रहण नहीं करते, यह दृष्ट से विषय का प्रत्यक्ष करना 
अशलइन्द्रिव को मौतिक न होकर स्यापक होने से हो हो सकता है। अतः भौतिक होने का परम! 
कनौनिका का भोतिक होना तथा व्यापकता का पे इससे मो विपय का पत्यक्ष दोना दोनों की 
उपलब्धि ( ज्ञान ) होने से संशय होता है कि इन्द्रिय मौतिक है अपवा आहंकारिक ॥ ३२ ॥ 

(जोडमत से मौज का पुतलली ( कमौनिका ) ही चशुइन्दरिय है इस पक्ष का खण्डन 
हो पस्थों के अभौतिकता (ब्यापकदा) पक्ष को उठाकर सूत्र का अवतरण साध्यकार हैँ 
हैं कि )--सांस्ववादी 'न्दिय मौतिक नहीं है” देसा कहता है। (श्न)--किस कारण ? (उत्तरोए 

पदपदार्थ-महदणुपरदणाव-मह॒द तथा अगुपरिमाण वाले हर्यो का पर्यक्ष ऐने के कारण ॥रश 

भावार्थ--नड़े से पढ़े इक, पवेत आदि महापरिमाणवाे तथा छोटे से छोटे बटइक का धर, 
'घान आदि भणुपरिमाणवाले द्रन्यों का भी प्रत्यक्ष होता है, यह चक्षुइस्द्रिव के भौतिक मानने 
जाप है।. क्योंकि भौतिक पदार्थ जितने परिमाणवाल्य होता है उतने हो परिमाणवाल को वर्ण 
करता है और अमौतिक पदार्थ व्यापक होने के कारण सम्पूर्ण को व्याप्त करता है। अतः चक्न' हे 
आइकारिक है है। ( अांद यदि इन्द्रिय दिना विषय को प्राप्त किये ) झहृणण करे तो चाहें हि! 
कस से किसी भी विषय का प्रत्यक्ष दोने छगोगा । इस आपत्ति के आने के कारण कस की उतवो 
नैयाविक्मत से चशशकय नहा हो सकती । अतः मैयावितों को लो इ्द्रयों को भौतिक मरे 


हैं ऑल को कनौनिका को छोड़कर दूसरा हो कोई चह्ुएश्रि होगा--वह 
यो इक श्दूस न्द्रिय है यद कहना हो 
असंगत है, क्योंकि चप्नुएन्द्रिय से हे गा 


पूल ( छोटे ) महत्‌ ( बढ़े) परिमाणवाले भी पदार्थों का 
होता है, भौतिकर्ष से यह नहीं हो सकता ॥ ३३ |] 


ँ 
( सांख्यमत को सिद करनेवाले ३३ वें सूत्र को भाव्यकार व्याख्या करते हैं कि )- इसे 0, 


_भदत! इस शब्क से महात्‌, उससे भो महान ( महत्तर ) तथा ( मदत्तम ) उससे भी मरे 


पक आल 


इन्द्रियपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीध्यास्योपेतस्‌ ४ श्््५ 
भौतिकत्व॑ बाधते | भौतिक हि यावत्ताबदेव व्याप्रोति । अभौतिक तु विभुत्वा- 
व्पव्यापकमिति ॥ ३३ ॥ 

मात्रादभीतिकत्व॑ बिज॒त्ब॑ चेन्द्रियाणां शक्यं अ्रतिपत्तुम्‌ | 


रब्म्यर्थसबिकर्षविशेषातदूग्रहणम्‌ ॥ ३४ ॥ 
५ तयोम॑ददण्वोर्सहर्ण चक्षूरइमेर्यत्थ च सबिकर्षविश्येपादबति यथा प्रदीपरश्मे- 
रथेस्य चेति | रश्यर्थसत्रिकर्षश्रावरणतिज्ञ7 । चाक्षुषो हि रश्मिः कुडयादिमि- 
_राइतमर्थ ल प्रकाशयति यथा प्रदीपरश्मिरिति ॥ ३४॥ 


आनबाले पदा्ों का जैसे बट, पव॑त आदियों का चक् से प्र्वक्ष होता है । देले दो सूत्र के 'बणुः 
इस भब्द से उसलै छोटा ( अगुतर ) तथा उससे भो छोटा ( भुतम ) जैसे बढ का बोज, पान 
आदिकों का भी चक्इख्द्रिय से प्रत्यक्ष होता है। यह दोनों अरकार से प्तक्ष होना चशइन्दिय के 
ऐने में बापक है। क्योंकि कोई भो मौतिकपदार्थ जितने परिमाण का होता है वह उतने 
हो परिमाण को व्याप्त करता है। जिस प्रकार अंथुल का अग्रमोग अपने परिमाण के समान 
'परिमाणवाले हो ददार को व्याप्त करत। है और अभीतिक पा व्यापक होने के कारण सम्पू् पदा्े 
ब्याप्त करता है ॥ ३३॥ 
गा नैयाबिकमत से उपयुक्त सांस्यमत का खण्डन करनेवाले सिद्धान्तसूत्र का अवत्तरण देते हुए 
गर कहते हैं कि )--सांस्यमत से ऊपर कहा हुआ बड़े से बड़े तथा छोटे से छोडे पदार्थों का 
क्ष होने के कारण इन्द्रियों में मौतिकवा न होना तथा व्यापक द्ोना नहीं सिद्ध हो सकता। 
निश्चय सै-- 
'पदुपदार्थ--रहस्वयंसत्षिकर्षाद 5 चक्षइन्द्रिय तथा पदार्थ के संयोगादिरूप सल्निकर्ष (सम्बन्ध ) 
2 पैद्सइणय्‌ « उस दूरदेश में बतमान पदार्थ का प्त्वक्षज्ञान होता है ॥ ३४॥ 
में को र--पड़े से बड़े तथा छोटे से छोटे पदार्थ का चक्षशन्रय के रश्मि ( किरण) से भौतिक 
नाक हो सकता है, जिस प्रश्नार दूर रहनेवाढे भो बढ़ें तथा छोटे पदार्शों को दौपक की 
समय > दिये के पास जाने से दौपक दा प्रत्वयषा होता है, उपुक्त किरण तथा पढार्ोंका 
हाई पा दे, यह परदा आदि आवरण ( रोकने ) बाडे अलुभान से सि् दोता है। क्योंकि 
हि से अचल या दौपक के बीच में परदा पढ़ता है तो पदार्थ का 00 ! ॥ ३४७ 
जी [४ उपयुक्त यही का /--महान्‌ तथा 
आर रिगापनाठे वर कराब का, 53202 20 200 का आर तक मेक 
३ होता है, जिस प्रकार दोपक के किरणों की पटादि पदाों के साथ संयोगादि सम्बन्ध होने के 
उनका य्त्यक्ष होता है । जिस चक्ष तथा प्रदोष में किरण है वह बीच में परदा आदि ( आड़ ) 
भरत घटादि पा का प्रत्यक्ष नहीं होता है। इस कारण अनुमान से किरण से सिंड होता हैं। 
चक्ष॒ तथा दौप के किरण हैं, इसमें पदार्थ तथा चक्ठ॒ और दौपक को परदे का आवरण दोना 
फा डिक ( ऐेतु ) है। क्योंकि चक्षइन्त्रिय के भी न आदि का न वौच में आढ़ हो तो पटादि 
। प्रत्यक्ष किरणों के नहीं दोता | जैसे प्रदौष के किरण बीच में परदा आदि का आवरण रहने 
भर. के अत्यक्ष नहीं करने अर्थात जो यह संत्रिक् विशेष शान होने का कारण हैं बहुत से 
कै संयोग से सहायता पाकर अवान्तर (बीच ) के संयोग की भपेक्षा से सब्निकर्ष विशेष 


_ किरण तथा पदाधों के सक्निकर्ष से दूर के पदाधों का ग्रहण होना, देतु नहीं हो सकता॥ ३५॥ 


३६ स्यायदृ्शनस [ श्र० ३, आ० १, सु० १४-३६ 


आबरणानुमेयत्वे सतीदमाह-- 
तदजुपलब्धेरहेतु: ॥ ३५ ॥ 


रूपस्पशंवद्धि तेज:, महत्त्वादनेकद्रव्यवत्त्याद्मपवत्त्याब्योपलब्धिरिति प्रदीष- 
बत्‌ प्रत्यक्षत उपलभ्यते चाक्कुप्रो रश्सियेदि स्थादिति ॥ ३४ || 


नाञुमीयमानस्य ग्रत्यक्षतरोज्छुपलब्धिरभावहेतुः ॥ ३६ ॥ 


कदाते हैं और यद सन्निकर्ष क्यों के अवयव (२) तथा पदार्थ के अवयव, इन्द्िय के अबबब तथा... 
पदाबंल्त अवयदी ( २ ) रह पार के अवयवों का इम्दरिय से (३) और इन्दियों का अर्थ के साथ 
ऐसा चार प्रकार का होता है। जो किरण तथा पदा।ं दोनों का संबोगादि सह्िकर्ष विशेष बड़े था 
छोडे परिमाणवाे दोनों प्रकवर के पदार्थों में समान होता है। इस प्रकार भौतिकाक्ष में मी नं 
और छोटे पदाय का प्रत्यक्ष हो सकता है। यह सूनकार का गृह अभिष्राय है ॥ ३४ ॥ 
( व्यबक्त न्वायगत का पूर्पक्षी के मत से आक्षेप दिखानेवाले सूच का भाष्यकार अवतरण देते 
हैं कि )--इस मक़ार आवरण ( प्रतिवन्धक ) से चकुइ्द्रिय के किरणों की अनुमान से सिद्धि होनें 
पर पूर्वपक्षी यह कहता है-- 


पदपदार्थ--तदनुपलब्चेः 


उन चश्लुइन्द्रियों के किरणों कौ उपक््ि न होने से, अदेतः 5 


भावारथ--उक्लइन्द्रिय में किरण हो तो उनकी उपलब्धि होने छंगेगो। क्‍योंकि रूप वी 
स्यप्॑युग का भाधार सेनद्रव्य होता है. जिससे मह॒त परिमाण हो तथा उद्भूतरूप और स्ववयव जो 
हो उसी को प्रदीप के समान प्रत्यक्ष से अद॒ण होना चाहिये, किम्तु नहों होता । अतः चकछ के किरण, 
नहीं है । अर्थात उपलब्धि दोने के उपयुक्त लक्षण में जो प्राप्त रो और उपकृब्धि न होती हो गो 
उसको अजुमान से सिद्धि नहीं हो सकतो । यदि देसा हो वो मनुष्य को शक्ष है यद भी अनुमान है द ४ 
सिद्ध दोने लगेगा ॥ ३५ ॥ 

( इसी भाशय से सूत्र को भाष्यकार पूरयपक्षो के मत से व्याख्या करते हैं कि )--रूप एवं सर 
विशेष युन का आशय तेजट्रवव होता है.तथा महृतरिमाण सावयबदा एवं उद्भूतरूप जिस हल्व 
हो तो इसको उपलब्धि होती दे । इस कारण दक्त हद होने से जैसे प्रदीप का अ्यक्ष होता दे के 
ही चश्ुइन्द्रिय में किरण हो तो उनकी उपलब्धि, ( अद्दण ) होने छग्रेगा ॥ ३५-॥ 

उपुक्त पूव॑पक्ष का उच्र देते हुए सृत्रकार कइते हैं-- 

+--न * नहीं होतो, अनुमीयम नस्य » अनुमानप्रमाण ते सिद्ध होनेवाले पदार्थ कौ 

अल्यक्षतर- >अत्यक्षप्रमाण से, अतुपलब्धि 5 शान न होना, अमावह्ेतुः न होने कौ कारण ॥ रई 

आवार्ध--चहुइ्द्रय के पदा के साथ सबक का. निषेध करनेवाले आवरणरूम पृ में 
९ साथकडिक् अनुमानप्रमाण के द्वारा किरणों के सिद्ध होने के कारण चल्ल॒ के किएणों का जो 
से शान नहीं होता नह उन. किरणों को असत्ता सिद नहीं फर सकता! जैसे चर्रमा का ३३३, 
भाग ५ ही है वह एवं पिती का नौे का भाग नही है यह दोनों उनके पल्यक्ष के न होने के की 
वे दोनों रहीं है, यह लिए नदी हो सका।। क्योंकि उन दोनों को अतुमान दारा सिद्ि दो र' 
है। अ्थांद केवल प्रत्यक्षशान न होने से उपलब्धि न होना यह अबस्य अमाव की सिद्धि का 
नई हो सकता ॥ ३६ ॥ 


इन्द्रियपरीक्षाप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस इ३७- 
जज जल विश 
.. सन्निकर्ष्रतिपेधार्थेनावरणेन लिज्लेनानुमीयमानस्थ रश्मेयो अत्यक्षोडनुप- 
जब्धिनोौसावभाव॑ अतिपादयति यथा चन्द्रमसः परभागस्य प्रथिव्याश्राधो- 
भागस्य ॥ ३६ ॥ 
द्रव्यगुणधर्मभेदाबोपलब्धिनियमः ॥ ३७ ॥ 
ये खल्बयं द्रव्यधर्मो गुणधर्मश्वं, महदनेकद्रव्यवत्च बिपक्ताबयवमार्प्य 
.... भ्स्यक्षतों नोपलभ्यते स्पर्शस्तु शीतो गरृह्मते | तस्थ द्रव्यस्यालुबन्धातू- 
मोल रारितो कल्पेते, तथाविधमेव च॒ तैजर द्रव्यमलुद्भूतरूप सद रूपेण' 
लभ्यते, स्परशस्त्वस्थोष्ण उपलभ्यते तस्य द्रव्यस्यालुबन्धादू श्रीष्मवसन्तों 
विफक्नी | २७॥ 


( शसी आश्चय से भाष्यकार भो सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--चष्ठ तथा पदाये का सज्निकप 
है इसको सिद्ध करनेवाले पूर्वोक्त आवरणरूप छिक्न से अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध दोनेवांले 
कि. हे किरणों का अत्पक्ष से धवन न होना, यह उन किरणों का अभाव सिर नहीं करता। 
होगे ललुमान द्वारा कि जब चन्द्रमा का आगे का मात है तो अवश्य पिछला भाग भी' 
पी शैपिवी का जब ऊपर का भांग है तो नौचे का , भाग भो होगा सिर होने के कारण इन" 
नं ' पत्वक्ष से ज्ञान न होना । इने दोनों चन्द्रमा का पिछला भाग एवं पथिवी का अधोमाग का 
ना सिद्ध नहीं कर सकता ॥ १६ ॥ 
हरा हि. ति के पदादे भी इन्दरिय से गृहोत तथा न गृददीत होते हैं इस विषय का समर्थन दांत के 
हुए सिद्धान्तिमत से सूकार कहते हैं कि-- 
पह्निय 'यगयुणपर्मभेदाव॒ च द्रव्य तथा गरुणपदार्थ के परम मिन्न-मित्र होने से भौ, 
मः + उपलब्धि ( प्रत्यक्ष ) होने का नियम नहीं हो सकता है ॥ १७ ॥ 
अर न उल्थपदा के पर्म भिन्न होते हैं और युण के पर्म भिन्न होते हैं। महत्वरिमाण तथा 
कर भी ७. व भी हिस ( शोतकाछ के तुपार ) रूप द्रव्य जिसका त्वगौम्रिय से सम्बन्ध होने 
नमक द.. "7 स्क्ष नहीं होता और शोतर्पष्ग का ग्रहण होता है, जिससे देमनत तथा कषिशिरा 
'ो छ शोतकाल ( जाढ़ा ) कहा जाता है ऐसे ही जिसका रूप ज्दयूत नहीं है जैसे तैनसः 
। चम के साथ प्रत्यक्ष नहीं होता, किम्त उच्णसपरञ का ल्वचापर्पक्ष होता है, जिसमे सरनन्‍प से 
कोड हि. पेन "तु माने जाते है। अतः दन्थ तथा धो के ध्मेद के कारण अल्यक्ष होने वा 
सम नहीं है ॥ १७॥ 
आदि. यो भाशय से भाष्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-शथिवी आदि हन्‍्वों के तथा रूप 
ओह कै. के पमम मित्नमन्न होते हैं। क्योंकि महापरिमाण तथा अवयक्दुक्त मौ शीतकाछ के 
'चूर्म जठ विन्‍्दुओं का जिसके अवयवों का त्वचा इन्दरिय से सम्बन्ध होता है, अतः विषता 
सै शक, पार वह तुपारदब्य चक् से प्रत्यक्ष नहीं होता, किन्द उन तुपारों का झोतस्प्श त्वचा' 
मोम) ऐोता है। इसी दुपारहुप सूक्ष्म जलबिनदुओं के सत्य से ही देगनत और शिशिर ऋ 
तेकस दो ऋतुओं का शीतकार ( जाढ़ा) है, वद कल्पना को जांतों है। उपरोक्त प्रकार का हों 
किलतु सो केस दब्य भी रूप के बद्भूत न होने के कारण रूप के साथ च्न से गूदत नहीं दोता, 
जाम के लो उच्णस्पर त्वचा से गृहीत होता दो है। इन्हीं के संंभ से औष्म तथा वसन्त ऋतु 
हो ऋतुओं के समय को उच्णकाल ( गरमी का मौसिम ) कहते हैं ॥ ३७॥ 
२२ स्या० ; 


यत्र स्वेषा भवति-- 
अनेकद्रव्यसमव्ायात्‌ रूपविशेषाद्य रूपोपलब्धिः ॥ रे८ ॥ 


( चष्ठ-रन्द्रिय से रूप्ञान कैसी अवस्था में होता है यह सिद्धांती के मत से दिखानेवाले सूत्र का 
अवत्रण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-जिस स्वर में रूप को चश्-इन्द्रिय से उपलब्धि होती 
है, वह पर सूत्र से विशेषाच्' ऐसा सूत्र से संबंध लेकर उक्त अवतरणभ 
आष्य में संबंप करना चाहिए । उसमें रूपबिशेष शब्द का उद्भूतरूप अर्थ करना, नकि रूपत्व जाति 
क्योंकि वह एकरूप का दूसरे रूप से भेद नहीं करता, उद्‌भूत होना यह रूप का विशेष अनुद्खूतरूप 
से भेद सिद्ध करता है। उद्भूतरूम कार्य से जाना जाता है, जिसके न दोने से पूर्वोक्त शौत तथा 
उच्णकाल के तुपारों का चाक्षपप्त्यक्ष नहीं होता केवल रपसे का प्रहण होता है और जिसके रहने 
में दौपक के किरण तथा सूबे के किरणों का म्ल्यक्ष होता है। चक्ुइन्द्रिय के किरणों में वह उसके 
रुम में उद्भूत नहीं है। भतः उसका चक्षइन्द्रिय से ग्रहण नहीं दोता--यह भी सूत्रकार का अभिम्ावे 
है और वह सूत्र ै-- 
पदपदायय--अनेकद्वल्यत्मवायात्‌ कारण ( अवयवरूप ) अनेक हब्य में समवायतम्तस्य से 
रहने के कारण, रूपविशेषाद च ० उद्भूतरूप नामक विशेष रूप दोने से भी, रूयोपलब्िः ल रॉ 
आुथ तथा रूपवान्‌ द्रव्य इन दोनों का प्रत्यक्ष ज्ञान होता है ॥ ३८ ॥ 
आवार्थ--उसो रूप तथा उसके आधार द्रव्य का चाहमप्रत्यक्ष दोता है जो द्रब्य साववब 
तथा जिसका रूप उद्भूत हो उद्भूतता यह एक रूप का विशेष परम है। प्रस्वुत में चललशन्द्रिय, 
किरण डद्भूत नहीं हैं, इसौसे उनका चाध्नपप्रत्यक्ष नहों दोता। तेज नामक दब्य के भो इज 
के अनुभवस्वमावरूप अधे भो हो सके उसी प्रकार के उन-उन पुण्यात्मा तथा पापियों के मोग है 
अलुसार चद्ठ आदि इन्दरिय भो वसके ईंघर से उन प्राणियों के कर्मों के अनुसार रवे हैं। 
चक्ष भादि इन्द्रयों के अपने-अपने विषयों ( मात्रादि ) को प्राप्त होकर छखादि होने के हि 
चश्चुर्रय के किरणों को रचना हुई है। सांसारिक इन्दरिों अतोन्द्रिय हैं इत्यादि री 
प्रयोगूप ब्यवद्वार होने के छिये चक्षु भादि इन्द्रियों के रूप तथा स्पर्श उद्भूत ( प्रग” ) 
होते । किसी मध्य में परदा, भौत लादि का व्यवघान रहते विषय का प्रत्यक्ष नी ऐोना मो डे 
नहीं दिखाई पढ़ता । इत्यादि छोकिक व्यवहार होने के लिये दो होता है। जिससे चक्॒इन्टिस 
किया दस दोनों से रहित होने से न्षपयलद् नहोने पर भी उक्त आवरण के कह) 
अछछ के किरण अनुमान से सिद्ध होते हैं। इसी प्रकार संसार के सम्पूर्ण ब्यवदार के द्रव्यों ( पा 
की रचना अह्ाए्ड के प्राणियों के धर्म तथा अपर से सुख तथा दुःख के देनेवाले पुण्य और पाणण 
सै इनके भोग के हिये ईंबर से रचित होने के कारण जौवात्मानों के मोगरूप पुरा के हिल 
कथा 


ते न्यायदर्शनस [ श्र० ३, शआ्रा* १, सू० ३4 / 
। 


यो 
के 


क्योंकि पविदी आदि कार्यो को रचना करनेवाले कोई भी हमारे देसे औवाश्मा प्राणी नहीं हो सके 
इस्य तथाआपरूप कम, थे तथा अपमंरूप अदृष्ट के दारा कालान्तर में उन प्राणियों को खेल हा 
डर के अलुभवर्य भोग के टिये हो इंधर ले बनाये गये है। ( आगे चढमा, भश्रपटक (अमन 
स्कटिकादि सभियों से चशश्िय के ढिरणों का प्रतिबात ( रुकावट ) नहीं होती। शत की हे 
अत्तिय मौतिक नहीं है। इस पूरपश्िमत का ख़ण्डन करने के किये भाष्यकार प्रतिश 

कि )-्यम्रिचार न आने के कारण भौतिक पदायों का प्रतिपात परम होता है। सर्याद मो मई दत 
आदिकों के बोच में ब्ववधान रहते धयदिक़ों का चाह्ुपप्रत्कक्ष न होने में भोत आदि रूम सौ है 
मिछते हैं उससे चन्द्र के किरणों को भौत भादि द्रव्यों में गति रुक जाती रै ( भर्भाव 


इन्द्रियपरीक्षात्र० ] सभाष्यहिल्‍्दीब्यास्योपेतस्‌ ३३९ 
.._ >ााा जल +>5 
यत्र रूपं च द्रव्यं च तदाश्रयः भ्रत्यक्षत उपलब्यते रूपविश्ेषस्तु, यद्भावात्‌ 
कचित्रपोपलब्धिः, यदभावाद्ष द्रव्यस्थ कचिदनुपलब्धिः स रूपघर्मो ब्यमुद्ब- 
समाख्यात इति | अलुद्भूतरूपश्चायं नायनो रश्मि, तस्मात्यत्यक्षतों नोपल- 
भ्यत इति | दृषख्व तेजसो घर्मभेदः, उद्भूतरूपस्पश प्रत्यक्ष तेजो यथा आदि- 
स्वरश्मय: । उद्भूतरूपमलुदू भूतस्पश च प्रत्यक्ष तेजो यथा प्रदीपरश्मयः। 
अदुभूतस्पर्शमनुद्भूतरूपमप्रत्यक्ष॑ यथा5बाविसंयुक्त तेजः। अनुद्भूतरूपस्प- 
शॉउप्त्यक्ष्याहुपो रश्मिरिति ॥ झ८ ॥ 


डिग्रः 


आह में चक्ष के किरणों से वटादि पदार्थ नहों दिखाई पढ़ते ) यदद मौतिक पदारों में व्यमिचार- 
रदेत ( अवश्य रहनेवाछा ) धर्म है। क्योंकि किसी भो भौतिक पढार्ों मं वह नहीँ रहता ऐसा 
नहीं है--क्योंकि अमौतिक पदारो में प्रतिचात ( रुकावट ) नहा दिखाई पढ़तो। यदि 'चर्मा, 
आह तथा स्फ़टिकादि स॒णियों में चक्नइन््रिय के किरणों कौ रुकावट नहों होती, किन्द 

पढ़तो है, इस कारण चक्ष आदिकों को अमौतिक दो क्यों माना जाय”! ऐसी 

शंका करे, तो (सके उत्तर में भाष्यकार आगे कहते हैं कि--प्रतिषात न होना बह तो 
कै. परम है। क्योंकि मौतिक तथा अभौतिक दोनों प्रकार के पदायों में बह समान ही 
का अप्तिषात के भौतिक पदायों में वर्तमान होने से वह भौतिकता का साधक नहीं हो 
हैकि ॥ (उपरोक्त पूव॑पक्षो की शंका को स्पष्टलप से दिखाकर ख़ण्डन करते हुए भाधष्यकार कहते 
कक. सह पूर्वक्षी से माना जाता है कि--'वक्ष आदि इच्दियों के किरण भौत आादि से 
करो “तर चछ्ठ आदि इख्िय भौतिक हैं देखा सिडान्तिमत से माना जाय सो च्ठ के 
लक स्तर न दोने से उन्हें अमौतिक मानना प्राप्त दोता है। चश्मा, अश्रपटछ तवा 
को के बीच में व्यवधान रइने पर माँ पदाय॑ दिखाई पढ़ते हैं। मतः सिड दोता है कि चक्च 

है गो की रुकावट नहीं होती--तो सिद्धान्तिमत से भाष्यकार इस शंका के आशय का खण्डन 
द भ्मे हर भूवंपक्षो का कहना संगत नहीं है। ( प्रश्)--क्यों ! ( उत्तर )मिन्न-मिज्न 


डद्पूतसप । जैसे ( १) उद्भूतरूप तथा स्वशैयुण का आधार होते हैं सूर्य के किरण (२) तथा 
मलकक्ष तथा अनुदभूत स्पर््न॑गंण का आधार द्वोता है, जैसे दीप के किरण, जिनका चाक्षप- 
कहे रेत है। (३ ) उदभूतसपश् तथा अलुद्भूतरूप का आधार होता है उष्ण जल जिसके रूप 
जिसको... हे “दो होता केवछ उष्णस्पर्श का हान होता है। (४) रूप तथा स्पह्ल दोनों 
का प्र, त हों ऐसे चक्षइन्द्रिय के किरण हैं। अतः उसका चाक्षपर तथा स्व का दोनों प्रकार 
कर नहों होगा ॥ ३८ ॥ 

सो आशय से भाष्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जिस स्थान में रूप और उसके 
विशेष ले. थे मत्यक्ष से ज्ञान होता है। बह रूप उद्भूत दोता है, जिप्त रूप में उद्भूतता 
बह, से कहोकरी रूप का चाहुपपलथक्ष ऐोता है और जिसके न रइने पर उसका रुदीकरी 
केश. लक नही दोता--बहो रूप का विशेषण भी होता है जिसको उद्भव ( प्रगट ) पेसा कहते हैं 
कनका | पिंड हे है। अस्टुत में यह चक्न॒इन्द्रिय के किरण उद्भूतरूपवाले नहीं हैं। इस कारण 

पेश्कक्ष से श्ञान नहीं दोता। तेज नामक द्ब्य के भिन्न/मिज्न प्म होते हैं“-जैसे (१) 
(३) हु. खइवाले सूर॑ के किरणों का चाक्षप पं स्पश्न दोनों प्रकार का प्रत्यक्ष होता है। 

तथा किसो तेम द्रब्य का रूप उद्भूत होता है भौर से बद्भूत नहीं होता जैसे दोपक के 


नहीं होती, जिस कारण बडली में चावल पक नाते दैं ॥ ३९ ॥ 


३४० स्यायदर्षानस [झर० ३, आ० % सू० ३७ 


कर्मकारितश्रेन्द्रियाणां व्यूहः पुरुपारथतन्त्रः ॥ ३९ ॥ 

यथा चेतनस्थार्थों विषयोपलब्धिभूतः सुखदुःखोपलब्धिभूतश्च कब्प्यते 
सथेन्द्रियाणि व्यूढानि, विषयप्राप्त्यथश्र र॒श्मेश्वाक्षुपस्थ व्यूह: | रूपस्पशौनमि- 
ड्यक्तिश्व॒ व्यवहारभक्ल॒प्त्थथों द्रव्यविशेषे च प्रतिघातादावरणोंपपत्तिवर्यबहा- 
राथी | सर्बेद्रव्याणां विश्वरूपो व्यूह इन्द्रियवत्‌ कर्मकारितः पुरुषार्थतन्त्रः | कर्म 
तु धर्मौधर्मभूत॑ चेतनस्योपभोगाथेमिति ॥ ३६ ॥ 


[ अंब्यभिचाराज्ञ ग्रतिघातो भौतिकपर्मः ॥ 
यश्चावरणोपलम्भादिन्द्रियस्य द्रव्यविशेषे प्रतिघातः स भौतिकधर्मो | 
भूतानि व्यमिचराति, नाभौतिकं प्रतिघातघर्मक दृष्ठभिति । 
अशतिघातस्तु व्यभिचारी मौतिकमौतिकयोः समानत्वादिति । 
यदपि मन्‍्यते प्रतिघाताद्भौतिकानीन्द्रियाणि, अप्रतिघातादभौतिकानीति 
प्राप्तम ? दृष्थ्वाप्नरतिघात: काचाअपटलस्फटिकान्तरितो पलब्घे: | तन्न युक्तप्‌ । 
किरण । अतः उनका चाह्ुपप्रत्यक्ष होता है, नकि स्पा्शन उष्णरपशे का प्रत्यक्ष दोता है। 
(३ ) व्द्भूवस्पशवान्‌ दोने पर भौ जिसका रूप उद्भूत नहीं होता जैसे जल में सम्बद्ध तेज, जिसका 
इस्तादिकों से उष्णस्पशे का शान दवोता दै किन्तु जिसके रूप का चाक्षपप्रत्यक्ष नहीं होता । (४) 
और किसी तेजद्रब्य का रूप तथा स्पशे दोनों उद्भूत नहीं दोते, जैसे चक्षुइन्द्रिय के किरण। अतः 
उनका चाह्लुष तथा स्पाशन दोनों अत्यक्ष नहीं दोता ॥ ३८ ॥ 
उपरोक्त चार प्रकार के तेजोद्रन्यों की विलक्षणता में देतु दिखाते हुए सूतरकार कहते हैं-- 
पद॒पदार्थ-कर्मकारितः च ₹ और प्राणियों के किये पुण्य तथा पापकमें है उत्पत् पर्मापरेस्प 
अद्ृष्ट से कराया हुआ ह्वोता है, इन्द्रियाणां 5 चक्ष आदि इन्द्रियों का, व्यूइः 5 रचना, पुरुषार॑तंत्रः ू 
खझुखदुःखमोगरूप पुरुषाये के अबीन ॥ ३९॥ 
भावार्थ--प्राणियों के अपने किये हुए कर्मो के अनुसार उसके सुख तथा दुःख का संसार 
में भनुभवरूप भोग द्ोता है, उसी के झनुसार उसके झुख तथा दुःख के अनुभव करने के 
सापनभूत चक्ष॒रादि इन्द्रिय भी शरीर में बनते हैं। प्रस्तुत में रूपादि विषय का ज्ञान होने 
के भनुसार प्राणीमात्र के झरौर में चक्॒रादिइन्द्रियों का निर्माण हुआ है। अतः एक 
उण्यात्मा के चक्ष॒ आदि इन्द्रिय अच्छे धोने के कारण डौक-ठौक चाह्षपादि प्रत्यक्ष द्वोता है, किन्तु 
अन्ये, वधिर आदिकों के इन्द्रिय खराब होने से उनको चाक्षपादि श्ञान ठीक-ठौक नहीं होता ॥३९॥ 
(एसी आशय से भाध्यकार सूत्र की ब्याख्या में लिखते हैं कि)--जिस प्रकार चेतन प्राणियों 
को जो संसार में माला, चन्दन आदि विषयों के भोग स्वभावरूप अर्थ एवं खुख तथा भौतिक-पदार्थ 
दौप को किरणों का कॉँच, अअपटछ तथा रफटिक्मणि से ब्यवधान युक्त भी पदार्थों का प्रकाश 
करने के कारण भौतिक पदार्थों का भी प्रतिघात-नहीं होता यद सिद्ध होता दे तथा चावल को 
पकानेवालो चूल्दे पर चढ़ी हुईं बदली में भी इन्धन के अग्निरूप तेजरूप भौतिक पदार्थ को रुकाबट 


३. कोष्ठास्तागंतः पाठः क्चिदुपकभ्यते । 


क्‍ इन्दरियपरीक्ाग्र०:] समाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस ३४३ 


कस्मात्‌ ? यस्माद्भौतिकमपि न प्रतिहन्यते, काचाअपटलस्फटिकान्तरितप्रका- 
शात प्रदीपरश्मीनाम॒ ; स्थाल्यादिषु पाचकस्य तेजस्तोडप्रतिघातः । ] 
डपपदञ्यते चानुपलब्धि: कारणभेदात्‌- 
मध्यन्दिनोल्काप्रकाशानुपलब्धिवत्तद्सुपलब्धि; ॥ ४० ॥ 


यथा अनेकद्रव्येण समवायाद्वृपविशेषाज्रोपलब्धिरिशति सत्युपलब्धिकारणे 
माध्यन्दिनोल्काग्रकाशों नोपलभ्यते आदित्यप्रकाशेनाभिभूतः, एवं महृदनेक- 
द्रव्यव्त्वाद्रपविशेषाच्रो पलव्धिरिति सत्युपलब्धिकारणे चाक्षुपरो रश्मिनोपल- 
भ्यते निमित्तान्तरतः । तन्न ब्याख्यातमनुद््‌भूतरूपस्पर्शस्य द्रव्यस्य भ्रत्यक्षतो5- 
जुपलब्धिरिति ॥ ४० ॥ 

अत्यन्तानुपलब्धिश्वाभावकारणप्र्‌ , यो हि जबीति ल्लोष्टप्रकाशो मध्यन्दिने 
आदित्यप्रकाशाभिभबान्नोपल्भ्यते इति तस्यैतत्स्यातू-- 


( उपरोक्त चक्षइन्द्रिव के किरणों का प्रत्यक्ष न ऐना यह युक्त मौ है इस जाशय से सिद्धांससूनर 
का माध्यकार अवतरंण देते हैं कि )--चक्षइन्द्रिय के किरणों के रूप की अनुद्भूत होना रूप विशेष 
कारण से ग्रहण न ना युक्त भौ है-- 

पदपदार्थ--मध्यन्दिनोल्काप्रकाशानुपलब्धिबत्‌ ० मध्याह समय में विद्यमान भो उल्का 
(पराकनक्षत्रविश्षेप ) के झरइण न दोने के समान; तदजुपलब्विः चक्मइन्द्रिय के किरणों का झइण | 
नह होता ॥ ४० ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार अध्याह में भो सूर्यप्रकाश से क्षमिभूत ( तिरस्कृत ) होने केकारण 
अह्कारूप नक्षत्रविशेष में सावयवता, उद््‌भूतरूप इन प्रत्यक्ष के कारणों के रइते भो चाह्षपप्रत्यक्ष 
नहीं होता, इसौ प्रकार चक्ष्‌इन्द्रिय के किरणों में सावयवता तथा डद्भूत रूप रहने पर भो उनके 
रूप तथा स्पर्श के उद्भूत न द्ोने के कारण चाह्नपप्रत्यक्ष नहोँ दोता ॥ ४० ॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )-जिस प्रकार अनेक द््यों में समवेत दोने। 
के कारण तथा उद्भूतरूपविशेष के दोोने पर प्रत्यक्ष द्ोता है इस प्रकार से प्रत्यक्ष का कारण रहने 
पर मो सध्याद् समय में उल्का के प्रकाश का चाह्ठप्रत्यक्ष नहीं होता, क्‍योंकि बढ सूर्य के प्रकाश से 
अभिभूत (तिरस्कृत-दवा रदना ) है। इसी प्रकार मद॒त परिसाण, सावयबता तथा डदभूतरूप- 
विश्लेष के रइने पर चाह्लपज्ञान होता है । इस प्रकार उपछब्धि का कारण रदइते चबल्लुइन्द्रिय के किरणों 
का चाक्षुपशान नहीं होता दूसरे किसी निमित्त कारण से यद मानना होगा और वह निमित्तकारण 
इम अनेक द्रल्य से पीछे के प्रकरण में कह्द चुके हैं कि उद्भूतरूप तथा स्पशैन होने के कारण द्रव्य का 
चाह्षपशान नहीं होता, किन्तु वे नहीं हैं, यह नहीं हो सकता। क्‍योंकि किसो प्रमाण से सिड न 
होना अमाव को सिद्ध करता है । चश्षु के किरण तो आवरणलिक से सिद्ध होते हैं ॥ ४० ॥ 

( यदि चक्नरर्मियों के रहने पर भी उनका रूप तथा स्पर्शयुण उद्भूत न दोने के कारण प्रत्वक्ष 
नहीं होता ऐसा माना जाय तो सृत्तिका में भी किरण मानना पड़ेगा । इस आशंका के समापानारथंक 
सिद्धांतसूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जो पू्व॑पक्षों ऐसा कद्दे कि--'धस्तिका में 
ी किरणों का प्रकाश है जो मध्याड़ में सूर्य के प्रकाश से अमिभूत दोने के कारण नहीं दिखाई 
प्रढ़ता!--उसके छिये यइ समाधान दोगा-- 


] न्यायदरशनम [आ० ३, आ० १, सू० ४१-४२ 


न, रात्रावप्यनुपलब्धेः ॥ ४१ ॥ 
|| अप्यनुमानतोउनुपलब्धे रिति | एबमत्यन्तानुपलब्बेलेश्रिप्रकाशो नास्ति, न 
स्वेच॑ चाक्षुपरो रश्मिरिति ॥ ४१॥ 

डपपन्नरूपा चेयमू- 


बाह्मग्रकाशालुग्रहाद्‌ विषयोपलब्धेरनभिव्यक्तितोड्लुपलब्धिः ॥ ४२ ॥ 


'पदपदार्थ-न 5 नहीं, रात्रो भपि 5 रात्रि में भो, अलुपलव्बेः-मृसिका में प्रकाश को उपलब्धि 
न दोने के कारण ॥ ४१॥ 

आवारथ--हृत्तिका के ढेले में अनुमान द्वारा भी किरणों का प्रकाश सिद्य नहीं होता, इस _ 
कारंण अत्यन्त ( सरवप्रकार से ) उनमें किरण प्रकाश नहीं है। किन्तु चश्नइन्द्रिय के किरणों में वह 
नहीं है, क्योंकि पूर्वोक्त आवरणहिज्ञ से उनको सिद्धि होती है। अर्थात्‌ सूरे के प्रकाश से अभिभूत 
अध्याहकाल में उल्का का प्रकाश उपलब्ध नहीं होता, यह सिद्धांत का कइना असंगत है । क्योंकि 
देसा मानने से तो रुम्पूर्ण हो दृत्तिकादि पदार्थों में किरण है यह मानना होगा। देसा होने से 
सृत्तिका के समान सम्पूर्ण पदार्थ रश्मिवाले दो जायेंगे। तो 'शत्तिकादि में किरण यों नहीं मिलते! ह 
डेसा प्रश्न करने पर थइ उत्तर कदना होगा कि सूथे के किरण अमिभूत होने के कारण । इस उत्तर में 
यह नहीं कह सकते, क्योंकि “रात्रि में भी दृत्तिकादिकों में किरण नहीं मिल्तेश--यह सूत्र गौतम ने 


दिकों में किरणों के न मिलने के कारण; अलुमानप्रमाण से भी सृत्तिकादिकों के किरणों में सिद्धि 
] नहीं हो सकती । इस प्रकार किसी भी प्रमाण से रृत्तिकादिकों में रश्मियों के सिद् न होने के 
| कारण छोष्ठ ( मृत्तिका के ढेले ) में किरणों का प्रकाश नहीं है, किन्द चक्ठ के किरणों में देसा 
॥ नहीं है क्योंकि उनको पू॑ मे अनुमान द्वारा सिद्धि कर चुके हैं ॥ ४३॥ 
| (हि्धती के मत से चश्षरन््रिय के किरणों का प्रत्यक्ष न होने को बुक्ति देनेवाले सूचका 
! अवतरण भाष्यकार देते हुए कहते दें कि )--यह चश्लुशम्द्रिय के किरणों की उपलब्धि न होना यह 
अमाण्सिद्ध स्वरूप है-- 
॥ चद॒पदार्थ--बाहमप्रकाशालुप्रहात 5 बाइरी दीप आादि के प्रकाश को सहायता से, विष्योप- 
| खब्पेः 5 पदार्थों का प्रत्यक्ष होने के कारण, अनभिव्यक्तितः ० प्रगट न होने के कारण, अनुपरूब्षिएल 
। 


/ 
कहा है॥ ४६॥ 
इसी आशय से माष्यकार व्याख्या करते हैं कि)--सूत्र के सम्बन्ध में नहीं रात्रि में मो दृत्िका- 
|! 


अइण नहीं होता ॥ ४र ॥ 

बाह्य सूय॑ दीप आदिकों के प्रकाश को सहायता से चश्षुइन्द्रिय पदार्थों का प्रत्यक्ष 
करता है। क्योंकि अन्यकार में पदायों का पत्वक्ष नहीं होता । रूतः वाह्यप्रकाश के रहते तथा शौत- 
। स्पर्श की उपलब्धि भी रहते उसके आधार द्रन्‍्य का जो चक्न से प्रत्यक्ष नहीं दोता वह उसके रूप के 
| डद्भूत न होने से नह होता, यह मानना उचित है, क्योंकि रूप के प्रगट न होने से उसके आअय- 
ड्रब्य का ज्ञान नहीं दोता, यह देखने में आता है । अतः पूर्व॑पक्षो क। उसकी उपलब्धि न होना बद 
साधक नहीं दे ऐसा कइना असंगत है । अर्थात्‌ इस सूत्र में दृष्टान्त कह्दा गया है । जो-जो ाइर के 
अकाश कौ आवश्यकता रखता हैं, उस-उस पदाय॑ का ज्ञान न होना उस पदार्थ के रूप के प्रगट न 
होने से ही होता है, नकि उसके रूप का दूसरे से अभिभक्त होता है इस कारण उसका ज्ञान नहीं 

होता । अपने शान में बाहर के श्रकाश को जो आवश्यकता नहीं रखते ऐसे दी पदार्थों का ज्ञान न 


|. 
] 


इन्द्रियपरीक्षाप्र० ] समभाष्यहिस्दीब्यास्योपेतम ., ु 
बाह्मन प्रकाशेनानुग्रहीतं चक्षुविषयग्राहक॑ तद्भावेडनुपलब्धिः। सति च' 
प्रकाशानुप्रह्े शीतस्पर्शोपलव्धौ च॒ सत्यां तदाश्रयस्य द्रव्यस्य चक्षुपाउप्रहर्ण 
रूपस्यानुद्भृतत्वात्सेयं रूपानभिव्यक्तितों रूपाश्रयस्य द्रव्यस्यानुपलब्धिदृष्टा 
तत्र यदुक्त 'तदनुपलब्घेरहेतु” रिस्येतदयुक्तम्‌ ॥ ४२॥ 
कस्मात्पुनरभिभवो5नुपलब्धिकारणं चाक्षुपस्य रश्मेनॉच्यत इति (-- 


अभिव्यक्तों चाभिभवात्‌ ॥ ४३॥ 
बाह्मप्रकाशानुप्रहनिरपेक्षतायां चेति चार्थ: | यद्रपमभिव्यक्तमुदूभूत॑ बाह्य- 


होना दूसरे से अभिभव के कारण ह्वोता है । जैसे दिन में नक्षत्रों का और पूर्वोक्त 
विषक्त जवयववाले तुपार आदि जलौय द्वब्य का जो ग्रहण चक्षु से नहीं होता बह उसके रूप के 
अ्रगट न द्वोने से €ो होता है! क्‍योंकि जलोय द्वत्यों को अपने ज्ञान में बरह्मप्रकांश कौ जपेक्षा 
होती है। इसी प्रकार चश्ठइन्द्रिय किरणों को भी अपना श्ञान दवोने में वाह्मप्रकाश को अपेक्षा- 
होने के कारण उसका ग्रहण न द्वोना भो उसके रूप के प्रगट न होने के दो कारण है, नकि उसका. 
रूप दूसरे से भमिमूत होने के कारण द्वोता है। यद सिद्धांती का गढ़ आशय है ॥ ४२ ॥ 

( इसी आश्यय से भाष्यकार कहते हैं कि )--जाह्य सूर्यादि के प्रकाश को सहायता से चक्क- 
इन्द्रिय अपने विषयों का ग्रहण करता है। उस बाद्यप्रकाश के न रहते चाह्नपप्रत्यक्ष नहीं दोता 
और वाह्मप्रकाश कौ सद्ायता रहने पर शौतस्पर्श का भ्रदण होने पर भी उसके आशअयद्ब्य का 
(चक्नइन्द्िय से ) रूप उद्भूत न होने के कारण जवान नहीं होता। वह यह रूप के प्रगट ने दोने 
के कारण रूप के आश्रय मो द्रब्य का चाक्षपक्ञान न होना, पूर्वोक्त तुपारं भादि इशन्तों में 
देखा गया है। अतः पूर्वप्षी का चाक्षप किरणों का भ्रदण न दोने से 'वें नहीं हैं?--यह कइना 
असंगत हैं ॥ ४२ ॥ 

( चाक्षपरदिम रूप के उद्भूत न द्वोने के कारण प्रत्यक्ष नहीं होते, नकि दूसरे से अमिमभृतः 
होने के कारण इस आशय के सिद्धांतसूत्र का अबतरण भाध्यकार ऐसा देते हैं कि )--चाक्षप- 
किरणों के चाश्षपप्रत्यक्ष न होने का कारण पूर्वोक्त उल्काप्रकाश के समान अमिभन क्‍यों न माना 
जाव? ! ( देसा यदि पूर्वपक्षी कदे) तो-- 

पदुपदार्थ--अभिव्यक्ती चर और अभिव्यक्ति होने में, अमिमवात्‌अभिमव होने के 
कारण ॥ ४३ ॥ 

आवार्थ--वाह्य सूर्यादि प्रकाश के सहायता को अपेक्षा न रहते भी किसी पद थे के अभिव्यक्त 
( भ्रगट ) होने में ममिमव माना जाता हैं। अर्थात जिस पदार्थ का रूप उद्भूत ोने से प्रगट होता 
है और वाइर के सूांदि प्रकाश की अपने प्रगट करने में अपेक्षा भो नहीं रखता उसी में दूसरे से 
अमिभव माना जाता है । यदि इसके विपरोत दो तो अभिमव नहीं क॒द्दा जा सकता और जिसकी 
रूप के उदभूत न होने से उपलब्धि (ग्रदण ) नहीं होता और बाह्मप्रकाश कौ सदायता से दी 
उपलब्धि होती है उसका अमिभव नहीं होता । इससे यइ सिद्ध होता है कि चक्ष के रहिमः 
अवश्य हैं ॥ ४३॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र में चकार का अर्थ है बाह्य सूर्यौदि 
अ्रकाज्ञ को सद्दायता को अपेक्षा न करने पर भी जो पदार्थ का रूप प्रगट होता है तथा उद्भूत होता 
है तथा बाइरी सूर्यादि प्रकाश के सद्दायता को आवश्यकता भो नह रखता, बा रूप दूसरे के 


च४४ +.._ क्थायदुर्शनस[ ० ३, आ० १, सू० ४३८४४ 


प्रकाशालुम््द च नापेक्षते तद्धिययोडमिसवो विपयंयेडमिभवाभाबात्‌ | अनुद्‌भू 
तरूपत्वाच्ानुपलभ्यमान बाह्मप्रकाशानुपह्मा्े पलभ्यमानं नाभिमूयत इति एव 
मुपपन्नमस्ति चाक्षुप्रो रश्मिरिति ॥ ४३ ॥ 


नक्तश्चरनयनरब्मिदर्शनाब ॥ ४४ ॥ 


इश्यन्ते हि नक्त नयनरश्मयों नक्तत्वराणां बृषदंशप्रभ्नतीनां तेन शेपस्थासु- 
मानमित्ति | जातिभेदवदिन्द्रियभेद इति चेत्‌ ? धर्मभेदमात्र चालुपपन्नमा- 
अरणस्य प्राप्तिप्रतिपेधार्थस्य दर्शनादिति ॥ ४४ ॥ ६ 


रूप से भमिभूत ( तिरस्कृत ) होता है। इसके विपरीत अप्रकट, अनुदभूत तथा वाह्मप्रकाश की 
सद्ावता की भपेक्षा मो रखता है। उसका अमिमव नहीं माना जा सकता और अप्रगट होने से 
उपलब्ध ( प्राप्त ) न होना हैं तथा वाह्मप्रकाश की सद्दायता से भो जिसका शान द्ोता दो, उस 
उप का अमिभव नहीं होता। इस प्रकार से यह सिद्ध ोता है कि चक्ष॒ के किरण बाह्मग्रकाश 
सहायता को भपेक्षा नहीं करते तथा उद्भूतरूप उनका नहीं है। इस कारण चक्न के किरणों का 
अत्पक्ष नहीं होता। तो भी पूर्वोक्त आवरणरूप छिक्ल से वे हैं-यह सिद्ध होता है ॥ ४३ ॥ 
सूत्रकार 'दूसरे हेतु से भो चकु के किरण है? वह सिद्ध करते दैं-- हि क्‍ 
पदपदार्थ--नक्तंचरनयनरश्मिदशनाद्‌ च ० रात़ि में चरने वाले विडाल आदि पश् प्रा 
जे च् के किरणों का दर्यान होने से मौ ॥ ४४ ॥ 
आवार्थ--बिडाछ आदि रात्रि में घूमने वाले पशु प्राणियों के चक्षइन्द्रिय के किरणों का ५ 
रा में होता है। इससे और मनुध्यादि प्राणियों के भो चक्षइन्दरिय में किरण है. यह अनु 
-सिद होता है। यहाँ पर विडाल की पुतलो से हंयुक्त कोई दूसरे हो तेज का प्रत्यक्ष रात्रि में दो | 
है, बिन्दु बह एन्द्िय नहीं है। क्योंकि इन्दिय, अतोम्द्रिय होते हैं। यदि 'दाब्द से इतर उदय 
शेष यु के जो आभय नहीं होते! इस इन्द्रयों के छक्षण में रूप तथा झब्द से मित्र उरवतः 
“विशेष थुणों का जाषार न होनेवाले देसा विशेषण दिया जाय तो विदा के इक््रिय में भी हरी 
आने से दोष न होगा। क्योंकि उपरोक्त तेल में इन्त्रियता न आवेगी। गोलक से छेकर 5 
विषय तक उसका दर्शन होने छगेगा । क्योंकि इम्द्रिय विषय को प्राप्त कर झहुण करते हैं: 
नियम है। इत्यादि विषय विचार करने वोग्य है॥ ४४ ॥ ् 
(इसी भाशव से भाष्यकार ४४वें सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--विशेषकर रातें 
बराक विदलादि पधुप्राियों के चक्ष के किरण स्पष्ट देखने में आते हैं, खिसते मद 
आभियों के च्ठओं में रद्िमयों का अनुमान दो सकता है कि--( १) विवाद विषय पा हर 
पत्ती में किएग है, दब्य होते हुए, रूप के शान में नियमित सापन का कारण होने ले, म 
समान । (२) अथवा च्, रशिम का आधार है, द्रन्य तथा नियमित होते हुए, स्ूटिका। | 
स्यवधान होने पर भी पढाये को प्रकाशित करने से। (३) अथवा सलुष्यों के च॥ 
किरणवाे है प्रािस्भाव वाले न होतेह॒ए, स्पादिकों के प्रत्यक्ष होने में कारण होने से हि न के 
रात्रि में घूमनेवाले प्रागियों के चछल के समान देसा। यदि पूरवपक्षी 'प्राणियों के जि 
समान शन््रियों का भी भेद मानेंगे, देसा कहे तो केवछ बे का भेद नहीं हो सकता! दखल हैं 
कक्षइम्द्रिय के किरणों के विषय के समौप प्राप्ति होने का निषेष करनेवाका आवरण दल 
आता है। भर्धाद नातिमेद के (शत का पूव॑पक्षो का यह आशय है कि विडाहल जाति 


इच्द्रियपरीक्षाप्र० ,] सभाच्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ झ्श्५ 


इन्द्रियार्थसन्निकर्षस्य ज्ञानकारणत्वानुपपत्ति:, कस्मात ? 
अग्राष्य ग्रहणं काचाभ्रपटलस्फटिकान्तरितोपलब्धे!॥ ४५ ॥ 
दृणादिसर्पदृद्॒व्यं काचेडअपटले वा प्रतिहत दृष्टमव्यवद्वितिन स्निकृप्यते 
व्याहन्यते बे प्राप्रिव्यवधानेनेति | यदि च रस्स्यर्थसन्निकर्षो प्रहणहवेतुः स्यादू 
है व्यवहितस्य सन्निकर्ष इत्यप्रहणं स्थात्‌। अस्ति चेय॑ काचाश्रपटलस्फटिका- 


हो रहती है, मलुष्य मे नहीं। इत्तो प्रकार विश के चहष में हो किरण होंगे मतुष्य के चकष े 
हे होंगे और परिद्वार का आशय वह है कि उक्त पूर्वकक्षी का कदना मानने पर भी विडाल के चश्ष 
ही किरण है मतुष्य के चष्ष मे नही--यह धरम का भेद नहीं हो सकता। शोक जाति का मे 
ने पर भी जिस प्रकार विडाल आदि पशुओं के चक्ष के किरणों का मौत आदि से प्रतिब्ध 
'(उकाबट ) होती है, डी प्रकार मलुष्यों के मो इस अंश में समानता ही है ॥ ४४॥ 
उक्त प्रकार से चक् इन्द्रिय में तैलसता सिड करने के पश्चाव इन्द्रिवविषयदेश में न पहुँचकर 
अपने-अपने विषयों का ग्रदण करते दैं इस आशय के सांख्य पूव॑पक्षी के सूत्र का भाध्वकार अवतरण 
हैं विदा के मत से इक ता पद क। संवोगादि संनिक चालभादिशानों का 
नहीं हो सकता । ( प्रश्न )--कयों ! ( उत्तर )-- 
परदपदर्थ--अप्राप्य » विषय को न प्राप्त कर, अ्द॒ण 5 चक्नइन्द्रियों से शान दोता है, काचा- 
प्दाक रितोपब्धेः 5 कांच, अभ्रपटल (अन्नक) तथा स्फटिकादि मणि से ब्यवधात बुक्त भौ 
का चक्षुइन्द्रिय से प्रत्यक्षश्ान ने के कारण ॥ ४५ ॥ 
हे) “ठग (टिनके) आदि द्रव्यों का वायु से उढ़कर कांच; या अर मे प्रतिबात ( व्कर ) 
बह देखने में आता है, इससे यद सिद्ध होता है कि ब्यवपान मध्य में न रहने पर संनिकर्ष 
शोता है, और मध्य के व्यवधान से प्राप्तिस्प संयोग संनिकर्ष नहीं होता। अठः यदि 
अरे के । तथा पटादि पढाये का संयोग आदि रूप.संनिकर्ष चाक्षपकान में कारण दो तो 
कांच, अभ्रक, तथा स्फरिकादि मणियों का मध्य में स्यवधान होने से कांच भादि के नीचे 
र्क आदि पदार्थों का चाक्षुपप्रत्यक्ष न होगा, और कांच भादिकों का मध्य में स्ववधान 
किक कॉचादिकों के नौचे रहने वाले वख्यादिकों का चाक्षपप्रत्यक्ष होता है जिससे सि्ू दोता है 
है सके सेटििय पदों में संयोगादि संनिकर्षो के बिना भौ पदों का चाइपादिष्वन होता 
क्योंकि. यह दण्ड अहणात्‌! इस ३३ दें सूत्र में कहा हुआ सांस्यों का पक्ष दी ठोक है 
अध्ादिश मत में अहंकार के काये होने से व्यापक होने के कारण व्यवधान रहते भी पदारयों का 
न होता है मौतिकपक्ष में नहीं हों सकता, क्योंकि मौतिक पदाये समोप जाकर ही कार्य 
६ इन्द्रियों का पमे है ॥ ४५॥ 
स्सो आशय से भाष्यकार न्याख्या करते हैं कि)--दण, रई आदि रु द्रल्य चाबु में 


के किरणों का पदार्थ के साथ संनिकर्ष चाह्मपप्रत्यक्ष होने में कारण हो तो कांचादि से 
पार का संनिकर्ष न दोने के कारण कांचादिकों के नीचे रहनेवाले पदार्थों का चाक्षप- 
॥ किन्तु कांचादि पदार्यों के ब्यवपान में भौ पदार्षों का चाक्षपप्रत्यक्ष तो दोता है यह 


-ए 


ड्छ६ न्यायदृ्शनस[ आ० ३, झा० १, सू० ४५-४७ 


न्तरितोपलब्धिः सा ज्ञापयत्यप्राप्यकारीणीन्द्रियाणि | अत एबामौतिकानि, 
प्राप्यकारित्बं हि भौतिकधर्म इति ॥ ४५॥ 


न कुड्यान्तरिताजुपलब्धेरप्रतिषेधः ॥ ४६ ॥ 

अग्राप्यकारित्वे सतीन्द्रियाणां कड्यान्वरितस्यालुपलब्धिर्त स्थात्‌ ॥ 2६॥ 

+ श्राष्यकारिस्वेडपि तु काचाश्रपटलस्फटिकान्तरितो पल्ब्धिन स्थात्‌-- 
अग्नतिधातात्सलिकषोंपपत्ति: ॥ ४७ ॥ 


व्यवहित पदाये का अत्यक्षज्ान यह सिंद करता है कि च्ठ आदि इन्द्रिय व्यापक होने से अपने: 
अपने विषयों के समीप न पहुंच कर विषयों का शान उत्त्न करते हैं अतः इख्दिय 'अप्राप्य 
कारण है निष्य को न प्रा॒कर उसका ग्रहण करते हैं इसी कारण चकुआादि इन्दिव हि202 
'अहंकारिक' है क्योंकि भौतिक पदायों का भौतिक दूसरे पदाधे के समीप पहुंचकर प्रदण करन 
यहू परम देखने में आता है ॥ ४५ ॥ 
उपरोक्त सूत के पूव॑पक्ष का खण्डन सूत्कार देसा करते हैं-- ४ 
पदुपदार्थ--न कुट्यान्तरिताजुपरू्धे: > कुड्य /भौत) से व्यवपान युक्त पदार्थ का चाक्षपशन 
होने के कारण, जप्रतिेषः- चुकिरणों के संनिकर्ष को शान में कारण मानने का नियेष नहीं 
हो सकता ॥ ४६ ॥ रे 
सावार्थ--बदि पू्व्षी सांस्य के मत से इन्द्रियों को विषय के समोप्र न पहुँचकर पदान 
ज्ञान होने के कारण पूर्षोक्त प्रकार से 'अप्राप्यकारी” माना जाय, तो भौत के आड़ में हि 
भी बथादि दावों का चाइुपादिश्ञान होने डगेगा, और होता वो नहीं अतः इच्धिय भौतिक दी 
जो संनिकर्ष द्वारा विपयों क। शान करा देते हैं यह सिद्ध होता है॥ ४६ ॥ |) 
(5 भाशव से भाष्यकार भी कहते हैं कि )-यदि सांख्य के मतत से इर्ट्रियों को विष्य 3. 
सम न पहुंचकर हो अपने-अपने विषयों का शान होता है, ऐसा मानें तो मौत के आई. 
रहनेवाले पदायों का मी चाह्प्ञान होने लगेगा, और होता तो नहीं यही देखने में जाता सै 
इन्द्रिय मौनिक हो हैं, अहंकार के कार नहीं हैं।। ४३॥ ४ 
न विषयों के न आह कर हो अपने अपने विषय क। बान उता करते है देते भगान्‍वु 
के, लिडाललो के किरण दारा विषयों के समीप पहुंचकर हो इियों से लपने-अपने कि 
का भाषण होता दै। (दे सिदानती के पक्ष में दोष दिखाते हुए सूच् के अवतरण में भाष्यकार कक 
हैं कि )-(प्रक्ष)-सिदान्ती के मत से च्चरादि इन्दियों को अपने-अपने रूपादि 
ज्ञान होता है, ऐसा मानें तो कांच, अअ्रक तथा स्फटिकमणि आदिकों से व्यवधान वाले पदा' 
ज्ञान होता है वह न होगा? । ( उत्तर )-- | 
पद॒पदार्थ--अग्रतिषातात ० काचादि स्वच्छ हन्यों से चश्नृस्िव के किरणों का | 
( रुकावट ) न होने के कारण, सब्रिक्षोपपत्तिः > संयोगादिरूप सन्तिकर्ष हो सकता हैं ॥ ४० ! 
आवार्थ--कांच, अभ्रक आदि स्वच्छ दन्य चह्लइस्द्रिय के किरणों को नहीं रोकते किक, 
उस चक्ठ के किरणों की रकाबट न झरने के कारण किरणों का कांचादि व्यवद्दित पदोों की 
अल्यक्ष होता है ॥ ४७ ॥ 


पका 


इन्द्रियेपरीक्षाप्र० ] सभाच्यहिन्दीब्यास्योपेतस ३४७. 


न च॒ काचोउअपटलं वा नयनरशिंम विष्टभ्नाति; सोउप्रतिहन्यमानः सन्नि* 
कऋष्यत इति ॥ ४७॥ 
| सन्‍्यते न भौतिकस्थाश्रतिघात इति तन्न-- 
आदित्यरच्मेः स्फटिकान्तरितेपि दाह्मेईविघातात्‌ ॥ ४८ ॥ 

आदित्यरस्मेरत्रिघाताव्‌स्फटिकान्तरितेउप्यविषाताव , दाह्वेउविषातात्‌ , 

च पदाभिश्म्बन्धाद्याक्यभेद इति । प्रतिवाक्‍्य॑ चार्थभेद इति। 

आदित्य श्मिः कुम्भादिषु न श्रतिहन्यतेडबिघातात्‌ | क्ुम्भस्थमुदक॑ तपति, 

_अाप्तोदि द्रव्यान्तरगुणस्य उष्णस्य स्पर्शस्य अहर्ण तेनच शीतवस्पशौमिभव' 


श (का आशय से भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--कांच, अथवा जज्नक चश्ठइन्द्रिय 
दो को नहों रोकता, श्स कण रुकावट न हे से चहल के किरणों का कॉचादि स्वत 
का व्यवधान होने पर भो पदार्थों के साथ संयोगादि रूप सल्निकर्ष हो सकता है॥ ४७॥ 

( भौतिक पदार्थों का अप्रतिषात ( रुकावट न दोना ) नहीँ हो सकता ऐसा जो पूर्पक्षो नहीं 
ओर के सप्डन करने वाले सिडान्तमत के सार का पलंपशिंगत ले अमल देते हैं कि )-- 
जो पूवंपक्षो मानता है कि--'भौतिक पदार्थ को रुकावट नहीं दोतो ऐसा नहीं है! ऐसा, वह 
नही हो सकता-- 
रहे दीप आदित्वरकोः > सूर्य के किरण के, स्फटिकान्तरितें अपरि 5 रफटिकमणि का ब्यवधान- 
॥र भी, दाह्मे०जकाने योग्य वखादिकों में, भविधात।त>जछाने को रुकावट न दोने से ॥४८॥ 
तक रस सूत्र के तोन अं है--(३) सूबे के किरणों को रखाबट न होने के 
राव से व्यवधानयुक्त पदांे में भो रुकावट न होने से; तथा (३) जढाने योग्य पदों में 
पक पे ऐसे | जिसमें 'अविधातात' रुकाबट न होने से, (१) आदिल्यरहिय, (३) 
हे कोन रत. तथा ( ई ) दाक्य ( गडाने योग्य पदाथे) सूत्र के रन तोनों पं में समन करने 
जल. होने के कारण अर्थ भी तीन प्रकार के हैं। क्‍योंकि कलश आदिक़ों में धाम में रफ्खा 
ऐने हम हो जाता है जिले सूयंकिरणों को रुकावट नहीं होती, सूय के किरणों के ग्रह 
किला हो सूर्किरणरूप तेजद्रब्य के उष्णस्पशशरूप शुण का भइण होता है जिससे जछू के 
सरिकमाप यो यण का अमिमव (तिरस्कार) होता है यह सिंड हो का इसी प्रकार 
नही हो “पनधान रहने पर मी प्रकाश करने बोस पदाो में दौपक के किरण को रुकाबट 
अह / 'योंकि दोपक से स्कटिकमणि के नौचे रहने बाले दावों का भौ ग्रहण होता है। 
कार भुंजवे के भूंजने के पड़े के भोतर रएनेवालो वात. में नौचे के शभविरुप तैजढ्य का 
भत्ि पोे से चावक आदि पाये भूंजे जाते हैं; जिससे सिद्ध होता है कि दाह्य पढायों में भी 
करण. तैसदन्य को रुकावट नहीं दोती, क्योंकि गिना तेन के सम्बन्य के दाह नहीं हो सकता, 
बह कि तेजडरम्य बिना समोप पहुँचे कोई काये नहीं करता ॥ ४८ ॥ 
सै हा आशय से भाव्यकार सूज की ध्याख्या करते हैं कि )-सूत्र में सूयंकिरणों के न रुकने 
रकावट मणि से ध्यवधानयुक्त पदार्थ में रुकावट न होने ले; तथा जलूने योग्य पा में भी 
(३०. " ऐोने से। 'असिघातातः इस पद को सूर्य के किरण, स्फटिक का व्यवधान तथा दाह 
भव पद ) सौनों में समय करने से तीन वाश्य ने के ऋएग उनके अनुसार तीनो 
'मिन्न होते हैं। प्रथम का उदाइरण यह है कि सूर्य के किरणों से गरम किये हुए करे 


है न्यायदर्शनस [अर० ३, आ० १, सू० 


डति । स्फटिकान्तरितेषपि प्रकाशनीये प्रदीपरश्मीनामप्रतिघातः, अग्रतिघाता- 
स्पाप्तस्य अहणमिति | भर्जनकपालादिस्थ॑ च॒ द्रव्यमाप्रेयेन तेजसा द्यते 
तत्राविघातात्पाप्ति: प्राप्त तु दाद ्ाप्राप्यकारि तेज इति । 

मविषातादिति च केबल पदमुपादीयते, कोडयमबिघातो नाम ? अब्यूद्य- 
मानाक्यवेन व्यवधायकेन द्रव्येण सर्वतो द्रव्यस्याविष्टम्मः क्रियाहेतोरप्रतिबन्धः 
अ्राप्तेरशतिप्रेष शति | दृष्ट हि कलशनिषक्तानामपां बहिः शीतस्पर्शस्य प्रहणम्‌ | 
न चेन्द्रियेणासज्निऋृष्टस्थ द्रव्यस्य स्पर्शोपलब्धि: दृष्टो च श्रस्पन्दपरिस्तवों। 
सत्र काचाभ्रपटलादिभिनेयनरश्मेरप्रतिघातादिभिद्यार्थन सह सप्निकपोदुपपन्नं 
अहणमिति ॥ ४८॥ 


का जल सूर्द के किरणों की रुकावट न होने से हो उनके सम्बन्ध से जरू गरम हो जाता है, और , 
सूर्यकिरणों के प्राप्त होने से द्वी सूर्यकिरणरूप तेज द्ब्य के ष्णस्पश्रूप विशेष गुण का जू में 
अद्ृण होता है, जिस उष्णस्पर्श से अल का स्वाभाविक शीतस्प्श, उष्ण जल के स्पर्श से तिरस्कत 
डोने के कारण उष्णनछ में शीतस्प्शं का अदण नहीं झोता । इसी प्रकार स्फटिकमणि का व्यवधान 
डोने पर मौ प्रकाश करने योग्य पदार्थ में दौपक के किरंणों को रुकाबट नहीं दोती, जिससे दोपक 
के किरणों से प्राप्त पदार्थ का शान द्वोता दै। व भुंजबे के भूंजने के गरम ( उष्ण ) बाल, वाले पढ़े 
में रइनेवाछो बाल. में नौचे से घघकनेवाली आगरूप तेनद्रव्य के न रुकने से ही बाल जलने 
छगती हैं, जिससे भस्निरूप तेजद्रन्‍्य के न सकने से दो वह बाल में पहुंचता है, जिससे बाद, 
लछने लगती है क्योंकि कोई भी तेज द्ल्य विषय को न प्राप्त कर अपने दाह्वदि कार्यों को नहीं 
कर सकता । उपरोक्त भाष्य में कहो हुई सूत्र में तीन प्रकार को उक्ति है यह भाध्यकार का मत 
सिद्ध दोता है, किन्तु स्फटिक का व्यवधान रहने पर भौ जलाने योग्य पदाय में सूर्य के किरणों को 
ऋकाबट नहीं होती देसी एक दवो उक्ति ठीक प्रतीत होती है। क्योंकि स्फटिक का व्यवधान होने 
पर औ सूबे के किरणों से र्फटिक के नौचे का रई आदि जल दी जाती दे यह सूत्रकार का गद. 

आशय प्रतीत होता है। ( आगे भाष्यक्ार सूत के “आविघातात! हस पद का अर्ब दिखाते हुए... 
कऋइते हैं. कि)--केव “आविघातात! इस पद को भी ग्रदण किया जाता है। जिससे सामान्यरूप 
से रुकावट न होने के कारण मी इन्द्रियों में प्राप्यकारित्व सिद्ध होता दै । जिसमें अविधात शब्द का 
जया अे है ! इस पवन के उत्तर में जिस व्यवधान करने बाले द्रल्य के अवयब ब्यूहमान ( छिदर- 
रहित नहीं है) देसी न होने के कारण चारों तरफ से द्रम्य द्रव्य को गति नहीं रुक सकती। 
अर्थात्‌ प्रक्रिया से उत्पन्न संयोग का प्रतिबन्ध नहीं होता ( अर्थात्‌ संयोगरूप प्राप्ति का निषेष नहीं हो 
सकता ) क्योंकि कलश में रखे हुए जल को कछते के बाहरों भाग में जल के शीतस्पशश का 
त्वचिन्द्रिय से शान होता है । क्योंकि बिना खगइन्द्रिय के संनिकर्ष के जल द्रव्य को स्पशे का गदण 
नहाँ दो सकता कौर जल का गदना तो देखने में आता दै। इस कारण प्रस्तुत में काँच, अअ्कः 
झफ़टिक आदिकों से चब्ठशस्टरिय के किरणों कौ रुकावट न होने के कारण कांच आदि के मौतरः 
आ्ञाकर पदार्थ के साथ इन्द्रिय और पदार्थ का संयोगादि संनिकर्ष होने से चाह्मपप्रत्यक्ष हो सकता पु 
है। (अर्थात अुंजवे के पड़े के अवय्वों का पूव॑ में उत्पन्न द्रब्य के अवयव्संयोग का नाश इसी 
अल्य को उत्पन्न करनेवाले संयोग को उत्पन्न करना रूप) ब्यूइ नीं दोता--देसे अंजवे के पड़े- 
<ऋूप द्ल्य को मीतरी भाग में जो श्रिन का संयोग होता है, उसका “अप्रतिघात' रुकाबट न होना 
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नेतरेतरधर्मप्रसज्ञात्‌ ॥ ४७९ ॥ 


काचाअपटलादिबद्ा कुड्यादिभिरप्रतिघातः, कुब्यादिबद्वा काचाश्रपटला- 
दिभिः प्रतिघात इति प्रसज्यते, नियमे कारणं बाच्यमिति १ ॥ ४६ ॥ 


आदशोंदकयोः असादस्वाभाव्याद्रुपोपलूब्धिवत्तदुपलब्धिः ॥ ५० ॥ 


होता है, भर्थात्‌ बटादि द्रच्यों में सूक्ष्म छिद्र दोने के कारण घटके नष्ट न होते अग्नि का बीच में 
अवेश द्वोना दो 'अप्रतिधात” रुकावट न द्वोना है। यहां तक भाष्यकार ने प्रवेश में रुकावट नहीं 
होतो यह कइने के पश्चात जल के घट से निकलने में भी जल द्ब्य की रुकावट नहीं होती यह 
आध्यकार ने घट में भरे जल का इृष्टान्त दिया है कि जिस समय घट में मरा इआ जछू 
चूल्दे पर चढ़ाने पर उच्ण होता है उस समय घट के सूक्ष्म छिद्रों द्वारा उध्गकिरण निकल कर 
बट में रहने वाले जल को उष्ण करते हैं, वहां मी पट का नाश नहीं होता। और 'दष्टो च परि- 
स्वस्व्तवी' जल को किया तथा चूना दोनों देखने में जाते हैं इस भाष्य का यह गाशय दे कि 
जल के बाहर चूने से मी पट का नाश नहीं होता ॥ ४८ ॥ 

तब तो कांच, अभ्रक आदि के समान भौत आदि से भी च्ष के किरणों को रुकाबट नहीं. 
होतो, अथवा मौत भादि के समान कांच आदि से मी चक्लुकिरण की रुकाबट होतो है ऐसा 
माना जाय यह संशय द्वोता है, क्योंकि एक १ के नियम का तो कोई कारण नहीं हैं। इस आशय 


सै पूवंपक्षी के मत से सूधकार कहते दैं-- 
परदपदार्थ 5 न < नहीं हो सकता, इतरेतरपमंत्रसक्ः परस्पर के धर्मों के होने की आपत्ति 
आने से ॥ ४९॥ 


आवार्थ--सिदान्ती चक्न्‌इन्द्रिय के संनिकपे से पदा्थे को चाक्षुपज्ञान द्वोना ऐसा कहना युक्त 
नहीं है, क्योंकि कांच, अअक आदिकों के इष्टान्त से भौत आदिक़ों के व्यवधान से भी चक्लुइन्द्रिय 
के किरणों का न रुकना ऐसा माना जाय अथवा मौत भादि के दृष्टान्त से काँच, भश्नक गादिकों के 
भौ ब्यवधान रहते ( कांच, अभ्रक, स्फटिक आदिकों के व्यवधानकाल में ) चक्ष के किरणों को 
झुकावट मानी जाय, क्योंकि उपरोक्त दोनों पक्षों में एक पक्ष कों मनाने से कोई नियम का कारण 
नहीं दिखाई पढ़ता, जो सिद्धान्ती को दिखाना चाहिये ॥ ४९ ॥ 

( इसी आशयाजुसार भाध्य में व्याख्या है कि )--कांच, अञ्कपटल ( समूह) जादि में के 
समान कुड्य ( मौत ) भादिकों चक्ल के किरणों को रुकावट नहीं दोतो ऐसा माना जाय, अथवा 
भौत आदि के ब्यवधान में जिस प्रकार चक्ष॒ के किरणों को रुकावट होती दे इसी प्रकार कांच, 
अन्नकपटल ज्दिकों के स्थवधान काल में मौ चक्न के किरण पदार्थ के समौष नहीं पहुँचते ऐसा 
माना जाय यह आपत्ति भा सकती है, उक्त दोनों पक्षों में से एक दी पक्ष मानने में कोई नियम का 
कारण सिद्धान्तों को कइना चाहिये ॥ ४५॥ 

( उक्त प्रइन का उत्तर सूक्षकार देते हैं )-- 

पद्पदार्थ--आदशझोंदकयोंः < दपंग, तथा जरू दोनों के, प्रासादस्वामाघात्‌ ० स्वच्छ स्वभाव 
होने से, रूपोपलब्धिः 5 प्रतिविम्ब के रूप का अदृण होने के समान, तदुपलब्धिः कांच जादि के 
व्यवधान में पदाथे का ज्ञान द्वोता है॥ ५० ॥ 

आवार्थ--दर्पण तथा जल में स्वच्छतारूप अपना एक स्वाभाविक रूप को प्रदण करनारूप 
। धरम दोने के कारण जिस प्रकार देखनेवाछे की परछांई में उसके मुखरूप का चाक्षप्प्रदण संनिकर्षे 
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आदसश्जोंदकयोः प्रसादों रूपविशेषः स्वो धर्मो नियमदर्शनात्‌ , प्रसादस्य बा 
सो घर्मो रूपोपलम्भनप्‌ | यथाउडदर्शप्रतिहृतस्य परावृत्तस्य नयनरश्मेः स्वेन 
मुस्वन सन्निकर्ष सति स्व॒मुखोपलम्भनं प्रतिब्रिम्बप्रहणाख्यमादशैरूपालुम्रह्मत्त- 
ज्लिमित्तं भवति, आदर्शरूपोपघाते तदभाबात्‌ , झुब्यादिषु च॒ प्रतिबिम्बग्रहर्ण 
न भवति | एवं काचाश्रपटलादिभिरविघातश्रक्षरश्मेः कुब्यादिभिम्व प्रतिघातो 
द्वव्यस्वभावनियमादिति ॥ ५० ॥ 


इृष्टाजुमितानां नियोगप्रतिषेधानुपपत्तिः ॥ ५१ ॥ 


के होने से होता है, और दर्पण तथा जल के क्रम से फूट जाने या गन्दा दोने पर देखनेवाले को 
अतिच्छाया का रूप संनिकर्ष के न द्वोने से डीक नहीं पड़ता-इसी प्रकार प्रस्तुत में भी कांच 
आदिकों का न्यवधान होने पर चल्ल के किरणों को रुकावट नहीं दोतो और भीत आदि ब्यबानों 
-के रहने में दपैणादिकों के समान स्व5छता न द्ोने से रुकावट दोती है यद सिद्ध दोता है ॥ ५० ॥ 
(इसी आझय से आण्यकार भी व्याख्या करते हैं कि )-दर्पण तथा जल दोनों का प्रसाद 
( स्वच्छता ) विशेष रूप दै, जो उन दर्पण तथा जल दोनों अपना-अपना धर्म है, क्‍योंकि स्वच्छ 
धदार्थों में स्वच्छता धर्म रदता दी है। जबवा स्वच्छता का थद्द अपना धर्म दै रूप के प्रतिविम्ब के 
ऋूप को ग्रदण करना । जिस प्रकार जिस समय दर्षण में अपना रूप टौक है या नहीं यद देखने 
के लिये मनुष्य अपना मुख दरपण के समीप के जाता है उस दर्पण से प्रतिघात ( टक्षर खाने ) से 
आुख् के समोप छौटनेवाले चक्ल के किरण अपने द्वी वास्तविक मुख से सन्निकर्ष ( संयोग ) दोने के 
कारण अपने सुख की दर्पण में पड़ी हुई प्रतिच्छाया का ग्रदण होना ऐस। जिसका नाम है दर्पण कौ 
स्वच्छता को सद्ठायता से (जो मौत आदि में नहीं है ) बपने मुख को दर्पण में परछांई देखने में 
कारण दोती है। और यदि दपग तथा जल आदि स्वच्छ द्रब्यों का रूप दर्पण के चूर दोने पर _ 
उसके रूप नाझ होने से या गद्दींडा जल होने के कारण स्वच्छता न रहने से तथा कुक्चा (भीतर) 
आदिकों में भी प्रतिष्छाया ( अपने सुख की परछाई ) का ग्रहण नहीं दोगा--इस प्रकार कांच तवा. 
अभ्नक के छते में चक्षइन्द्रिय के किरणों के रुकावट नहीं दोती, और भोत आदि के व्यवधान में 
अक्ष के किरण नहीं पहुंचते हैं यद स्वच्छ तथा अस्वच्छ पदार्थों का स्वभाव है, ऐसा नियम हों... 
सकता है, ( अतः पू्व॑पक्षी उपरोक्त परस्पर में धर्म का सांकयें दोष नहीं हो सकता )। ( अर्थात्‌ बह 
दुपंण तथा जल का जो विशेष रूप है बह श्सी द्रन्य में संयुक्त समवायसम्बन्ध से रहता दोहे, 
अथवा रूप के ग्रदुण का सामथ्ये है, उसकी जो जकादि में रइता है, वही उसका स्वभाव कहा 
जाता हैं )॥ ५१॥ ; 
डपरोक्त प्रमाणसिद् विषय में ( अर्थात्‌ स्वच्छ द्र्यों में इन्द्रिय का संनिकर्ष दोता है तथा 
जस्वच्छ हों में नहीं दोता है ) ऐसा क्यो होता है ! यह म्रइन नहा दो सकता, क्योंकि. 
पदपदार्थ--इष्टानुमितानां 5 प्रत्यक्ष तथा अनुमानप्रमाण से सिद्य द्वोनेवाले विषयों को, 
'नियोगप्रतिषेषानुपपत्ति: < ऐसा क्यों ता दे ऐसा नहीं दो सकता, श्स प्रकार विधि तथा नियेष नहीं 
द्वो सकता ॥ ५१॥ सु 
आवार्थ--प्रमाण यथाथे विषय में ही ग्रवृत्त होते हैं इस कारण प्रत्यक्ष एवं अनुमानप्रमाण से. 
ख्लिद्ध पदार्थ विषयों में ऐसा क्यों दोता है, या ऐसा नहीं दो सकता, इस प्रकार पदार्थों के आशा या 
_जनिभेष नहीं दो सकता, क्योंकि रूप के समान गन्ब का चाक्षुपप्रत्यक्ष दो, अथवा गन्च के 


इख्द्रियपरीक्षाप्र ० ] ख्भाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस झ५३ 


प्रमाणस्य तक्त्वविषयत्वातू। न खलु भोः ? परीक्षमाणेन दृष्ठात॒ुमिता 
अथोः शक्‍्या नियोक्तुमेबं भवतेति, नापि प्रतिपेद्घुमेब॑ न भबतेति | न हीद- 
मुपपद्मते रूपबद्नन्थोडपि चाक्कुपो भवत्बिति, गन्धबद्वा रूपं चाक्षुप॑ मा भूदिति, 
अप्निप्रतिपत्तिबत्‌ धूमेनोदकप्रतिपत्तिरपि भवत्विति, उद॒काग्रतिपत्तिबढ्ा घूमे- 
नाप्रिप्रतिपत्तिरपि सा भूदिति | किं कारणम््‌ ? यथा खल्बथों भबन्ति य एपां 
स्त्रो भावः स्थरों धर्म इति तथाभूताः प्रमाणेन श्रतिपद्यन्ते इति। तथाभूत- 
विषयक हि प्रमाणमिति | इमौ खलु नियोगप्रतिषेधौं भबता देशितौ काचाश्र- 
पटलादिबद्वा कुड्यादिभिरप्रतिघातो भवतु कुड्यादिवद्वा काचाश्रपटलादिमिरः- 
प्रतिघातो मा भूदिति | न, दृष्टानुमिताः खल्बिमे द्रव्यधर्मा:, प्रतिघाताग्रति- 
घातयोद्यू' पलच्ध्यनुपलब्धी व्यवस्थापिके | व्यवहितानुपलब्ध्याउनुमीयते कुड्या- 


| का चाक्षपप्रत्यक्ष न दो इस प्रकार अथवा जैसे धूम से जलशान का अनुमात नहीं होता वैसे 
बूमश्ञान से अप्रि का मो अनुमान भ कहो देसां नहीं । कोई पदार्थों के होने का प्रइन कर सकता है 
न नियेष, क्‍योंकि वास्तविक प्रमाण पदार्थ का जैसा स्वरूप होता है वैसा दी उसका वर्णन करते हैं, 
इस कारण कांचादिकों के समान भौत आदिकों में मो चक्ष के किरणों की रुकावट न हो, अथवा 
मौत भादिकों के व्यवधान के समान कांच, आदिकों में भो चक्ठ॒ के किरणों में रुकाबट हो, यह 
पवैपक्षी का कइदना सवथा संगत नहीं है, क्योंकि जैसा जिन पदायों का स्वभाव द्वोता है वे बसे दी 
होते हैं, यद प्रमाणों से सिद्ध दोता है ॥ ५१॥ 

( श्सी आशय से भाष्यकार व्याख्या करते दें कि )--अत्यक्षादि प्रमाणसिद्ध पदार्थ जिस स्वरूप 
का होता है उसी को विषय करते हैं। इस कारण हे पूव॑पक्षी ! परीक्षा करनेवाले प्राणी ने प्रत्यक्ष से 
देखे हुए अथवा अनुमान से सिद्ध किये को पदार्थों हे पदार्थों! तुम ऐसे दो, अथवा ऐसे न दो, इस 
अकार भाश्ा अथवा निपेष नहीं किया जा सकता। क्योंकि यद नहीं कहा जा सकता कि रूप के 
समान गन्ब का भी चाक्षपप्रत्यक्ष दो, अथवा सन्‍्ध के समान रूप का भी चाक्षपप्रत्यक्ष न दो, 
अपवा धूमज्ञान से अप्नि को अनुमान द्वारा सिद्धि के समान जल को भो अनुमान से सिद्धि हो, या 
जल का शान अनुमान से न दोने के कारण धूमशान पे अधि कौ भी अनुमान से सिद्धि न दो। 
(पक्ष )--किस कारण ! ( उत्तर )--जो पदाथे जैसे दोते हैं, जो उनका भाव ( स्वसाब ) रूप 
अपना मे होता है वैसा दो प्रत्यक्षादि प्रमाणों से उनका शान द्वोता है। क्योंकि प्रत्यक्षादि प्रमाण 
पदार्थों के वैसे दी वास्तविक स्वभाव को कहते हैं. यद उनका स्वमाव है। इस कारण कांच, अश्क 
आदि के न्यवपान रदइते जिस प्रकार चक्ल॒ के किरणों को रुकाबट नहीं होती, उसी प्रकार भौत 
आदि के व्यवधान रइते भो उनकी रुकावट न दो, अथवा भोत आदि के व्यवधान के रहते जिस 
अकार चश् के किरणों को रुकावट दोतो है. उसी प्रकार कांच, अश्रक भादिकों के व्यवधान रहते 
ओ रुकावट दो--इप्त प्रकार जो आप ( पूर्व पक्षी ) ने नियोग ( आज्ञा ) तथा निषेष दोनों किये हैं 
थे दोनों नहों दो सकते, क्‍योंकि यह्‌ कांच, भीत आदि के स्वच्छता अस्बच्छता इस्यादि स्वाभाविक 
बे प्रश्यक्ष तथा भजुमानप्रमाण से सिद दोते हैं। जिसमें रुकावट होना और न होना इन वो्नों 
को व्यवस्था भीत के व्यवधान में पदार्थ का ज्ञान न होना तथा कांच जादि के न्‍्यवधान रहते 
घदा का क्षान (होना दी व्यवस्था फा कारण दै। भ्रतः भीत के ल्यवधान रहते पदार्थ का शान न 
डोने के कारण अनुमान से सिद्ध द्वोता है, कि चश्लकिरणों के पदाये ज्ञान में रूकावट द्ोती है 


ड््डर न्यायदर्शनस [झ० ३, आ० १ सू० ५१-४२ 


दिशिः प्रतिघातः, व्यवहितोपलब्ध्याउनुमीयते कांचाश्रपटलादिभिरप्रतिघात 


॥४१॥ 
हे ( इतीन्द्रियपरीक्षणम्‌। ) 
अथापि खल्वेकमिद्मिन्द्रियं बहुनीन्द्रियाणि वा ? क्रुतः संशयः १ 
स्थानान्यत्वे नानात्वोद्वयविनानास्थानत्वाब्न संशयः ॥ ५२ ॥ 


और कांच आदि का व्यवधान रहने पर मी पदार्थों का चाश्मपप्रत्यक्ष होता है, इससे अनुमान 
दारा सिद्ध होता हे, कि काँचादियों से चक्षु के किरणों को रुकावट नहीं दोगो ॥ ५१ ॥ 
(८ ) इन्द्रियों के नानात्व (अनेक होने का) प्रकरण 
पृ्वप्रकरण “में इन्द्रिय विषर्यों को प्राप्त कर ग्रहण करते हैं. तथा मौतिक दैं यह सिद्ध करने के 
पश्चात इन्द्रिय अनेक हैं, इस विषय के प्रकरण का आरंभ करना है, क्योंकि इस्द्रियों के अनेक न 
मानने पर उनमें मौतिकता सिद्ध न होगी, और मौतिकता न सिद्ध होनें से उनमें विषय के समीप 
पहुँचकर उनका प्रदश करना मी सिद्ध न द्ोगा । क्योंकि इन्द्रिय एक मानने से रूपादि गुों में 
से नियम से रूप के प्रकाशक द्वोने से इत्यादि भौतिकता सापक देत न सिद्ध होंगे। जिससे 
इन्द्रियों में विषय के समोप जाकर ग्रहण करना भो न सिद्ध द्वोगा, क्‍योंकि यह भूतपदार्थ का 
धर्म है, इसका प्रयोजन यह है कि इन्द्रियों की अनेकता सिद्ध होने से ही 'दशशन और स्पर्शन से 
एक अर्थ को भदृण होने के कारण है इत्यादि पूर्वोक्त देतुओं से इन्द्रियों से भिन्न आत्मा को सिद्धि 
होना, नहीं जो एक इन्द्रिय दो सम्पृ्ण स्मरण तथा प्रतिसंधान कर सकेगा, जिससे इन्द्रिय मित्र 
आत्मा को सिद्धि न हो सकेगी! इस्यादि तास्पय॑परिशुद्धि में इस प्रकरण की संगति दिखाई है। 

(अतः इन्दरिय एक है अयवा अनेक, इस परीक्षा के अंगूप संशय को दिखाने के बास्ते सूत्र के 
अबवतरण में भाष्यकार कहते हैं कि )--यह भौ संशय होता है कि क्या इन्द्रिव एक है, अथवा 
अनेक ( प्रइन )--यह संझय क्‍यों हुआ १ ( उत्तर )- 

पदपवार्थ--स्थानान्यस्वे०स्थानमिन्न इोने पर, नानात्वातल्‍्अनेकता दोने से, अवयविनानार 
स्थानोत्वाद चलऔर एक अवयवी के अनेक अवयवरूप स्थान होने से भी, संशवः-इन्द्रिय नाना हैं 
अथवा एक यह संदेह दोता है ॥ ५२ ॥ 

आवार्थ--अनेक स्थान में रहने वाले अनेक द्रब्य भ दिखाई पढ़ते एवं नाना अवयवरूप स्थानों 
में रहनेवाछा एक अवयवी मी देखने में आता है, अतः अनेक चश्लु आदि स्थानों में अनेक 
अम्दिय हैं अथवा उक्त अनेक स्थानों में एक दो शम्द्रिय है यह संशय होता है। कुछ विद्वान 
आध्यकार के मत की अपेक्षा न कर इस सूत्र की यथाह॒ुत व्याख्या करते हैं कि--जिस प्रकार 
अनेक स्पारनों में अनेक पट होते हैं, ऐेशों स्थानमेद से अनेक॒ता देखने में आती है, एवं अनेक 
अवधवरूप स्थानों में रहने वाछा एक अवयवी भी देखने में आता है। डिन्तु यद असंगत है 
रेल वार्चिक तथा तात्ययेकार के मत से प्रतीत द्ोता है, क्योंकि स्थान के भेद को 'स्थानास्यस्व' 
कहते ईैं--भौर नाना हैं स्थान जिसके रस निग्नह से 'नानास्थान होना! यह अन्य पदाये स्थान 
के भेद से दूसरा दै। संशय का कारण तो पक्र दी धर्म होता है दो धर्म नहीं होते, इस कारण 

दो में से एक-एक तथा झनेक दोनों में रइनेवाला कोई साधारण धर्म कहना होगा। उसमें 
(१) यदि देसा संशय किया जाय कि--स्वान का भेद होने पर अनेकठा तथा एकता दिखे पढ़ने से 


,संशय द्वोता है देसा, तो सूत्र के के का विचार करने से एकता में स्थानमेद के दिखाई पढ़ने क्‍ 


*ांजंऊंधड_्-घ् _ - >> सस जफ्ोआो-नन-+ ७ लटका कफ  «- 
“>> ओं ऐ 


इन्द्रियपरीक्षा्र० ] खमाष्यहिन्दीव्याल्योपेतस का] 


“/ - बहूनि द्वव्याणि नानास्थानानि हदृश्यन्ते, नानास्थानत्च सन्नेकोडबयवी 
चेति । तेनेन्द्रियेपु भिन्नस्थानेपु संशय इति ॥ ४२ ॥ 
एकसिन्द्रियम-- 


त्वगव्यतिरेकात्‌ ॥ ५३ ॥ 


कारण बह समानधर्म न होगा । क्योंकि सूत्र में एकता होने से नाना स्थान कद्े हैं, न कि केबल 
जाना स्थान होना । और स्वानभेद तो घूत्रकार ने,अनेकतामात्र में कहा दै--'कि स्थानमेद पें अनेकता 
होने से” इस प्रकार | (३ ) यदि अनेक स्थान दोते हुए एकता तथा अनेकता के दिखाई पड़ने से 
संशय होता दे, ऐस। संशय किया जाय तो, नाना स्थान में रइने वाला कोई द्रव्य अनेक देखा जाता 
है इस कारण वह समान धर्म नहीं होता | 'अवयवि के नाना अवयवरूप स्थानों में रइने से? यह 
सूत्र नाना स्थान दोने से एकता कहता है, न कि नाना दोना | और जो घणदि अनेक दैं, उनको 
सुत्रकार ने नाना स्थान नहीं कहा है, किन्तु स्थान का भेद ही कह्दा है 'स्थान के भेद में नानात्व 
होता है! इस सूत्र के अंश में वर्धमान उपाध्याय ने तो अश्द्धा का वौज दूसरे प्रकार से वर्णन 
किया है कि सूत्र के प्रधम अक्षरों से स्थान के भेद से इन्दरियों के नाना दोने को सूचना को गई 
है, न कि एकता कद्दो है, इन्द्रियों का एक द्वोना दी संशय का बीज है, और दूसरे सूत्र के नाना 
स्थान में होने से भी इन्द्रिव एक है, इस अंश से मिन्न नहों अनेक होना नहीं कह गया है जौर दोनों 
सूत्र के देतुओं से संशय का बीम नहीं दो कहा दै। इस प्रकार भाष्यकार ने सूत्र की असंगति को 
जानकर ही अबे को ले न्याख्या की हैं। घट और वस्त्र के समान जब पदार्थ नाना स्वानों में 
रहते हैं तब वे अनेक दी होते हैं, और नाना अवयवरूप स्थान में एक हो अवयवी रहता दै। 
इसके समान एक हो पदार्थ अनेक स्थानों में रहता है यह सिद्ध होता है, जतः जब इम अनेक 
शरौर के स्थानों में चशरादि इन्द्रियों को देखते हैं तो दमें संदेह द्ोता है कि यह घटपटदियों के 
समान मिन्न-मिन्न हैं अथवा घटादि अवयबि पदार्थ के समान एक हैं। न 

(इसी आशय से आाष्यकार न्‍्याख्या करते हैं कि )--धट, वस्त्र आदि अनेक पदार्थ मिन्न र 
भूत आदिकों में रइते हैं, यद दिखाई पढ़ता है । तथा अनेक कपाछादि अवयवरूप नाना स्थानों में 
रहने वाला एक द्वी घटरूप अवयबों पदाध॑ भी देखने में आत। है। इस कारण अवयवरूप नाना 
स्थानों के कारण इन्द्रिय जनेक हैं अथवा एक यह संदेद होता है ॥ ५२ ॥ 

उक्त संशय को उत्पन्न करनेवाले नाना अवयवस्थानों में एक अवयबो के समान संपूर्ण 
शरीर के मुख आदि स्थानों में एक दी स्वर ( स्पशन ) नामक इन्द्रिय है देसे प्राचोन पू्वपक्षि- 
मत से आक्षेप के सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि--इन्द्िय संपूर्ण शरीर में एक हैं-- 

पद॒पदार्थ--त्वक त्वचा नामक (एक इन्द्रिय है ) अब्यतिरेकात्‌ >त्वचा का सम्बन्ध 
होने से ॥ ५३॥ 

आवार्थ--्वरौर में ऐसा कोई चश्लु भादि इन्द्रियों का स्थान नहीं है, जो त्वच। ( चमड़ा ) 
स्पश॑ग्राइक इन्द्रिय से प्राप्त नहीं होता, जिसके बिना किसो रूपादि विषयों का शान नहों दोत# 
अतः संपूर्ण इन्द्रियों के स्थानों में व्याप्त दोने तथा विषयों का ग्रहण करने के कारण एक त्वचा दी 
संपूर्ण शरीर में इन्द्रिय है यह सिद्ध होता है. ( अर्थात त्वचा नामक एक इम्दरिय है, अमेद दोने से 
इस अनुमानप्रमाण से एक इन्द्रिय मानना संगत दै )॥ ५३ ४ 

३३ न्‍्या० 


झ्डछ ज्यायदुर्शनख्‌ [अ० ३, आ० १, सू० ४३ 

त्वगेकसिन्द्रियमित्याह्‌ | कस्मात्‌ ? अव्यतिरेकात्‌ | न त्वचाकिब़िदिन्द्रि- 
याधिप्रान॑ न प्राप्तम्‌ , न चासत्यां त्वचि किश्िद्विषयग्रहणं भवति, यया सर्वे- 
न्द्रियस्थानानि व्याप्तानि यस्यां च सत्यां विषयग्रदणं भवति सा त्वगेकमि- 
निद्रयमिति | 

नेन्द्रियान्तरा्थानुपतच्चे: | स्पर्शोपलब्धिलक्षणायां सत्यां त्वचि, ग्रह्ममाणे 
स्वगिन्द्रियेण स्पर्श इन्द्रियाल्तराथों रूपादओो न गृह्नन्ते अन्थादिभिः | न स्पर्श- 
आहकादिन्द्रियादिन्द्रियान्तरमस्तीति स्पशंवदन्धादिभियद्चेरच्‌ रूपादयो पी, न-च 
शृह्ान्ते तस्मान्नेकमिन्द्रियं त्वगिति। 

त्वगक्यवविश्ञेषेण धूमोपलब्धिवत्तदुपलव्धिः | यथा त्वचोडव यबविशेषः 
कश्रिबनक्षपि सह्निक्ष्टो थूमस्पर्श ग्रूहाति नान्‍्यः, एवं त्वचोबयबविशेषा रूपा- 
'दिप्राहकास्तेषामुपघातादन्धा दिभिन गह्मन्ते रूपादय इति । 

ब्याहतलादहेतुः । त्वगव्यततरेकादेकमिन्द्रियमित्युक्त्वा त्वगवयवविशेषेण 


(इसी आशय से भाष्यकार सूत्र की व्याख्या करते दैं कि )--त्वचा नामक एक ही इन्द्रिव 
है, देखा पूर्वपक्षों के सूत्र में सूतरकार ने कहा दे । ( प्रक्ष )--क्यों ! ( उत्तर )--अव्यतिरेक 
( अम्ेद ) होने से । क्योंकि त्वचा से कोई भो चक्ष आदि इन्द्रियों का स्थान प्राप्त नहीं है, ऐसा 
जहों है। और चछ्छ आदि इन्द्रयों के स्थानों में त्वचा के न रहने पर किसी रूपादि विषयों का 
आन भी नहों होता । इस कारण जिस त्वचा से चक्ष भादि सम्पूर्ण इन्द्रियों के स्थान व्याप्त हैं, 
और जिसके रहने से विषयों का श्वान द्वोता दै वह एक त्वचा दी संपूर्ण प्राणियों के शरीर में 
इन्द्रिय है, ( नकि अनेक इन्द्रिय हैं )। 

( स्वतंत्ररूप से इस एक इन्द्रिययाद का भाष्यकार खण्डन करते हुए कहते हैं कि)-- दूसरे 
इन्द्रियों के विषयों का ्रदण न होने के कारण त्वचा दी एक संपूर्ण झरौर में इन्द्रिय है यह मत 
जहीं दो सकता । स्पर्श का जिससे शान द्वोता है ऐसे छक्षणवालो त्वचा के रइने पर त्वचा इन्द्रिय 
से शौत, उष्ण आदि स्पशों का शान होने पर भी बन्‍्चे, बढिरे, आदि प्राणियों को चक्ष, ओज्र 
आदि दूसरे इन्द्रियों के रूप, शच्द, भादि विषयों का शान नहीं दोता । एक त्वचा को दी 
आननेवाले के मत में रपश के ग्रहण करनेवाले त्वचा इन्द्रिय को छोड़कर दूसरे चश्ष आदि 
इन्द्रियों के न होने के कारण स्पर्शयुण के समान अंच, वघिर आदि प्राणियों को रूप,|शिब्द आदिः 
आणों का भी शान दोने की आपत्ति आ आयगो | और अन्‍्चे, बहिरे आदि प्राणियों को रुप, झब्द 


आदिकों का शान भी नहीं होता, श्स कारण संपूणे शरीर में एक त्वचा दो इन्द्रिय है यह 
नहीं हो सकता । 


यदि पूर्वपक्षी 'श्वचा इन्द्रिय के विशेष अवयव से धूम के क्षान के रूमान रूपादिकों 
का ज्ञान हो जायगा। बर्बांत जिस प्रकार त्वचा इन्द्रिय का कोई एक विजेष जवथब अर् 
(आंख) में ऐौ बतंमान है जो धूम के रपश् का भ्रदग करता है, दूसरा ओव्रस्थान में 
बतंभान, अदण नहीं करता, शसी प्रकार एक त्वचा इन्द्रिय के दी विशेष (मिन्न २) आवयव 
है, जो रूप, शब्द आदि विषयों का अदृण करते हैं, जिनके नष्ट होने से बन्ब, वपिर जादि 
आधियों को रूप तथा शब्द का शान नहीं होता है!। ऐसा कहें तो व्याषात होने से यद एक इन्द्रिव 
डोने का देत॒ नहीं हो सकता । क्योंकि अमेद दोने के कारण एक त्वचा दो इन्द्रिय संपूर्ण शरौर में है 


क्‍ इन्द्रियनानात्वप्र० ] खभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ बच 
बूमोपलब्धिवद्रूपाद्युपलब्धि! रिव्युच्यते | एवं चः सति नानाभूतानि विषयव्यव- 
स्थानात्‌ तद्भावे विषयप्रहणस्य भावात्तदुपघाते चाभाबात्‌ , तथा च पूर्वो बाद 
उत्तरेण बादेन व्याहन्यत इति। 

स॒न्दिस्षश्चाव्यतिरेकः । प्रथिव्यादिभिरपि भूतैरिन्द्रियाधिष्ठानानि व्याप्तानिः 
न च तेप्बसत्सु विषयत्रहर्ण भबतीति । तस्माज्न त्वगन्यद्वा सबंविषयमेकमिन्द्रि 
यमिति ॥ ४३ ॥ 


न युगपदर्थाउुपलब्घे: ॥ ५४ ॥ 
आत्मा मनसा सम्बध्यते, मन इन्द्रियेण, इन्द्रियं सबो्यं: सन्निकृष्टमितिः 
आस्मेन्द्रियमनार्थ सल्निकर्षेभ्यो युगपद्‌ पहणानि स्युः। न च युगपद्गपादयों 


रस प्रतिशा कर, एक इन्द्रियवादी यह भो कहता है, कि त्वचा के विशेष ( मिक्न-मिश्न ) अबयबों से 
धूमशान के समान रूपादि विषयों का ज्ञान द्वोता दै। ऐसा द्ोने से रूपादि विषयों के जाननेवाले 
अनेक हैं, क्योंकि विषयों को व्यवस्था ( नियम ) है--कि चक्षरूप त्वचा के अवयव के दोने से, 
रूप विषय का शान द्ोता है, और उसके नष्ट धोने पर रूप का शान नहीं होता, अतः एक दौ 
इन्द्रिय है । इसी प्रतिज्ञाह्प वाद (कद्दना ) उत्तर (आगे का ) अपने २ विषयों के ज्ञान से 
भिन्न २ होना यह वाद ( कहना ) विकद्ध है। अतः पूर्वपक्षों का एक इन्द्रियवाद असंगत है। ( तथा 
संदिग्ध व्यतिरेकलप असिद्ध हेतु भी है, इस आशय से भाध्यकार दूसरा दोष भो एक इन्द्रियवादी 
अत में दोता है ऐसा दिखाते हैं कि )--इन्द्रियों का अभेद ( एकता ) में संदेह होने से यह 
संदिग्ध देत्वाभास भी है, क्योंकि पृथ्वी, जल आदि भूतद्रन्‍्यों से भौ इन्दरियों के स्थान चघ्ठ आदि 
श्याप्त हैं, और उसके न होने पर रुपादि विषयों का ज्ञान भो नहीं होता । इस कारण त्वचा अथवा 
दूसरा कोई ऐसा एक इन्द्रिय शरीर में नहीं है जिससे संपूर्ण रूपादि विषयों का शान हो सकता है 
श्रतः एक ही इम्द्रिय शरीर में मानना सवंथा भसंगत है ॥ ५३॥ 
हम आष्यकार के आशय का सूत्रकार के मत से एकइन्द्रिवाद का खण्डन करते हुए सूत्र में 

पदपदार्थ--न 5 नहीं हो सकता, शुगपद्‌- एक काछ में, वर्थानुपरूब्बे्अनेक विषयों का 
पाल न होने के कारण ॥ ५४ ॥ 

आवार्थ-आत्मा क। मनरूप इन्द्रिय के साथ, और मन को चक्ठ आदि वाढ्य इन्दरियों के साथ 
तथा बाह्नेन्द्रियों को अपने २ सम्पूर्ण अये ( विषयों ) के साथ संयोगादि रूप संनिकर्ष रूप संनिधान 
होते है-इस प्रकार आत्मा, बाह्य, इन्द्रिय, सन तथा पदार्थों के संनिकर्षों रूप विषयों के रहने 
कै हम काछ में विषयों के अनेक शान दोने लगेंगे । किन्तु रूपादि विषयों का एक काल में 
धान नहीं होता, इस कारण एक द्वी स्वचारूप ऐसे सब बाह्मचक्षुआदि इन्द्रियों के साथ सम्पूर्ण रूपादि 
दिपवों को जाननेवाला है यह नहीं हो सकता। और यदि एक ही साथ रुम्पूरण विषयों के काती क 
ऐना हूुप साहचर्य माना जाव तो कोई संसार मैं अदा, तथा बधिरादि न हो सकेगा ॥ ५४॥ 
प (इसी भाशय से भाष्यकार भी म्याख्या में कहते हैं कि )--प्रथम जीवात्मा सन से सस्वन्प 
री] ् मन बाष्मोन्द्रिय से; और वाष्नचक्लआदि इन्द्रिय अपने-अपले सम्पूर्ण रूपादि पदारयोँ 
के साथ संयोगादि सम्बन्ध से संनिद्दित दोते हैं“शस शान सामान्य के कारण आत्मा बाह्न्द्रिय, 
.. न तथा पा के संनिकंपों के होनें से एक काल में भनेक रूपादि विषयों का क्ञान दोने छगेगा । 


क्‍ 


झ्णद न्यायदर्शनस्‌ [झ० ३, आ० १, सू० ४४ 


गरह्मल्ते तस्मान्नैकसिन्द्रियं सवंविषयमस्तीति । असाहचर्यात् विषयप्रहणानां 
नैकमिन्द्रियं सर्वविषयकं, साहचर्ये हि विषयग्रहणानामन्धाद्यनुपपत्तिरिति ॥५४॥ 


विग्रतिषेघाच् न त्वगेका ॥ ५५ ॥ 


किन्तु रूमादि विषयों का एक काल में ज्ञान नहीं होता । इस कारण त्वचा दो एक रूपादि सम्पूर्ण 
विषयों का जाननेवाल्ा इन्द्रिय है यद नहीं दो सकता। यदि एक काल में साथ ही सम्पूर्ण रूपादि 
विषयों के शान होते हैं, ऐसा माना जाय तो संसार में कोई अन्ध, बधिर आदि दुष्टईन्द्रियवाले न 
होंगे। ( किन्तु माष्यकार कौ इस न्‍्याझ्या को वार्तिककार नहीं मानते, क्योंकि--'जिस प्रकार 
त्वचारूप एक इन्द्रियवादी के मत से एक ही काल में अनेक रूप, रस, आदि विषयों के इन्द्रियों से 
संनिकर्ष होने के कारण एक काल में रूप, रस आदि विषयों के ज्ञान होने को आपत्ति आती है, 
हसी प्रकार अनेक इन्द्रिययादी के मत में मो एक हो चक्षु भादि बाह्मोन्द्रियों में ले किसी एक से. 
नेवाके रूपादि विषयों के ज्ञान एक काल में होने लगेंगे, यह आपत्ति आ सकती है। इसका जो 
अनेक इन्द्रियवादी के मत से परिद्वार होगा बहो एक इन्द्रिययादी के मत से भो हों सकेगा? ऐसी 
उन्होंने माध्यकार के मत पर अभ्रद्धा प्रगट की है )। (“वस्तुतः इस सूत्र में श्ञानों का एक काल में 
न होना सूत्रकार को विवक्षित नहीं है किन्तु एक ही समय में पदार्थों का ज्ञान ह्वोना विवक्षित है? 
इस प्रकार परिशुद्धि में समालोचना उदयनाचार्थ ने को दै)। उपरोक्त भाष्यम्याज्या का 
खण्डन कर वार्सिककार ने सूत्र की देसी व्याख्या की है कि--जो एक इन्द्रिय रूपादि सम्पूणे विषयों 
को जानता दै ऐसा एकेन्द्रियवादी समझता दै वह एक इन्द्रिय विषय को प्राप्तकर उसको जानता है, 
अथवा नहीं ! यदि प्राप्तकर, तो वह क्या है ! यदि उसौकों रचा कह्दों तो त्वचा से न प्राप्त किये 
रूपादिकों का ज्ञान न हो सकेगा | यदि बिना प्राप्ति का दो त्वचा रूप का झदण करे तो स्पर्शादिकों 
का मो बिना प्राप्ति के ग्रहण करेगा। और यदि कुछ इन्द्ियों में विषय को प्राप्त कर जानना तथा 
कुछ इन्द्रियों में बिना प्राप्ति के विषय के जानना, माना जाय तो करण के धर्म का त्याग करना 
पड़ेगा । यदि उसका त्याग किया जाय तो क्या दोप होगा यदी इस सूत्र का आशय है ( अर्थाद ड्सि 
अकार अनेक इन्द्रियवांदी के मत में एक इम्दरिय से जानेवाले विषयों के एक काल में शान होने! 
की आपत्ति में 'करण होने से! यह परिद्वार करणपर्म को ठेकर दो सकता है, वैसा एक इन्द्रिवादी 
के सत से नहीं हो सकता क्योंकि उस एक इन्द्रिय में हम करणपर्म से अधिकता मान सकते हैं ॥५४॥ 
स्वचारूप एक ही इन्द्रिय संपूर्ण शरोर में माननेवाले एकेन्द्रिययादी का मत असंगत है इसमें 
दूसरा हेतु सूत्र का सिद्धान्ती के मत से देते हैं-- 
चद॒पदार्थ--विप्रतियेषाद्‌ च « ब्याधातदोप होने से भी, न नहीं दो सकती, त्वक्‌ ( त्वचा )) 
एका 5 एक इन्द्रिय ॥ ५५ ॥ 
आवार्थ--त्वग्‌ इन्द्रिय से रूपविषय को प्राप्ति न होकर ( आँख से घटादिरूप के संयोग न 
होनेपर दी ) रूप का शान द्वोता है, «इस प्रकार रूप प्राप्त न कर उसके ज्ञान के समान खचा 
जै उष्ण आदि स्पर्शों की प्राप्ति ( संयोग ) न दोनेपर दी उनका झ्वान होने छगेगा। किन्तु त्वचा 
से उच्ण-स्पर्शादि प्राप्त दोनेपर ही जाने जाते हैं, इसी प्रकार रूपादि ग॒ुर्गों का भी त्वचा से संबन्ध 
दोनेपर दी ( कॉल से सटने पर ही ) शान (होने छगेगा। अतः इस विरोध के कारण लचादो 
हम्पूणे शरीर में पक इन्क्िय है यह पूरपक्षी का सत सवा लसंगतः है ॥ ५५॥ ४ 


इन्द्रियनानात्वप्र० ]| सरभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ इ्ष७ 
न खल लगेकमिन्द्रियं व्याघातात्‌ । त्वचा रूपाण्यप्राप्तानिं ग्रह्मन्त इति। 
अप्राप्यकारित्वे स्पशोदिष्वध्येबं प्रसन्न: | स्पशौदीनां च श्राप्तानां अहणाद्रपादीनां 
श्राप्तानां अ्दणमित्ति भ्राप्तम्‌ । 

प्राप्याप्राप्यक्ारित्वमिति चेत्‌ ? आवरणानुप्पत्तेविफ्यसात्रस्य प्रहणम्‌ | अथापि 
मन्येत प्राप्ता: स्पशौदयस्त्वचा गृह्मन्ते रूपाणि त्वप्राप्तानीति ? एबं सति 
४ <  नास्त्यावरणम्‌ ; आबवरणानुपपत्तेश्व रूपमात्रस्य भ्रहणं व्यवहितस्य चाव्यबहि- 
तस्य चेति | दूरान्तिकानुविधान॑ च रूपोपलब्ध्यनुपलब्ध्यो्न स्थात्‌ | अग्राप्तं त्वचा 
गृह्मते रूपमिति दूरे रूपस्याप्रहणमन्तिके च अ्रहणमिस्येतन्न स्यादिति ॥ ४४५॥ 

| एकलंप्रतिपेधाब नानात्वसिद्धौ स्थापनाहेतुरप्युपादीयते-- 
4 


( इसी आशय से भाष्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--एक श्वचा नामक दी इन्द्रिय है 
अह ब्याघात ( विरोध ) आने के कारण नहीं दो सकता। क्‍योंकि त्वचा इन्द्रिव से (माँख से ) 
आप्त न होनेपर घटादि पदार्थ तथा उनके रूपों का श्ञान नहीं होता है, इस कारण बिना विषय 
को प्राप्त किये ज्ञान द्वोने से अप्राप्यकारिता इन्द्रिय से सिद्ध ध्ोती है, जिसके मानने पर त्वचा 
इच्द्रिय से पदार्थ का सम्बन्ध न द्ोनेपर ६ी उन पदार्थों के शीत, उष्ण आदि स्पशों का मो शान 
दोने छूगेग।। और त्वचा इन्द्रिय से सम्बन्ध द्ोनेपर द्वी घटादि पदार्थों के स्पर्श का ज्ञान होता 
है, इसलिये रूपादि युशों को भी चक् इन्द्रिय से सम्बन्ध होने ( आँख से सटने ) पर ही डनका ज्ञान 
होगा ऐस। प्राप्त दोता दै, अतः इस विरोध के आते के कारण त्वचा द्वो एक इन्द्रिय दे यद नहीं 
हो सकता । यदि पूर्व॑पक्षो कद्दे कि--'इस विरोध के परिहार के ल्यि हम इन्द्रियों को विषयों को 
प्राप्तकर ग्रइण करना तथा न प्राप्तकर ग्रहण करना इस प्रकार “्राष्याप्राष्यकारिस्व' दोनों 
मानेंगे! तो यद नहीं दो सकता, क्योंकि ऐसा मानने से विषय को न प्राप्तकर शान होने के कारण 
पूर्बोक्त भोत आदि रूप आवरण के न बन सकने के कारण सम्पूर्ण प्राप्त तथा अप्राप्त विषयों का 
इन्द्रियों से शान दोने लगेगा । यदि पूब॑पक्षी ऐसा मानता दो कि--'त्वचा इन्द्रिय से पदार्थ का सम्बन्ध 
होने पर ही उसके उष्णादि स्पशे का शान होता है और त्वचा का सम्बन्ध न रहते पदार्थों के 
रूपरसादि युणों का शान द्वोता है” तो यह भी मानना असंगत है, क्‍योंकि देसा मानने के पक्ष में 
पूर्बोक्त भोत का आवरण न हों सकेगा । जिसके न द्वोने के कारण भ्यवधान तथा व्यवधान के न 
हरे, सम्पूर्ण पदार्थों के रूप का शान होने छगेगा । तथा पदार्थ के दूर रहते उसके रूप कौ उपलब्धि 
नह्ों द्वोती, तथा समीप रइने पर रूप का शान द्वोता द्ै इस प्रकार दूर तथा समौप पदार्थ का होना 
हुप के शान तथा अशान में होने में कारण होता दै यह भी न बन सकेगा । तवा त्वचा से (आँख की 
ल्चा से ) असम्बद्ध दी पदार्थ के रूप का श्ञान द्वोता है। इस कारण पदार्थ के दूर रइने पर रूप का 
शान न द्ोना, और समौष रहते रूप का शान होना यद्द भो न दो सकेगा ॥ ५५॥ 

( इस प्रकार इन्द्रिय के एकत्वमत का खण्डन करने से ही इन्द्रिय अनेक हैं यह सिद्ध करने के 
प्रश्माव इन्द्रिय नाना है इस पक्ष की स्थापना में भी सूत्रकार की संमति दिखाते डुए भाष्यकार 
अवतरण में कहते हैं कि )--उक्त प्रकार से सिद्धान्तिमत से इन्द्रिय एक है इसका खण्डन करने से 

ड इन्द्रिय अनेक हैं यह सिद्ध द्ोने पर इन्द्रिय नानात्व को स्थापना करने के छिये भी साधक देतु 
का अददण किया जाता है-- 


छ्षड क्‍्यायदुर्शनस्‌ [ श्र० ३, आ० १, सू० ५६ 


इन्द्रियार्थपखत्वात्‌ ॥ ५६ ॥ 
अर्थ: अयोजन तत्‌ पत्नविधमिन्द्रियाणाम्‌, स्पर्शनेनेन्द्रियेण स्पर्शग्रहणे सति 
न तेनैब रूप॑ गृह्मयत इति रूपप्रहणप्रयोजन चक्लुसनुमीयते | स्पर्शरूपप्रहणे च॑ 
ताभ्यामेव न गन्धों गृह्मत इति गन्धग्नहणप्रयोजन घाणमलुमीयते | जयाणां 
अ्रदणे न तैरेब रसो ग्रृह्मते इति रसग्रहणप्रयोजनं रसनसनुमीयते | चतु्णो 
| अहणे न तेरेब शब्दः अयते इति शब्दग्रहणप्रयोजन  श्रोत्रमजुमीयते | एबमिन्द्रि: 
अप्रयोजनस्यानितरेतरसाधनसाध्यत्वाटप्ैवेन्द्रियाणि ॥ ५६ ॥ 


पदुपदार्थ-इन्द्रियायंपंचत्वाद » चक्ष॒ आदि पाँच वाह्मेन्द्रियों से जानने योग्य रूप, रस, 
गन्ब आदि विषयों के पाँच होने के कारण ॥ ५६॥ 
आवार्थ-सूत्र में अर्थ शब्द का प्रयोजन अर्थ मानकर च्लु आदि इन्द्रियों के मानने में उनका 
प्रयोजक पाँच प्रकार का है, इसीसे त्वचा से स्पर्श का ज्ञान होने पर भी उससे रूप, रस आदि 
युर्णो का शान नहीं होता इस कारण रूपादि शान ने के छिये बाकी के चक्ल॒ आदि चार इन्दरियों 
कौ सलमान द्वारा सिद्धि दवोती है, अतः अपने-अपने विषयों का जानना रूप पाँच प्रकार का 
प्रयोजन दोने से वे बाह्म इन्द्रिय पाँच प्रकार ( भनेक ) हैं यह सिद्ध दोता है। क्योंकि दूसरे के 
विषय को दूसरा इन्द्रिय नहीं जानता। यहाँ भाष्य के उपरोक्त अवतरण में दो प्रकार से सम्बन्ध 
हो सकता दे । ( १) “एकस्वप्रतिषेघात? इसके पश्मात “नानात्वसिद्धौ स्थापनाहेतुरूपादीयते'- 
(३ ) जयवा प्रतिषेध द्वेतुओं से दी “एकस्वप्रतिषेधात पुथ' एकता के 'निषेष से दी, नानात्व 
सिद्ध दने पर शिष्यों को उपदेश करने के लिये इन्द्रियों के अनेकता की स्थापना के लिये हेतु 
सूत्र भी कद्दा जाता है । ( यद्यपि इन्द्रियों के एकता के साथन का केवछ खण्डन करने से एकता 
पक्ष नहीं हट सकता, तथापि जहाँ पर दूसरे के साध्य को निदृत्ति होने दी साध्य किया जाता है, 
वहाँ उसके विपरीतपक्ष को सिद्धि होती है। यहीं यद्दों भाष्यकार का आशय है। अतः एक शरीर 
में एक ही इन्द्रिय नहीं है, क्‍योंकि एक काल में रूपादि अनेक विषयों के समीप रहने पर भी कम क्‍ 
से विषयों का शान होता दै--और जब कि त्वचा! द्वी एक इन्द्रिय है तो झनेक विषयों के समौष 
रहने पर भी क्रम से ज्ञान नहीं हो सकता, जैसे चक्षुइन्द्रिय, वैसे ही यद स्वचा भी इन्द्रिय दै अतः... 
बह एक ही इन्द्रिय है यह कइना असंगत है, ऐसी परिशुद्धि में उदयनाचार्य ने समालोचना की है | 
( इसी आशय से आाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-सूत्र के अथ शब्द का अथं हैं प्रयोजन-- 
बह प्रयोजन चक्ल॒ आदि इन्द्रियों का पाँच प्रकार का दै। क्‍योंकि स्पशन (त्वचा) इन्द्रिय से 
स्प्शंयुण का शान द्वोता है किन्द॒ उसीसे रूपगुण का श्ञान नहीं होना, इस कारण रूप के शान 
होनेरूप प्रयोजनवालै चक्षुइन्द्रिय को अनुमान से सिद्धि दोतों है। त्वचा से स्पर्श तथा चक्ल से 
रूपयुण का ज्ञान होने पर भी उन्हीं दोनों से गन्धयुण का शान नहीं होता इस कारण गन्पज्ञान- 
रूप प्रयोजन दोने से श्लाण इन्द्रिय की अनुमान से सिद्धि दोती है। तथा त्वचा से स्पशे, चर्च से 
रूप एवं प्राणइन्द्रिय से गन्ध का शान होने पर भी इन्हीं तीन इन्द्रियों से मधुरादि रस का ज्ञान 
नहीं होगा इस कारण रसके श्ानरूप प्रयोजन से रसन ( जिहा ) नामक इन्द्रिय की अनुमानसे ' 
| सिद्धि होती दै। इस प्रकार स्पझश, रूप, गनन्‍्ध तथा रस इन चार युणों का त्वचा आदि चार _ 
ह॒ आप्ेन्द्रियों से शान होने पर भी इन्हीं चार इन्द्रियों से शब्दशु» का ज्ञान नहीं होता, मर्धाव 
शब्द त्वचादि इन्द्रियों से नहीं छुनाई देता इस कारण श्ब्दक्षानरूप प्रयोजन से ओज मामक 


। ॥| समाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ँ, झ्जक 


न, तदर्थबहुत्वात्‌ ॥ ५७ ॥ 

न खल्लिन्द्रियार्थप्चत्वात्पद्ेन्द्रियणीति सिद्धयति | कस्मात्‌ ? तेषा- 
मर्थानां बहुत्वात्‌ । बहबः खल्विमे इन्द्रियार्थो:, स्पर्शास्तावच्छीतो ष्णानुष्णशीता 
इति | रूपाणि झुकहरितादीनि । गन्धा इष्टानिष्टोपेक्षणीया: | रसाः कटुकादयः | 
शब्दा वर्णात्मानों ध्वनिमात्राश्व भिन्नाः | तद्स्येन्द्रियार्थपद्मत्वात्‌ पद्नेन्द्रियाणि 
तस्येन्द्रिया थंबहुत्वाद्नहूनि इन्द्रियाणि प्रसब्यन्त इति ॥ ४७ ॥ 

गन्धत्वाबव्यततरिकाइन्धादीनामग्रतिपेघः ॥ ५८ ॥ 


इन्द्रिय अनुमान से सिद्ध होता दै। इस कारण उन-उन इन्द्रियों का प्रयोजन ( काये ) अपने-अपने 
विषयों का ज्ञान दूसरें इन्द्रियों सेन होने के कारण चक्ल जादि पाँच द्वी इन्द्रिय अनेक हैं यह 
सिद्ध द्ोता है ॥ ५६ ॥ 
इन्द्रियों को पाँच प्रकारंूूप अनेकता को न माननेवाले पूर्वक्षों के मत से सूत्रकार 
--+६ मर कम > देशो पाँच प्रकार से इन्द्रिय को अनेकता नहीं दो सकती, तदय॑बहुस्वाद ० 
इक्रियों के विषय पदार्थों के अनेक ( बहुत ) होने से ॥ ५७ ॥ 
आवार्थ--उः्ण, झौत, अनुष्णाशोत, आदि अनेक प्रकार के स्पशगुण्णों के, तथा शुक्ल, नीछ, 
इरित, भादि अनेक रूपयुर्णों के, तथा कड़, कपाय, मधुर, भादि अनेक रसों के, एवं सुगन्ष, 
डुगेन्ध आदि गधों के तथा वर्णेरूप एवं ध्वनिरूप अनेक शब्दगुणों के भो होने के कारण चक्लु 
आदि पाँच इन्द्ियों के उपरोक्त बढुत से अर्थ (विषयों ) के होने के कारण चक्कुरादि इन्द्रियोंः 
को भनेकता दो सिद्ध होगी नकि पांच प्रकार के इन्द्रिय होना लि दो सकेगा, अतः सिद्धान्तों का 
अश्नरादि पाँच प्रकार के दो अनेक इन्द्रिय हैं यह कहना असंग्रत है ॥ ५७ ॥ 
( $सो भाशय से भाभ्यकार न्‍्याख्या करते हैं कि )--रूप, रस आदि पाँच दो विषयों का 
: अहृण होने के कारण चड्छ से भ्रोत तक पाँच हो इन्द्रिय दैं यद सिद्ध नहीं हो सकता । ( प्रइन )-- 
क्यों | (उत्तर )-चक्ष आदि इन्द्रियों से झदण करनेयोग्य अर्थों के बहुत दोने से । क्योंकि यह 
अश्तादि बाह्मेन्द्रियों से जानने योग्य विषय (अर्थ) बहुत से हैं। जैसे शीत, एवं अनुष्णाशीत- 
 हेसे अनेक स्पर्शयाण हैं, जिनका त्वचा से ज्ञान द्ोता है। तथा शुक्र, नौल, इरित; आदि सात 
अरकार के रूप युण हैँ, जिसका चक् से ज्ञान दोता दै। ८वं सुखजनक होने से प्रियस्ुगन्ध, तथा 
डुश्छजनक दोने से अश्रिय दुग्गन्थ, तथा उपेक्षा करने योग्य गन्ध ऐसे अनेक गन्ध गुण हैं जिनका 
आगेम्द्रिय से शान द्ोता है। तथा कड़, कषाय, अम्ल, मधुर आदि छ प्रकार के रस गुण हैं. जिनका 
रसन ( जिड़ा ) इम्द्रिय से स्वाद लिया जाता दै। एवं आकारादि रूप वर्ण नामक तथा ध्वनि 
(आवाज ) नामक भिन्न-भिक्ष शब्दगुण हैं जिनका ओत्रेन्द्रिय से महण द्वोता है। इस कारण 
जिस सिद्धान्त के मत में रूप, रस, गन्ध, स्पर्श; तथा शब्द देसे पाँच गुणरूप भ्गे॑ चच्च॒ भादि पाँच 
बाहनन्द्रियों से जाने जाते हैं, इस कारण पाँच वाह्षेन्द्रिय हैं यह माना जाता है उसौको उपरोक्त 
अकार से चक्न आदि इन्द्रियों से जानने योग्य बहुत से अथे ( विषय ) होने के कारण चक्ठ आदि' 
इन्द्रिय बहुत हैं यह मो मानना होगा ॥ ५७ ॥ 

( उपरोक्त आक्षेप का समाधान सूम्रकोर प्रा करते हैं कि )-- 
_ पदुपदार्थ--सन्धत्वायब्यतिरेकाद 5 सुगन्‍्ध आदि अनेक ग़न्धादि थणों में गन्बत्व आदि जाति 


३६० ्यायदर्शनस [ञ्र० ३, आ*० १, सू० ४८ 


गन्धस्वादिभि: स्वसामान्यै: क्ृतव्यवस्थानां गन्धादीनां यानि गन्धादिय़ह- 
णानि तान्यसमानसाधनसाध्यत्वात प्राहकान्तराणि न प्रयाजयन्ति | अर्थसमू- 
होडनुमानमुक्तो नार्थेकदेशः | अर्थैकदेशं चाश्नित्य विषयपन्त्वमात्र भवान्‌ 
अतिपेघति तस्मादयुक्तोउ्यं प्रतिषेघ इति | 

कथं पुनर्गन्धत्वादिभि: स्वसामान्येः कतव्यवस्था गन्धादय इति ? स्पर्श: 
खल्वयं त्रिविधः शीत उष्णोउनुण्णाशीतश्व स्पर्शत्वेन स्व॒सामान्येन सन्नुद्दीत:। 
गृह्ममाणें च॑ शीतस्पर्श नोष्णस्यानुष्णाशीतस्य वा स्पर्शस्य अडण आहकान्तरं 
अ्योजयन्ति स्पशभेदानामेकसाधनसाध्यत्वादू येनेब शीतस्पर्शों गृह्मते तेनैवे- 


का अभाव न॒ होने के कारण, गन्वादौनां 5 गन, रूप, आदि पं 
जुणरूप अयों का निषेध नहीं दो सकता ॥ ५८ ॥ 
आवार्थ--गत्पत्व, रूपत्व, रसस्व आदि जातियों का सम्पूर्ण बहुत से सुगन्ध आदि गुणों कौ 

ज्यवस्था होने के कारण जो गन्वादि गुणों का प्राणेन्द्रिय आदि पाँच बाह्मेन्द्रियों से ज्ञान होता है 
यह सम्पूर्ण बहुत: से गन्धादि गुणों का प्राण आदि पाँच दी इन्द्रियों से शान द्वोने के कारंण पाँच ही 
विषय रूपादिक हैं और उनके अदण करनेवाले पाँच द्वों भनेक इन्द्रिय मी हैं, यह सिद्ध होता है 
क्योंकि किसी भी विशेष गन्यादि युणों के जानने के लिये धागादि पाँच इन्द्रियों को छोड़कर दूसरे 
इन्द्रिय की आवश्यकता नहीं द्वोतो ॥ ५८ ॥ 

(इसो जाशय से माध्यकार सूत्र को स्याख्या करते हैं कि )--गन् आदि गुणों में रहनेवाढो 
गन्यत्वादि रूप अपनी-अपनी जातियों से सम्पूणे बहुत से गन्ध आदि गुणों का ज्ञान प्राणेग्द्रियादिकों 
से हो होता है, इस नियम से सम्बन्ध रखनेवाले गन्धादिकों का जो केवल प्रगेन्द्रियादिकों से दी 
आन द्वोता है, उन पाँच गन्धादि गुणों का जान एक हो इन्द्ियकूप साधन (कारण ) से न होने के 
कारण शरण, चक्ष भादि पाँच इन्द्रिय पाँच रूप आदि विषयों के श्वान पृथक्‌-ुषकर होने ते पॉच 
इन्द्रिय दैं यह सिद्ध होता है। इसमें गन्वादि गुणों का समुदाय अर्थांद सभी प्रकार के गन्बों का 
आशेस्द्रिय से हो ज्ञान दोता दे यद अलुमानप्रमान से उपरोक्त नियम से सिद्ध दोता है, नकि 
पृथक गन्धादिकों के ज्ञान के लिये मिन्न-मित्र इन्द्रिय मानना । और पूव॑पक्षो के तो गन्बत्वादि जाति- 
आुक्त छगन्ध आदि युण से एक-एक गन्धयुण को लेकर उनके यदण करनेवाले प्रृब्कश्रथक्‌ इन्द्रिय 
बहुत ले दो सकते हैं, ऐसा मानकर गन्धादि' विषयों को पाँच प्रकार के द्वोने का निषेध किया है, 
इस कारण यह. निपेष अयुक्त है, वर्योकि गन्धत्वादि जातिवाले बहुत से गन्धादि सुगरूप अरे के 
ज्ञान के लिये पाँच प्राणादि इन्द्रिय दी आवश्यक हैं, नकि प्रत्येक गन्ध आदि अर्थश्ञान के छिये 
मिन्ननमिन्न इन्द्रियों की । यदि पूवेपक्षी ऐस। प्रश्न करें कि--“गन्ध आदि शु्णों को अपनी-अपनों 
अन्धत्वादि युणणों की जातियों से अनेक गनन्‍्ब आदि युणों को व्यवस्था किस प्रकार है? तो इसका 
उत्तर यह है कि--जैसे शीत, उष्ण एबं अनुष्णाशीतस्पर्शरूप तोनोंगुणों में बतंमान अपनी 
स्पर्शत्वजाति से तौनों प्रकार के स्पर्शगुणों का संग्रह होता दै। स्पर्शन ( त्वचा ) इन्द्रिय से झौत- 
स्पर्श क। ज्ञान होता है वैसे ही उष्ण, एवं अनुष्णाझौतस्प्श का भी होता है, इस कारण उषा एवं 
अनुष्णाशीतस्पश का शान त्वचा से भिन्न दूसरे इन्द्रियकूप आाइक (ग्रहण करनेवाले ) को सिद्धि 
नहीं कर सकता । क्योंकि जितने स्परश॑युण के विशेष भेद हैं वे सम्पूर्ण एक दी साधन ( इन्द्रिय ) से 
सिद्ध होते हैं, कारण यह कि जिस त्वचा से शोतस्पर्श का ज्ञान होता है, उसोसे दूसरे वष्ण एबं 


युर्मो का, अगप्रतिषेषः 5 पाँच 


इन्द्रियनानात्वप्र ० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्यो पेतस्‌ ३६१ 


त्तराबपीति | एवं गन्धस्वेन गन्धानां, रूपत्वेन रूपाणां, रसत्वेन रसानां, 
शब्दत्वेन शब्दानामिति | गन्धादिग्रहणानि पुनरसमानसाधनसाध्यत्वाद 
आहकान्तराणां भश्रयोजकान । तस्मादुपपन्नमिन्द्रियार्थपद्वत्वात्‌ पद्नेन्द्रि- 
याणीति ॥ श८॥ 
यदि सामान्य सड्झ्ाहकं, भ्राप्तमिन्द्रियाणाम-- 
विषपयत्बाव्यतिरेकादेकत्वम्‌ ॥ ५९ ॥ 
विषयस्वेन हि सामान्येन गन्धादयः भडःगूदीता इति | ४६ ॥ 
न, बुद्धिलक्षणाधिष्ठानगत्याक्ृतिजातिपश्चत्वेम्यः ॥ ६० ॥ 


अनुष्णाशोत दोनों स्पशों का भो ज्ञान द्वोता है। इसी प्रकार गन्धत्वजाति से सुगन्ध-दुग्गन्‍्ध आदि 
गन्बविशेषों का, तथा रूपत्वजाति से शुक्र, नौछ, भादि सम्पूं रूपविशेषों का एवं रसत्वजाति से 
अधुर, अम्ल, कड़ आदि हम्पूणं रसविज्ञेपों का, तथा झब्दत्व जाति से वर्ण एवं ध्वनिरूप सम्पूर्ण 
आब्दविशेषों का भो संग्रह हो जाता है, अतः पाँच दो विषय होने से पाँच दी बाह्मौन्द्रिय हैं। 
किन्तु गन्ध, रूप, रस, स्पर्श तथा शब्द का ज्ञान एक प्रकार के साधन ( एक ही इम्द्रिय ) से नहीं 
डोता इस कारण इन पाँच युर्णों के ज्ञान होने के छिये पाँच (आइक ) अदण करनेवाले इन्द्रियों 
की आवश्यकता है । इस कारण यद सिद्ध दोता दै कि रूप, रसादि पाँच बाह्य मिन्न-मिन्न विषयों का 
श्वान होने के लिये पाँच चक्षु आदिःबाह्मन्द्रिय हैं ॥ ५८ ॥ 

सिद्धान्तों ने गन्पत्वादि जातियों को छेकर भनेक गन्धादि शुणों का संग्रद जो माना दै उस पर 
समानरूप से आक्षेप दिखानेवाले पूरपपक्ष सूत्र का पृर्वपक्षमत से अवतरण देते हुए भाष्यकार 
कहते हैं--“यदि गन्धत्वादि जाति अनेक गन्धादि युणों का संग्रद करती है, तो प्राप्त होती है 
इन्द्रियों की'-- 

पदपदार्थ--विषयत्बान्यतिरेकाद « सम्पूर्ण गन्‍्यादि विषयों में विषयत्व नामर्क जाति का 
अमाव न होने से, एंकत्वस्‌ 5 एक होना ॥ ५६ ॥ 

आवार्थ--यदि सिद्धान्तो गन्धत्वादि पाँच जातियों के कारण सम्पूर्ण गन्धादि ग्रु्शों का संग्रद 
कर पंच प्रकार के विषयों के कारण चक्ष आदि पाँच बाह्मोन्द्रिय मानता है, तो विषयत्व नामक 
जाति से सम्पूर्ण गन्धादि ग॒ु्णों का संग्रदद होने में कारण रुम्पूर्ण विषयों का ग्रदण करनेवाल्ा एक 
सूवचा ही इम्द्रिय है ऐसा सिद्ध दो जायगा, जिसते पाँच बाह्मेन्द्रिय हैं यद सिद्ध न हो सकेगा ॥ ५६॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार भी व्याख्या करते दैं कि )--विषयत्व नामक जाति से सम्पूर्ण 
गन्‍्यादि गुणों का संप्रद हो जाता है। इस कारण एक इन्द्रिय मानना युक्त दोगा, नकि पाँच इन्द्रिय 
मानना ॥ ५९॥ 

इस प्रकार से पुनः एक इन्द्रिय मानना दो युक्त है इस आक्षेप का सूत्रकार समाधान करते हैं-< 

< एक इन्द्रिय नहीं हो सकता, बुद्धि० > बुद्धि ( ज्ञान ) क्षण ( रूप ) अधिष्ठान 

(आश्रय ) गति ( गमन रूप क्रिया ), आकार श्नके रुक्षणादि पाँच होने से ॥ ६० ॥ 

आवार्थ--विषयत्व जाति को लेकर ब्यवस्था आदि होने से संस्तार के सम्पूर्ण विषयों कौ 
व्यवस्था को मानकर दूसरे इन्द्रिय को आवश्यकता न रखते हुए एक दी इन्द्रिय से सम्पूर्ण संसार के 
दावों का ज्ञान द्ोता है, ऐसा अनुमानप्रमाण से सिद्ध नहीं होता, किन्द गत्वत्वादि पाँच 
जातियों को लेकर सम्पूर्ण गन्‍्धादि पाँच विषयों के चक्ष॒ आदि पाँच इन्द्ियों से शान होने के कारण 


श्द्र न्यायदर्शनस [झ० ३, झा० १, सू० ६० 


न खल्ु विषयस्वेन सामान्येन कृतव्यवस्था विषया ग्राहकान्तरनिपेक्षा 
एकसाधनम्राह्या अनुमीयन्ते, अनुमीयन्ते च पद्न गन्धादयो गन्धत्वादिभिः 
स्वसासान्यैः कृतव्यवस्था इन्द्रियान्तरभ्राक्ास्तस्मादसम्बद्धमेतत्‌। अयमेब 
चार्थोउनूचते बुद्निलक्षणपत्नत्वादिति | बुद्धय एव लक्षणानि विषयग्रहणलिज्ञत्वान 
दिन्द्रियाणाम्‌, तदेतदिन्द्ियार्थप्नत्यादिःस्येतस्मिच॒ सुत्रे कृतआष्यमिति | 
तस्माद्‌ बुद्धिलक्षणपश्र॒त्वात्प्चेन्द्रियाणि । 

अधिष्ठानान्यपि खल् पश्चेन्द्रियाणाम्‌, सर्बशरीराधिप्लानं स्पर्श स्पर्शप्रहण- 
लिह्नं, कृष्णताराधिष्टानं चक्षुबंहिनिं:सतं॑ रूपप्रहणलिज्ञम , नासाधिष्ठानं 
घ्राणम्‌ , जिह्ाधिष्ठानं रसनम्‌ , कर्णच्छिद्राधिष्ठानं क्रोत्रम्‌ू , गन्धरसरूपस्पश- 
शब्दपहरणलिज्ञस्वादिति | 


ब्यवस्था होने से ये पाँच गन्वादि शुण दूसरेदूसरे इन्द्रियों से (पाँच इन्द्रियों से ) श्ञान दोता है, 
इस कारण पाँच इन्द्रिय मानना ही युक्त है नकि एक इन्द्रिय मानना, इसी विषय में सूत्रकार ने 
सूत्र में चक्ष आदि पाँच इन्द्रिय सिद्ध करने के लिये जुद्धि (विषयज्ञान) स्वरूप १, आधार २, गतिक्रिया 
३, आकार और ४ जाति इनका भेदसाधक द्वेतु दिया हे, जिससे पॉँच चश्ल॒रादि इन्द्रिय सिद्ध 
होते हैं नकि एक दो इन्द्रिय ॥ ६० ॥ 

( झसी आझय से भाध्यकार ब्याखू्या करते हैं कि )--सम्पूणं संसार के विषयों में वर्तमान 
विषयत्व जाति से सम्पूर्ण संसार के विषयों का एक दी इन्द्रिय से ज्ञान होने को व्यवस्थावाले 
सम्पूणे संसार के विषय दूसरे इन्द्रियों की भावश्वकता न रखने के कारण एक दो इन्द्रिय से 
जाने जाते हैं ऐसा अनुमानप्रमाण से सिद्ध नहीं दो सकता, किन्तु गन्वत्वादि पाँच निरद्ध जातियों 
से अपने-अपने सम्पूं गन्धादि विषयों का '्रथकू-रथक्‌ पाँच च्न॒रादि इन्द्रियों से शान द्वोता है 
डेसो व्यवस्था के दोने के कारण गन्ष, रूप, आदि पाँच विषय मिन्न-मिन्न चश्लु आदि इन्द्रियों से 
जाने जाते हैं यही अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध दोता है, इस कारण सम्पूर्ण संसार के विषयों का 
इक हो इस्रिय से प्रदण दोता है. यह पूर्वपक्षी का कहना असंगत है। इसी विषय का सूत्रकार ने 
'ज्ञानस्वरूप आदि के पाँच होने से” ऐसे पांच इन्द्रिव सिद्ध करने के लिये चक्ष सूत्र में देत 
दिये हैं। अर्थात रूपादि विषयों के शानस्वरूप २, क्योंकि रूपादि पाँच विषयों का ज्ञान दवोनां दो 
च्ठ आदि इन्दरियों कौ सिद्धि का सापक होता है । वह यह विषय 'इन्दरियार्थ पंचस्वात! इन्द्ियों 
के विषयों के पाँच होने से, इस ५४वें सूत्र में भाष्यकार ने स्पष्ट किया है। इस कारण गन्धादि 
ज्ञानों का स्वरूप पाँच प्रकार का दोने से चक्न भादि पॉच व्षेन्द्रिय हैं यह सिद्ध धोता है। 
(३) शसी प्रकार इन्द्रियों के पाँच आधार होने से भो वाद्य शन्द्रिय पाँच हैं यह सिद्ध होता है। 
क्योंकि सम्पू्ण झौर में वर्तमान तथा जिसके वष्ण आदि स्पौ् के ज्ञान से सिद्धि दोती है देसा 
स्पशैन (त्वचा ) नामक इन्द्रिय का सम्पूण शरीर भ्राधार है। एवं आँख कौ पुतलो से बादर 
निकला हुआ चक्ष नामक इन्दिय, जिसकी रूप के श्ञान से सिद्धि होतो है चह आस की काछी 
पुतलीरूप आधार में रहता है। तथा गन्पश्ञान से सिद्ध दुआ प्राण नामक इन्द्रिय नासिकारूप 
आार में, और रस के शान से सिद्ध हुआ रसन नामक इम्द्रिय जिहारूप आधार में, एवं शब्द के 
खुनाई पढ़ने से सिड इोनेदाला ओत्र नामक इन्द्रिय कम के छिद्ररूप आधार में रहता है-इस 
अकार प्राण आदि पौंच बाद्य इस्द्रिय है यह आधार के भेद से सिद्ध होता है, जिसे पाँच इन्द्रियों 


इन्द्रियनानात्वप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ झ्द्झ 


गतिमेदादपीन्द्रियमेदः । कृष्णसारोपनिबद्धं चल्लुबंहिनिं:स्॒ृत्य रूपाधिकर- 
णानि द्र॒व्याणि श्राप्नोति । स्पशनादीनि त्बिन्द्रियाणि विषया एवाश्योपस र्पणा- 
सत्यासीदन्ति | सन्‍्तानबृत्त्या शब्दस्य श्रोत्रश्रत्यासत्तिरिति | 
आकृति: खल़ परिमाणमियत्ता सा प्र्नधा | स्बस्थानमांत्राणि घ्राणएसन- 
स्पर्शनानि विषयग्रहणेनानुमेयानि | चक्षुः कृष्णसाराश्यं बहिर्निःस्रतं विषय" 
व्यापि | क्षोत्र नान्‍यदाकाशात्‌ , त्च विभु शब्दमात्रानुभवानुमेय पुरुषसंस्कारो- 
पप्रहणाब्ााधिष्लाननियमेन शब्दस्य व्यक्लकमिति । 
. जातिरिति योनि प्रचक्षते | पत्च खल्बिन्द्रिययोनयः प्रथिव्यादीनि भूतानि, 
तस्मास्मक्ृतिपन्त्वादपि पद्नेन्द्रियाणीति सिद्धम्‌ ॥ ६० ॥ 
कर्थ॑ पुनज्ञोयते भूतभ्रकृतीनीन्द्रियाणि नाव्यक्तप्रकरतीनीति (-- 


की उपरोक्त प्रकार से अपने-अपने गन्धादि पाँच विषयों के शान होने के कारण अनुमान से सिद्धि 
मानी है । ( बुद्धि तथा आशय के भेद से इन्द्रियों का भेद दिखाने के पश्चाद गति ( सम्बन्ध ) के भेद: 
से मौ वाह्येन्द्रियों का पाँच भेद है यह दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-गति के मेद 
से भी इन्द्रियों का भेद द्वोता है, क्‍योंकि कृष्ससार (आाँख की पुतली ) से सम्बन्ध रखनेवाला 
अश्लुइन्द्रिय किरण द्वारा बाइर निकछ कर उद्भूतरूप के आश्रय होने से प्रत्यक्षयोग्य पृथिवी 
भादि इ्न्यों को प्राप्त करता है। और स्पशन (त्वचा ), आदि इन्द्रियों में तो स्पर्श आदि विषय 
हो उनके आधार द्रब्यों के समौप पहुँचने से उष्णस्पशे आदि गुणों का शान द्वोता है, भर्थांव शीत 
आदि पदार्थ तो त्वचा आदि इन्द्रियों के समौप पहुँचने से स्पर्शांदिकों का ज्ञान कराते दैं। औरः 
शब्द तो वाक्यों में या सुख में उत्पन्न दोकर झब्द की थारा के द्वारा के के पास पहुँच कर कर्ण 
से छुनाई पड़ता दै। (सूत्र के आकृतिपद को व्याख्या करते हुए भाष्यकार आकार से भी 
वाह्लेन्द्रियों का पाँच भेद है, यह सिद्ध करते हुए आगे कहते हैं कि )--परिमाण अर्थात्‌ इयतता- 
( इतना बड़ा होना ) अ।कार कहता है। बह पाँचो इन्द्रियों का भिन्न-भिन्न है । क्योंकि प्राण, रसनः 
तथा स्वशुन ( त्वचा ) में तोन इन्द्रिय केवल अपने स्थान के परिमाण के हैं जिनकी गन्ध, रस, 
तथा स्व के शान से अनुमान द्वारा सिद्धि होतो है। और चक्नुइन्द्रिय आँख की पुतलों में रहता 
जुआ भो अपने किरणों के द्वारा बाइर निकछ कर रूपादि अपने विषयों में व्याप्त हो उनका 
अहण करता है। ओव नामक इन्द्रिय तो आकाझ से मिन्न नहीं है। और वह व्यापक है, खिसकी 
करे से सुख्पूर्ण प्रकार के शब्दों के सुनाई देने से अनुमान द्वारा सिद्धि होती है, और जोबात्माओं' 
के धर्म तथा अपमंरूप भदृष्ट के कारण किसी को शब्द सुनाई देता है तो, किसी ( बहिरे ) को 
नहों। इस प्रकार मिन्न-मिन्न सम्बन्ध के कारण आकाझस्वरूप ओश्ररूप आश्रय के नियम से झन्द 
को ओत्र इस्द्रिय प्दण कराता है। ( आगे जाति शब्द का अर्थ दिखाते हुए भाष्यकार जातिमेद भी 
इन्द्ियों का भेद सिद्ध करता है यह कहते हैं कि )--सूत्र में जाति शब्द का अर्थ है योनि (कारण) 
आ्राण, रसन, चक्ष, स्पर्शन, त्वचा, तथा ओत्र इन पाँच बल्लेन्द्रियों के क्रम से प्रथिवों, जल; तेज 
बाधु, भाकाश ऐसे पाँच भूतपदार्थ कारण हैं इस कारण प्रकृति ( कारणों के ) पाँच होने से मी 
वाहन्द्रिय पाँच हैं यह सिद्ध होता दै। अतः पूर्वपक्षी का एक इन्द्रिययाद असंगत हैं ॥ दे० ॥ 

ख्लिदान्ती के मत से बाह्षोन्दरियों में भोतिकता सिद्ध करनेबाले सूत्र का भबतरण देते डुए 
इन्द्ियों में भाइंकारिकता माननेवाक्ते सांख्यमत से अक्ष दिखाते हैं कि--( प्रश्न )-वक्षेन्द्रिय 


जा असय्च््यचनसस 


ड्द्छ न्थायदर्शनम्‌ [अ्र० ३, आ० १, स्‌० ६१ 


भूतगुणविशेषोपलब्धेस्तादात्म्यम्‌ ॥ ६१ ॥ 
इष्टो हि वाय्वादीनां भूतानां गुणविशेषामिव्यक्तिनियमः | वायु: स्पर्शव्यज्ञक:, 
आपो रसब्यज्लिका:, तेजो रूपव्यक्लकम , पाथ्थिबं किख़्िद्‌ द्रढ्यं कस्यचिद्‌ 
द्र्यस्य गन्धव्यज्ञकम्‌ | अस्ति चायमिन्द्रियाणां भूतगुण विशेषोपलब्धिनियमः, 
तेन भूतगुणविश्ेषोपलब्धे्मन्यामद्दे भूतप्रक्ृतीनीन्द्रियाणि नाव्यक्तप्रकृती- 
नीति ॥ ६१ ॥ 


इति दशमिः सुत्रेरिन्द्रियनानात्बप्रकरणम्‌ ॥ ८ ॥ 


अब्यक्त से ( भह्ंकार से ) उत्पन्न नहीं हैं, किन्तु एथिबी आदि भूतद्रन्‍्य से उत्पन्न हैं. यद्द कैसे जाना 
जाता है [--( उत्तर )-- 
पदपदार्थ-भूतग्रणविशेषोपलब्धेः > परथिवी आदि भूतद्ल्यों के गन्ध आदि विशेष गुर्णोंका 
आन होने से, तादात्मयम्‌ 5 परथिवी भादि द्रन्यों का प्राण आदि इन्द्रियों से भेद नहीं है॥ ६१ ॥ 
भावार्थ--बाडु आदि सूतद्र्यों का स्पर्श आदि विज्वेष गुणों को प्रकाशित करना ऐसा 
आणविशेष को प्रगट करने का नियम देखने में आता है, इस कारण यह सिद्ध द्वोता है कि 
द्योन्द्रिय मौतिक हैं नकि आइंकारिक ॥ ६१॥ 
( इसो भाशय से भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते दें कि )--बायु, जकू, आदि भूतदबब्यों का 
स्पर्श आदि अपने-अपने शुणविश्ेपों को प्रकाशित करने का नियम देखने में आता दै। क्योंकि 
बाद नामक द्रव्य दी उष्ण, झौत, आदि रपशे को हो प्रगट करता है। जलू नामक द्रब्य मधुर 
आदि रसों को हो प्रगट करते दें | तेज नामक द्रन्य शुक्र नौछ आदि रूपों को दी प्रगट करता है। 
कोई पार्थिव द्ल्य हो किसी पुष्पादिक द्रब्यों के गन्ध ही को प्रगट करता दै। और चल्ष आदि 
आप्ेच्द्रियों का भी रूप आदि विशेष गुर्णों को जानने का हो नियम है। इस कारण उपरोक्त 
जिज्ञेप भूतदनब्यों के ज्ञान होने का नियम होने से हम यह समझते हैं कि वाह्य चश्लु आदि पाँचो 
ड्रब्य प्रचिबी आदि द्रन्‍्यों से उत्पन्न होने के कारण भौतिक हैं नकि अएंकार से उत्पन्न । ( अर्थात्‌ 
आण इन्द्रिय, पार्थिव द्रव्य है, रूप, रस, गन्घ, तथा स्पशंयगुणों में से नियम से गन्ध ही का शान 
कराता है यह नियम है। इसी प्रकार और इन्द्ियों में, अपने-अपने विषय के ज्ञान का मियम 
होने से वे भो भौतिक हैं यद सिद्ध द्वोता है। इन पांच इन्द्रियों के छक्षणों से यद भी सूचित होता 
है कि हस्त, पाद; पादु (गुदा ) उपस्थ (झिइन इन्द्रिय ) तथा वाक्‌ ऐसे पाँच कर्मेन्द्रिय मित्र 
इन्द्रिय नहीं हैं । क्योंकि जो झरौर में संयुक्त होता हुआ संस्कार तथा दोषों से मिन्न साक्षात शञानः 
जनक होता है उसे इन्द्रिय कहते हैं ऐसा इन्द्रियों का लक्षण है, यह लक्षण हस्त आदि कर्मेंन्द्रियो 
में नहीं है । यदि 'झरीर में रहता हुआ विशेष कार्यों को करनेवाला इन्द्रिय कद्दाता है' ऐसा 
छक्षण करो तो वद्द इस्तादिकों का विशेष कार्य क्या दै सो पूव॑पक्षों बतलावे । यदि बोलना, लेना, 
जलता, फिरना, मल्‍्सूत्र त्याग. एदं विषय झुखमोग क्रम से वाणी आदिकों का विशेष कार्य कहो 
हो, सुख से भी इस्त के समान लेना इत्यादि हो सकने से यह उनका विशेष कार्य नहाँ कहा जा 
झंकता । तथा कण्ठ, ढदय, आमाशय, पर्याय इत्यादिक के भी निगलना, इत्यादि विशेष कार्य होने- 
के ये ही इन्द्रिय कदे जायंगे । अतः पाँच दो वाद्येन्दरिय हैं यह सिद् दोता है ॥ ६१ ॥ 


] 
) 


स्पर्शपर्यन्तानामिति त्रिभक्तिविपरिणामः | आकाशझ़स्योत्तरः 


अर्थपरीक्षणम्‌ ] समभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ झ्द्क 


गन्धादय: प्रथिव्यादिगुणा इत्युद्वि्टम्‌ उद्देशश्व॒ प्रथिव्यादीनामेकगुणस्वे 

चानेकगुणत्वे समान इस्यत आह- हे 

गन्धरसरूपस्पशंशब्दानां स्पशेपर्यन्ताः प्रथिव्याः ॥ ६२॥ 
अप्लैजोबायूनां पूर्व पूर्वमपोद्याकाशस्योत्तरः ॥ ६३ ॥ 


(६ ) अर्थ के परीक्षा का प्रकरण 

( क्रमप्राप्त अर्थ नामक भ्रमेयपदार्थ को परीक्षा करने को इच्छा से प्रथम अध्याय के प्रथमाहिक 
के 'गन्धरसरूपस्पशशब्दः एरथिव्यादिगुणास्तदूर्थां/ इस १४ वें सूत्र को स्मरण कराते हुए 
भाष्यकार आगे के सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--( इस अधेपदार्य को परोक्षा का फक है इन्दियों 
के अनेकता का सिद्ध होना, तथा पृथित्री आादि ढ्रब्यों के छक्षणों को असिद्धि का परिद्दार भो होना। 
यदि समुश्चय मानें तो इन्द्रियों को पाँच रंख्या सिद्ध न होगी।) कि परविवी, आादि ढन्‍्यों के 
गग्ध आदि य्णों का उपरोक्त सूत्र में लक्षण कहां गया हैं। ( डद्देश तो सम्पूर्ण पोडश पदाथों का 
प्रथम सूत्र में ही किया गया है। ) और उद्देश प्रथिवी आदि द्रव्यों के एक-एक गंधादि थुण मानने: 
तथा गन्ध, रूप आदि अनेक युर्णों के मानने पर मी समान ही दै। ( भर्थांद नियोग १, विकल्प २ 
तथा समुदाय ३, तीनों पक्षों में समान है । उसमें से ( १) नियोग ( नियम ) पक्ष में प्राणादिकों में 
एक-एक गन्धादिकों का हो प्रथिवी आदिक़ों में एक दी गन दिषय है टेसा प्राप्त द्ोता है॥ 
(२) दूसरे विकल्पपक्ष में किसी एथिवी आदि का एक गन्ध विषय है, किसो के दो इत्यादि ऐसा. 
प्राप्त होता है। (३) समुदायपक्ष में परथिवों आदि रुम्पूणे द्रव्यों में सम्पूर्ण गन्धादि विषय हैं ऐसा: 
प्राप्त दोता है। एस कारण उपरोक्त “गन्धरसरूपस्पर्श शब्दः प्रथिब्यादिगुणास्तदुर्था” इस, 
सूत्र के बाक््य का नियोग ( नियम ), विकल्प अथवा समुदाय कहता है ऐसा संशय द्ोता है। अथदा, 
गन्ब, रस, रूप, स्पर्श तथा डस्दों में दी युण होने का संदेद होता दै। क्योंकि कुछ गुण संपूर्ण बब्यों, 
में साधारण, तथा प्रत्येक व्यक्तियों में वर्तमान विशेष भो होते हैं, यह देखने में भाता,है। इस 
संदेद के निरासाय सिद्धान्तिमत ले नियम करने के डिये सूतकार दो सूत्रों में कहते हैं-- 

पदपदार्थ--गन्धरसरूपस्पशेशन्दानां 5 गन्ध, रस, रूप, स्पशें तथा झब्द युणों में से, स्पर्श- 
पर्यन्तः 5 गन्धः से लेकर स्पशें तक, पृथिव्याः  परथिवी द्रव्य के गुण हैं॥ कप्तेजोबाबुनां+ जल; 
तेज तथ। वाडुद्नर्यों के, पूर्व पूर्व 5 प्रथम-प्रथम को, अपोक्य 5 छोड़कर, आकाशस्य >आकाइद्रब्व, 
का, उत्तरः « अन्तिम गुण है ॥ ६२-६३॥ 

आवार्थ--५थिवी द्रल्य के गन्ध ले लेकर स्पर्शपर्यन्त चार यशुण हैं, तथा जल, तेज और वायु 
नामक तोन ढ््यों के गन्ध आदि प्रथम-प्रथम गुण को छोड़कर, ( जैसे जल के रस, रूप और 
स्पे, एवं तेजद्रव्य के रूप और स्पशे, तथा बायु का केवल स्पौ्श गुण है) भौर आकाश द्रन्‍्य का 
ख़बसे उत्तर ( अन्तिम ) शब्द नामक विशेष गुण है ऐसा नियम है यह सूत्रकार ने दो सूत्रों में 
सिद्ध किया है ॥ ६९-६३॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार सूत्रों की स्याख्या करते है कि )--गन्ध इत्यादि सूत्र मैं 'स्पर्श- 
पर्यस्तः” इस प्रथमा विभक्ति पद का 'स्पशंपय॑न्ताना? ऐसा पष्ठी विभक्ति में विपरिणाम 
( बदछ ) करना ( अर्थात “गन्ध! इत्यादि प्रथम सूत्र में बतेमान 'रुपयांपय॑स्ता” इस पद में 
“अप! इत्यादि आगे के सूत्र में ले जाना चादिये, और उसमें 'स्पशपर्यन्तानां? ऐेसा पष्ठी विभक्ति 


३६६ न्यायदृ्शनस [ अ० ३, आ० %, सू्‌० ६२-६४ 
ऑन्तेभ्य इति | कर त्हिं तरब्नि्देशः ? स्व॒तन्त्रविनियोगसामध्योत्‌ | तेनोत्तर- 
शब्दस्य पराथोमिधान विज्ञायते | उद्देशसत्रे हि स्पर्शपर्यन्तेभ्यः परः शब्द 
इति तन्त्र॑ वा स्परस्य विवक्षितत्वात्‌ स्पशपर्यन्तेषु नियुक्तेषु योउन्यस्तदुत्तरः शब्द 
डति ॥ ६२-६३ ॥ 


न सर्वगुणानुपलब्धे! ॥ ६४ ॥ 
नाय॑ गुणनियोग: साधु: | कस्मात्‌ १ यस्य भूतस्य ये गुणा न ते तद्ात्म- 


में प्रथमा पद को बदल देना चाहिये, जिससे स्पशपय॑न्त गन्धादि थुणों में गन्‍्ब आदि पूर्व-पू्व 
आर्णों को छोड़कर जछ, तेज, तथा वायु द्रस्‍्यों के गर॒ण हैं यह अर्थ द्वोता दै। ) और आकाश द्रव्य का 
सबसे उत्तर ( अन्तिम ) शब्द विश्वेष युण हैं वह दोनों सूत्रों का आशय है । ( प्रश्न )-तो “उत्तरश 
इस पद में 'तर०? प्रत्यय क्यों कष्दा जो न्‍्यून का बोषक होता दै ! ( उत्तर )--स्वतंत्र गौतम महर्षि 
सूत्रकार के 'तर॒प्‌” के विनियोग के सामय्यसे (प्रथमा विमक्ति से मी उस-उस अर्थ के बोध के 
सामर्थ्व से ), 'बेद यद्वैदिकवचर्न' इत्यादि स्मृति, तथा 'प्रल्यये बहुल” इस न्याकरण के मनुशासन 
से “तरप्‌” का प्रयोग करना सूत्रकार को इच्छा प्रकट करती दै ( इसो कारण 'सामर्थ्यातः इस 
भाव के पंचमी विभक्ति का प्रयोजन दिखाते हुए भाध्यकार भागे कहते हैं कि )--इस पंचमो 
विभक्ति के अन्त तक दूसरे अये का छाम दोने के कारण 'उत्तर” यह शब्द 'पट' इस अं को 
कद॒ता है, यह जाना जाता है। क्योंकि सूत्र में गन्‍्ध से छेकर शब्दपब॑न्त गुणों में से स्व तक 
चार थुर्णों से 'पर! ( आगे ) झच्द थुण है, वह आकाश का थुण है। अथवा एक उक्ति से कथनरूप 
सत्र हो इस विषय का साधक दो सकता है, क्योंकि स्पर्श के कहने को सूतरकार की इच्छा है, 
अरयात स्पक्पयन्त चार युणों में जो सूत्र में कहे हैं उनमें जो मिन्न ( अम्तिम) है उसके उत्तर 
अब्द गुण है इस कारण वह आकाश का गुण है ( अर्थात गंपादिकों से पर स्पर्श है, और स्पर्श से 
यह ( शब्द ) पर है, ऐसा कद्दना हो सूत्र के “उत्तर” शब्द का अथे है ) ॥ ६२-३३ ॥ 
(प्िद्धान्तो का उपरोक्त कइना असंगत है, क्योंकि एक"एक इथिम्थादि श॒र्गों का एक-पक गन्पादि 
हो य्रुण हो सकता हे ) इस आशय से पूर्वपक्षिमत का सूत्र सूचकार कइते हैं-- 

पदपदार्थ-न ” सिद्धान्ती का शुण नियम युक्त नहीं है, सवंगुगानुयलब्धेः > संपूर्ण सिद्धास्ती 
के साने हुए इविव्यादिकों के यों का इन्द्रियों से ज्ञान न होने के कारण ॥ ६४ ॥ 

आवार्थ--मिस भूत पवित्र आदि के जितने सिद्धा्तो ने थुण माने हैं उन संपूरणों का शान 
उक्त भूतरूष प्राणइन्द्रिय से नहीँ होता, अर्वाव पार्थिव प्राणशन्दिय से रूप, रस, तथा स्पशयुण का 
ज्ञान नहीं द्वोता, किन्तु केवल एक गन्धगुण का दो श्ञान द्ोता है, इसी प्रकार और भी जडादिकों 
में भी स्वयं जान छेना चाहिये, अतः सिद्धान्ती का माना हुआ (्रधिवो आदिकों का युर्णों का नियम- 
असंयत है ॥ ६४ ॥ 

(इसी आशय ले भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--उपरोक्त सिड्ान्तो का माना हुआ पथिवी 
आदि पंचसूत द्वन्यों के युणों का नियम युक्त नहीं है। ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )-जिस 
धरणिवी आदि भूतद्रल्य के सिद्धान्ती के माने हुए गन्धादि द्रण हैं उन सबका उस-उस पार्धिब- 
जातीय आदि प्राण, रसन इन्द्रियों से उन संपूर्ण झु्णों का ज्ञान नहीं द्वोतो है। क्योंकि पारषिय 


अथेपरीक्षणम ] समाध्यहिन्दीब्याल्योपेतम्‌ झ्द्छ 


केनेन्द्रियेण सर्वे उपलब्यन्ते | पार्थिवेन हि प्राणेन स्पर्शपर्यन्ता न गृह्मन्ते गन्‍्ध 
एव एको ग्रद्यते, एवं शेपेध्वपीति ॥ ६४ ॥ 


कर्थ तहींमे गुणा बिनियोक्तव्या इति ? 
एकेकश्येनोत्तरो्तरगुणसद्भावादुत्तरोत्तराणां तदनुपलब्धिः ॥ ६५ ॥ 


गन्धादोनामेकेको यथाक्रमं प्रथिव्यादीनामेकेक॑स्य गुण: अतस्तदनुपलब्धिः 
तेषां तयोः तस्य चानुपलब्धि: | घाणेन रसरूपस्पशौनां रसनेन रूपस्पर्शयोः 
चक्ष॒पा स्पर्शस्येति | कथं तहांनेकगुणानि भूतानि ग्रह्मल्त इति १ 


आणरूप इन्द्रिय से व्रथिवी में माने हुए रूप, रस, तथा स्पशे का ज्ञान नहीं होता, किन्तु केवक 
एक गन्धगुण का ही ज्ञान द्वोता दै। इसी प्रकार जलौय रसन इन्द्रिय से जल में माने बरुए रूप और 
स्पझो का शान नहीं होता, किन्तु केवल जल के मधुर रस नहीं श्ञान होता है, देसा भवशिष्ट द्रब्यों 
में मो जान छेना चाहिये । ( अतः सिद्धान्ती का यण नियम संगत नहीं है ) ॥ ६४॥ 

(इस प्रकार परमत की परीक्षा कर उसका खण्डन करने के लिये नैयायिक प्रइन करता 
है कि )--तो उपरोक्त थर्णों का विनियोग ( कथन ) कैसे कहना ! ( उत्तर )-- 

पदपदार्थ--एक्ैकश्येन » एक-एक प्रृथिवी आदि भूतद्रब्यों का, उत्तरोत्तरयुणसद्भावाद ७ एक- 
एक गन्धादि युण होने के कारण, उत्तराणां 5 आगे-आगे के रूपादि गुणों के, तदजुपलब्धिः 5 प्रणेन्द्रि- 
यादिकों से रूपादि गुणों का ज्ञान नहीं होता ॥ ६५ ॥ 

आवार्थ--४थिवी, जछ, आदि पाँच भूतदनन्यों में प्रत्येक का क्रम से गन्‍्ब, रस आदि प्रत्येक 
ही गण है, इस कारण प्राणादि इन्द्रियों से अपने-अपने गुण को छोड़कर दूसरे शु्गों का शान नहीं 
इोता, अर्थाव घ्राणेन्द्रिय से पथिवी के रूप, रस तथा स्पशंथुणों का ज्ञान नहीं होता, तथा जिहा से रस 
को छोड़कर जल में वतंमान रूप और स्पश का, एवं तेज में रूप को छोड़कर' स्पशे का ज्ञान 
नहीं होता ॥ ६५ ॥ 

॥॒ ( श्सो जाशय से साष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-गन्ध आदि पाँच युर्णो में से एक-एक 

गन्ष आदि युण क्रम से पृथिवी, जल भादि पाँच भूतद्रन्‍्यों का गुण है। इस कारण प्रविवीं में रूप, 
५ रस, तथा स्व इन तोनों की, तथा जल में रूप तथा गन्‍्ध इन दो युण्णों की, और तेज में स्पर्श एक 
अुण का शान नहीं दोता | अधांद प्राणशन्द्रिय से शथिवां में रस, रूप, तथा स्पर्शगुणों का, रसन 
इन्द्रिय से जल में रूप और स्पर्शशुण का, तथा च्ष॒इन्द्रिय से तेज के उष्णस्प्श का ज्ञान नहीं होता । 
(प्रश्न सिद्धान्ती का )--यदि ऐसा दै तो ए्विवो आदि द्रन्‍्यों में गन्थ से स्पर्श तक के इसी 
अकार जल में रूप तथा स्पशे, इस्वादि रूप से अनेक थुणवाले भूतद्रव्यों का ज्ञान क्यों होता है! 
( उत्तर पूर्वपक्षो का )--केवल सम्बन्ध होने से अनेक गुणों का ज्ञान होता है। अर्थात जरूदिकों को 
पृथियों भादिकों में रस आदि थुणों का ज्ञान द्वोता है। शसो प्रकार बाकी के द्रव्यों में मी जान 
डेना चाहिये॥ ६५ ॥ 

( इस पूर्वपक्षी के मत के साधक अग्रिम सूत्र का अक्तरण देते हुए भाष्यकार सिद्धान्तो के 
सत से आपत्ति दिखाते हैं कि )--ऐसा पूव॑पक्षो का मत मानने से तो नियम नहीं प्राप्त होगा, 
सम्बन्ध का नियम न होने के कारण चार ग्युणवालों पृथिवो है, तोन गुणवाल्ा जल है, दो झुणवाला 
हैज है और एक स्प्शयुणवाल्ा वायु है। भर यह नियम तो दो सकता है। ( प्रइन ) कैसे 
( उत्तर पूर्वपक्षों का )-- 


झ्६८ न्यायदुझ्ननस[ अ० ३, आ० १, सू० ६४-६७ | 


संसर्गाचानेकगुणम्रहणम्‌ । अबादिसंसगीच्च प्रथिव्यां रसादयों गृह्मन्ते एवं 
शेपेष्वपीति ॥ ६५॥ 
नियमस्तर्दि न प्राप्नोति संसर्गस्यानियमाबतुर्गुणा प्रथिवी त्रिगुणा आपो 
द्विगुणं तेज एकगुणो वायुरिति ? | नियमश्रो पपद्मयते, कथम्‌ 
विष्ट ह्परं परेण ॥ ६६ ॥ 
प्रथिव्यादीनां पू्पूर्वमुत्तरेणोत्तेण विष्टरमतः संसर्गनियम इति | तज्चैतदू 
भूतस्॒ह्टी वेदितव्य नैतहीति ॥ ६६ ॥ 
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जलछादिक से ॥ ६६ ॥ 

आवार्थ-प्रथिवी आदि प्रथम-प्रथम भूतद्ब्य, उत्तर-उत्तर आगे के जलादि द्रन्यों से सम्बन्ध 
रखता है, इस कारण सम्बन्ध से नियम हो. सकता है कि श्रचिबरी भादिकों में गन्ध को छोड़कर रूप, 
रस तथा स्पर्सयुण है यद विषय भूतदन्‍्यों को सृष्टि का वर्णन करनेवाले पुराण आदि अन्यों में 
विश्वेपरूप से जानना चाहिये। यहाँ पर रघूत्तमकृत भाध्यचन्द्र में को हुई इस सूत्र को ब्याख्या 
माध्यकार को संमत है। ऐसा प्रतीत होता है; क्योंकि भाष्यकार का मत तालयंटीका में देसा 
छिखा है कि--“अपर' प्रविवो आदि द्रव्य 'परेण” दूसरे जलूदि द्रन्यों से व्याप्त दैं क्‍्योंकिकोई 
ओ पार्िब कार्य बिना जछादिकों के सम्बन्ध के नहों होता। अतः १थिवो काये में जलादि यों में 
रस आदि युणों को नियम से उपलब्धि होती है। इसी प्रकार बक काये में तेज आदि द्रव्य का युग 
जान छेना चाहिये ॥ ६ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार पू्वकक्षी के सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--9थिबो अ!दि पाँच' । 
सूत्रों में से प्रथम प्रथम द्रव्य उत्तर ( आगे के ) जलादि डब्य से व्याप्त है। इस कारण सम्बन्ध 
होने से पृचिवां में रस, रूप तथा स्पर्श मां हैं यह नियम हो सकता है। बह यह विषय परवियो 

भतब्यों कौ सृष्टि का वर्णन करनेवाले पुराणादि अन्यों में विः 

पर कद हि कस एम को बम सह के इक पल बजा 

उत्त पूरपक्ष के आशय का खण्डन करते हुए सिद्धान्ती के मत से सूनकार कहते हैं-- | 

पदुपदार्थ--न 5 नदीं, पा्थिवाप्ययों: > पाविव, तथा जलछौयद्रब्य दोनों के, प्रत्यक्षत्याद 
अत्यक्ष इने से ॥ ६७ ॥ 

आवार्थ--परार्थिंव तथा जलीय द्रन्यों का प्रत्यक्ष दोने के कारण पूव॑॑पक्षी का नियम मानना 
असंगत है । क्योंकि महृव परिमाण, सावयवता, तथा बद्भूतरूप होने से प्रत्यक्ष दोता है, इस 
कारण पूर्वपक्षिमत से जैजसद्रब्य द्वी का वास्तविक रूप शेने के कारण प्रत्यक्ष दोगा, नकि पारबिवः 


अथवा जलोय द्रब्य का, क्योंकि उन दोनों में वास्तविक रूप नहीं है, किन्तु तैजसूद्व्य के समान के 
पार्बिव तथा जलीय द्रव्य का भी प्रत्यक्ष तो होता है इस कारण केवल सम्बन्ध से प्रिवो आदि . 
सूतदल्यों में गन्ब, रस, रूप आदि अनेक गुणों का ग्रहण मानना अनुचित है। यदि पूव॑पक्षी के ५ 


मतालुसार पार्यिव तथा जलौय दोनों रव्यों में तेज ब्रब्य के सम्बन्ध से रूप मानकर पाचिव तथाः 
अंलीय द्रव्य का प्रत्यक्ष माना जाय तो बाजु का मौ तेज के सम्बन्ध से रूप लेकर प्रत्यक्ष दोने छगेगा, 
भौर दोता तो नहीं, अतः पूवपक्षो को नियम का कारण कहना पड़ेगा ॥ ६७ ॥ ] 


अर्थपरीक्षणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ ६९ 


नेति त्रिसत्रीं प्रत्याचट्टे | कस्मात्‌ ? पार्थिवस्य द्रव्यस्याप्यस्य च अत्यक्षत्वात्‌ | 
मह्त्वानेकद्रव्यत्वादूपाब्ो पलब्धिरिति तेजसमेब द्रव्य प्रत्यक्ष स्यात्‌ न पार्थि- 
बमाप्यं था रूपाभाबात्‌ | तैजसबत्‌ पार्थिवाप्ययोः प्रत्यक्षत्वात्‌ न, संसर्यादनेक- 
गुणबहण॑ भूतानामितति | भूतान्तररूप कृत॑ च पार्थिवाप्ययोः प्रत्यक्षत्व॑ ल्लुबतः 
प्रत्यक्षो वायु: प्रसज्यते, नियमे वा कारणमुच्यतामिति | 
रसयोर्वा पार्थिवाप्ययोः अत्यक्षत्वात्‌ पार्थिबो रसः घड़विधः आप्यो मधुर 
एब, न चैतत्संसगौद्भवितुमर्ति । रूपयोबो पार्थिवराप्ययो: प्रत्यक्षस्वात्‌ तैजस- 
रूपानुग्रहीतयो:, संसर्ग हि व्यज्ञकमेव रूपं न व्यज्ञ-यमस्तीति । एकानेकविषत्वे 
च्ञ॒ पार्थिवाष्ययोः प्रत्यक्षत्वाद्‌ रूपयोः। पार्थिव हरितलोहितपीताद्यनेकबिघं 
| रूपमाष्यं तु शुक्लमप्रकाशकं, न चैतदेकगुणानां संसर्ग सत्युपलभ्यते इति। 
छदाहरणमात्र चेतत्‌, अतः पर प्रपन्वः | 


॥ आश्षय से भाध्यकार सिद्धा्ती के सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-सूत के “ 

दद से पूव॑पक्षो के ६४ से ६६ तक के तीनों सूत्रों का खण्डन सूचकार करते हैं। ( प्रश्न )-क्यों 

पूव॑पक्षी का मत नहीं द्वो सकता १ ( उत्तर )--पार्थिव तथा जलीय दोनों द्रब्यों का प्रत्यक्ष धोने के 

कारण । जिसमें मदद परिमाण, सावयवता, एवं उद्भूत रूप होता है उसका प्रत्यक्ष दोता है ऐसा 

नियम होने के कारण पूब्पक्षो के मत से तैजस ( प्रदीप ) आदि ब्न्‍्यों का ही प्रत्यक्ष होगा, नकि 

पा्िव अथवा जलूँय द्रव्य का, क्योंकि उनमें अपना धुण रूप नहीं है। किन्‍्तु तैजस द्ल्य के समान 

पराबिब तथा जलोय द्रव्य का भी प्रत्यक्ष से ज्ञान होता दै, इस कारण केवल सम्बन्ध से दूसरे के 

| गुणों से भो अनेक गुणों का ग्रहण द्वोना नहीं हो सकता। यदि तैजत द्रल्य के सम्बन्ध से रूप 

दोने के कारण पार्थिव तथा जलीय द्रब्य का प्रत्यक्ष माना जाय तो तेज के सम्बन्ध सें रूप को लेकर 

बादु द्रम्य का मो चाक्षपप्रत्यक्ष दोने लगेगा, और दोता तो नहीं, इस नियम में पूव॑कक्षो को कोई 

विशेष कारण कइना पढ़ेगा। ( अर्थात तीन द्रब्यों का प्रत्यक्ष माना जाता दै--पा्िव द्वस्‍्य का, 

अडौय द्रव्य का तथा तैजस द्रव्य का । पू्वपक्षिमत से उक्त तोन में से केवल तैजस द्रव्य का दी 

,... चाहपप्रत्क्ष होगा, क्योंकि उसमें अपना रूप गुण है, पा्यिव तथा जलौय द्रव्य के रूप के न दोने 

से चाक्मपप्रत्यक्ष न पोगा। यदि रूपवाले तैजस द्रम्य के सम्बन्ध से रूप छेकर पार्षिब तथा जकौय 

लय को अपना रूप गुण न होने पर भी चाह्मपप्त्यक्ष 'माना जाय तो आकाझ तथा बाडु का मो 

हैहस द्रब्य के सम्बन्ध से रूम लेकर चाशुपप्रत्वक्ष धोने छगेगा )। ( सूत्र के देत॒ को दूसरे प्रकार से 

आध्यकार न्‍्याख्या करते हैं कि )--अथवा प्रणिवी तथा जछ के रसों के प्रत्यक्ष दोने से परथिवी का 

सुर, अम्ठ इत्यादि पट्‌ प्रकार का रस दोता है, और जल का केवल मधुर दी रस होता है। 

यह केवल सम्बन्ध से नहीं दो सकत।। कथवा तैजस रूप की सहायता को लेकर पार्षिव तया 

अलोय रूपों के प्रत्यक्ष होने से । क्योंकि केवक सम्बन्ध मानने पर रूप कैबल प्रकाशक दी है नकि 

अकाझ करने योग्य । तवा पार्मिवरूप अनेक प्रकार का होता है, जौर जछ का केवल आमास्वर 

शक एक दी दोता है; ऐस्पर होने पर भो पायिब तथा जलोयर्ूपों का प्रत्यक्ष दोता है। क्‍योंकि हरित 

(हरा) छोहित ( छाऊ ) पौत ( पौछा ) इत्यादि सप्त प्रकार का प्रचिबरी का रूप दोता है, और 

जरू का दूसरे को प्रकाशित न करनेवाका एक दी शुझुमान्न रूप होता दै। यह प्रत्यक्ष एक के 

गुणों के सम्बन्ध सात्र से नहीं दो स़कता। यह केषल उदाहरण है; और भो इसका विस्तार दो 
॥ २४ न्‍्या० 


] न्यायदर्शनस [अ० ३, आा० १, ६७ 


स्पर्शयोर्वा पार्थिवतेजसयोः प्रत्यज्ञलात्‌ । पा्थिबोडनुष्णाशीतः स्पर्शः उष्ण- 
स्तैजसः भ्रत्यक्षो, न चैतदेकगुणानामनुष्णाशीतस्पर्शेन बायुना संसर्गेणो- 
चपद्यत इति। 
अथ वा पार्थिवाष्ययोर्द्व्ययोब्यत्रस्थितगुणयोः प्रत्यक्ञत्वात्‌। चतुर्गुणं 
पार्थिव द्रव्यप , त्रिगुणमाप्यं प्रत्यक्ष, तेन तत्कारणमनुमीयते तथाभूतमिति | 
तस्य कार्य लिज्ज कारणाभावाद्धि कायौभाब इति | एवं तैजसबायब्ययोद्रेब्ययोः 
अल्यक्षत्वात्‌ गुणव्यवस्थायाः तत्कारणे द्रब्ये व्यवस्थानुमानमिति | 
हृष्टश्व विवेकः पार्थिवाप्ययोः अत्यक्षत्वात्‌। पाथिवं द्रव्यमबादिभिव्ियुक्त 
भ्रत्यक्षतों गरह्मयते, आप्य च पराभ्यां, तेजस व बायुना, न चैकैकगुणं गृह्मत 
इति, निरनुमानं तु 'विष्ट हमपरर॒॑परेणे'ल्येतदिति नात्र लिज्ञमनुमापक गरह्मत 
इति येनैतदेबं प्रतिपद्येमहि | 
यद्चे,क्तं विष्ट ह्पर॑ परेणेति भूतसश वेदितव्य॑ न॒ साम्प्रतमिति | नियमकार- 
णाभावादयुक्तम्‌ । हृ४्टं च साम्प्रतमपरं परेण बिष्टमिति धायुना च बिष्टं तेज 
सकता है । जैसे पार्थिव तथा तेजस रुपझ्ों के प्रत्यक्ष दोने से । इथिबी का कुष्माझीत स्पझे का 
और तेज ले उष्णस्पर्श का स्पार्यनप्रत्यक्ष दोता है। यह एक गुणवालों का अनुष्णाशीत स्परशवाले 
आयु के सम्बन्ध से नहीं दो सकता इस प्रकार । ( यदाँ पर 'रसयोरवा” इस भाष्य से 'उपपचचते! 
हाँ तक के भाष्य का तात्पयकार ने संक्षेप में ऐसा अर्थ किया हे फि--पार्षिव तथा जलोय रस के 
आम से अनेक ५व॑ पक प्रकार से प्रत्यक्ष द्ोता है ऐसी इस सूत्र के 'पार्थिबाद्ययोः प्रत्यक्षत्वात! 
इस हेतु को दूसरी स्यास्था है )। ( अन्य प्रकार से सूत्र के देत की व्याख्या करते हुए भाष्यकार 
आगे कहते हैं कि )--अथवा जिनके गुणों को व्यवस्था है ऐसे पार्थिव तथा जलीय दोनों द्रब्दों के 
प्रत्यक्ष होने से, क्‍योंकि रूप, रस, गन्ब तथा स्पर्शगुण वाले ( पार्थिव द्रब्य) और रूप, रस, 
स्पर्शयुण बाले ( जरीय द्रव्य ) दोते हैं जिनका प्रत्यक्ष दोता दै। जिससे उनके परमाणुरूप कारण 
भौ उतने युणबाले हैं यद अनुमान से सिद्ध होता है। जिसका अतुगगुग तथा ज़िगुणरूप पार्षिव 
रव॑ जलौय द्रन्य हो साधक देदु है, क्योंकि कारण की रुत्ता से काये की सत्ता सिड होती है। इसी 
अकार तेजस पवं वाडु सम्बन्धी द्रव्यों में झ॒र्णों की न्‍्यवस्था ( नियम ) के प्रत्यक्ष से सिद्ध होने के 
कारण उनके भी परमाणु रूप कारण दरब्यों में भी युणों के नियम होने को अनुमान द्वारा सिद्धि 
डोती है तथा इनका प्रथकू पृथक महृण भी देखने में आंता दै--क्योंकि पृथक्‌ पक पार्थिव 
जलीय द्रन्यों का प्रत्यक्ष होता है, कारण यद कि जल, तेज, भादि द्रन्यों से संयोग रखनेबाले 
पार्थिव द्रव्य का प्रत्यक्ष से ग्रदण द्वोता है, तथा पार्विव एवं तेजस द्रम्यों के संयोग से रहित जलौय 
द्रब्य का, एवं जलोय तथा वायु के सम्बन्ध से रद्दित पेजस द्रव्य का भी झदण होता है, और एकः 
एक ही गुणवाल्े पथिवी भादि द्रब्यों का ग्रहण नहीं होता | इस. कारण “बिष्टं हापरं परेण” श्से 
६ वें सूत्र में कहा हुआ पूर्वपक्षी के मत में कोई अनुमानप्रमाण नहीं है, क्योंकि एक-एक द्रव्य का. 
दुक-एक दी ग्रुण है दूसरे गुणों का केवल' सम्बन्ध दोने से हो प्रदण होता है, ऐसा मालले में 
कोई साधक लिञ्न नईं है जिससे इम ऐसा मान छें। और जो पूव॑ंपक्षो ने कद्दा था कि--'एक द्ब्य 
“दूसरे द्ब्य से सम्बन्ध रखता है” यह भूतद्॒व्यों को सृष्टि के वर्णन करनेवाले पुराणादिकों में 
"जानना चाहिये नकि दमें इसका अनुभव दै ऐसा वद भी नियम में कारण न द्वोने से असंगत है 


५ 


अर्थपरीक्षणम ] सभाष्यहिन्दीब्याब्योपेतम ३७१ 


इति। बिष्टत्वं संयोगः स च दयोः समानो बायुना च विष्ठत्वात स्पशवत्तेजो 
न तु तेजसा बिष्टत्वाद्‌ रूपबान्बायुरिति नियमकारणं नास्तीति। हृष्टं च 
तैजसेन स्पर्शेन वायव्यस्य स्पर्शस्यामिभवादप्रहणमिति, न॒च॒ तेनैब तस्या- 
भिभव इति ॥ ६७ ॥ 
तद़ेव॑ न्‍्यायविरुद्धं प्रवाद॑ प्रतिषिध्य “न सर्वगुणानुपलब्घे!रिति चोदितं 
समाधीयते-- 
पूर्व पूरवशुणोत्कपात्तत्तत्मधानम्‌ ॥ ६८ ॥ 


( अर्थाद गन्ब एथिदी में दी है इस्वादि नियम मानने में आपके मत में कोई प्रमाण नहीं है, 
क्योंकि उसका बाघ करनेवाल। हो प्रमाण तुमने कहा है, अतः सूतसंष्टि का किसी प्रकार गौण 
स्यबद्दार मानना उचित है) क्योंकि सांप्रत ( वर्तमान) में भी वाद्य से सम्बन्ध रखनेवाला तेन 
दौण आदि दूसरे से सम्बदद दूसरा देखने में आता ही है। क्‍योंकि संयोग को “विष्टता' कहते हैं 
अह दोनों संयोगों पदार्थों का समान दी द्वोता है, इस कारण तेज्टन्य बाय से सम्बन्ध रखने के 
कारण स्प्गुणवाला होता है. सकि तेल से सम्बन्ध रखने के कारण वायुरूप गुण का आधार 
होता है ऐसा नियम मानने में पूर्॑पक्षिमत में कोई प्रमाण नहीं है। और तेज के उच्णस्पर से 
'तिरस्कत होने से वायु को अपने अनुष्गाशीत र्पश का ग्रदण नहीं होता, यह भौ देखने में आता है, 
अपने से अपना तिर॒स्कार नईं हो सकता (अर्थात प्रत्यक्ष का बाघ तो दूर रह विकल्प से भौ 
विष्टता” ( संदोग ) नहीं हो सकता ) क्‍योंकि वह दोनों का समान होता है, अर्थात दूसरे का 
थुण जो दूसरे में उपलब्ध द्ोता है क्या वह केवल संयोग से अथवा व्याप्त होने से ऐसा विकल्प 
हो सकता दे, यदि व्याप्ति से, तो अश्नि से संदुक्त लोहपिण्ड में अ्मि के युणों का भहण न होगा, 
क्योंकि उनका स्याप्यव्यापकमाव नहीं दै । अतः अन्‍य पदाये का संयोग ही हेत होगा, जो दोनों में 


५ समान होने के कारण तेज से सम्बन्ध रखनेवाले वायु में रूपयुण होने से वायु का भी चाक्षव- 


अल्यक्ष होने लगेगा ) ॥ ६७॥ 

( इस प्रकार पूवव॑पक्षो की द्र्यों के यु्णों की व्यवस्था का खण्डन करने के पश्चात सिद्धास्ती की 
अवस्था में पूर्वपक्षी के दिये दूपणों का उद्धार करनेवाले सिद्धान्त के सूच का अवतरण देते हुए 
आध्यकार कहते हैं कि )-इस प्रकार न्याय (युक्ति ) के विरुद्ध पूर्वपक्षी के द्रब्यों के ग्रर्णों को 
व्यवस्था के मत का खण्डन कर 'न सर्वगुणासुपलब्धेः? इस ६४ वें सूत्र में दिये हुए पूर्वपक्षी के 
आक्षिप का समाधान किया ज्ञाता है-- 

पदपदार्थ--पूवपूरवगुणोत्कर्षाद 5 प्रथम-प्रथम युग के उत्कपें दोने से, तत्तत्रघानम्‌ ७ उस-डस 
अपान ( मुख्य ) ग्रणबाला होता है ॥ ६८ ॥ 

आवार्ध--आ्रण इत्यादि इन्दियों में जो पूर्व-पू्व गन्वादि हैं उस शुण के अमिन्यक्त करने के 
सामध्य से वद-बह ध्राणादि इन्द्रिय उसःउस गन्धादि प्रधान गुणवाला है, इस कारण प्ृथिवी मैं 
बर्रेमान भी रूप, रस, तथा स्पश्णग्रुों का उससे ग्रहण नहीं होता । ( अर्थात प्राण नामक इन्द्रिय 
डे तथा रनेन्द्रिय, रसप्रथान, ने के कारण '्ूविवरी में बतंमान अन्य थु्णों का उनसे 


“शान नहीं होता ) | किन्तु वातिककार इस व्याख्या को नहीं मानते, क्योंकि यदि विषय को ऑंदण 


करना दो इन्द्रियों की प्रधानता द्वों तो सम्पूर्ण इन्द्रियों में विषय झाइकता द्वोने से सभी प्रधान दो 
आयेंगे । किन्तु जिस व्याख्या को वातिककार नहीं मानते बह भाष्यकार को संमत नहीं हैं, क्योंकि 


झ्जर स्यायदर्शनस्‌ [ अर ३, आ० १, सू० ६८ 

तस्मान्न सर्बगुणोपलब्धिः प्राणादीनां पूर्व पूर्व गन्धादेगुणस्थोत्कर्षात्तत्तत्म- 
घानमू्‌ | का भ्रघानता ? विषयग्राहकलम्‌ | को गुणोत्कप: ? अभिव्यक्तो 
समर्थत्वमू । यथा बाह्यानां पार्थिवाप्यतैजसानां द्रव्याणां चतुगुणत्रिगुण- 
ढविगुणानां न सर्बंगुणव्यक्ञकत्व॑ गन्धरसरूपोत्कपोत्त यथाक्रमं गन्धरसरूप- 
ड्यश्लकत्वम्‌ | एवं घाणरसनचक्षुषां चतु्गुणत्रिगुणद्विगुणानां न सर्वगुणग्राह- 
कत्वम+ गन्धरसरूपोत्कपोत्त यथाक्रमं गन्धरसरूपग्राहकत्वम्‌ | तस्माद्‌ घ्राणा- 
दिभिन सर्वेषां गुणानामुपलब्धिरिति | 

यस्तु प्रतिजानीते गन्धगुणत्वाद्‌ घ्रार्णं गन्धस्य आहकमेव॑ रसनादि- 
ध्यपीति ? तस्य यथागुणयोगं घ्राणादिभिगुंणप्रहणं प्रसब्यत इति ॥ ६८ ॥ 


“तत्तत्प्रधानस्‌” इसका यह अर्थ नहीं है कि प्रवम-प्रथम इन्द्रिय जागे के इन्द्रिय से प्रचान है, किन्दु 
बह-बह युण जिसका प्रधान है, वही पूब॑-पूर्व इन्द्रिय है, ऐसा अथे करना चह्विये--इस ब्याख्या में 
डपरोक्त वार्तिककार को अथ्रद्धा नहीं हो सकती । श्राणादि इन्द्रियों के पूर्व पूर्व गन्धादि युणों के जो 
हगेन्द्रियादिकों के युण हैं उनके उत्कर्ष से--उत्तर रसनादि इन्द्रियों में न रहते हुए पूरे में ब्तमान 
होने से उप्त-उस की प्रधानता है, भ्र्याव उस-उस गुण से बह प्रधान है। आणादिक से 
सम्पूर्ण गुणों का धदण नहीं होता, जिससे यह सिद्ध द्वोता है कि जिसी गुण को लेकर उक्त रूप प्रधान 
है बह उद्भूत दोकर उससे ग्रहण किय। जाता है, नकि सम्पूर्ण, ऐसो दर्धमानोपाध्याय ने इस अन्य 
की स़माकोचना को है ॥ ६८ ॥ 

( इसो आशव से साध्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--सम्पूर् गन्‍्धादि युणों की इस 
कारण परचिवों आदि डन्‍्यों में उपलब्धि (श्ञान ) नहीं होता। क्योंकि धाणादि इस्धियों में जो 
अथम-पस हैं उनमें ग्ध आदि: थुणणों के उत्कप दोने से आगेच्धिय गन्प्रधान, रसनेन्द्रि 


रसप्रधान देसे संपूर्ण इन्दियं अपने-अपने युण की अधिकता से प्रधान द्वोते हैं। ( प्रइन )-वहाँ . 


अ्रषान द्वोना क्या है ! ( उत्तर )--अपने-अपने गुणरूप विषय को प्रदण करना । ( प्रइन )--झु्ोँ 
का उत्कर्ष क्या है ! ( उत्तर )--उन-उन गन्धादि युर्गों को प्रकट करने में सामथ्ये। जिस प्रकार 
क्रम से चार युण, तौन गुण, तथा दो युणवाक्ते पार्यिव, जछीय, तथा तैजस बाह्मविषयरूप द्रव्य 
सम्पूर्ण शाणों को प्रकाशित नहीं करते, डिन्दु गन्ध, रस, तथा रूप शुण के उत्कपे से ऋमालुसार 
जन्ध, रस, तथा रूप दो के प्रकाशक होते हैं--इसी प्रकार चार, तीन, तथा दो सुणवाले प्राण, 
रन, एवं चक्ष॒ इन्द्रिय भी रुम्पूर्ण स्पादि युणों को ग्रहण नहीं करते--किन्तु गन्य, रस, तथा 
रूप के उत्कप॑ के कारण क्रम से गन्ब, रस, तथा रूप गुण को अद्ृण करते हैं, इस कारण प्रागावि 
इन्द्रियों से सम्पूणे रूपादि गुणों की उपलब्धि (ज्ञान) नहों होता। ( मर्धात सम्पूर्ण गुणों का 
सम्बन्ध होने पर भो प्रागेन्द्रिय में गन्धगुश का हो उत्कप है, इस कारण वह गन्व को हीं ग्रहण 
करता है। अतः प्रधानता का कहना गन्ववत्ता का निषेध करना है, नकि गन्ष का होना, गन्ध के 
आन होने में प्रयोलक है; किन्त॒ गन्व का उत्कपं यह सिद होता है। (आगे पूर्॑पक्षिमत का 
अनुवाद कर भाष्यकार ख़ण्डन करते हुए कहते हैं कि )--ओो पूर्वपक्षो ऐसो प्रतिज्ञा करता है कि-- 
#वान्थयुण का आधार दोने के कारण ब्राणेन्द्रिय गन्ब का अदण करता है, इसी प्रकार रसनादि 
अन्द्रियों में मो जानना” ऐसी--उसके मत में गुणों के सम्बन्ध के अनुसार ध्ाणादि इन्द्ियों सै 
डर्गों के श्ञान होने को आपत्ति भा जायगी। (र्थाद “केवल गन्पयुण का आधार होने से, प्राण 


अर्थपरीक्षणम्‌ ] समभाध्यहिन्दीव्याख्योपेतम इ्छ३ 


किक्ततं पुनर्व्यवस्थानं किद़्ित्पार्थिवमिन्द्रियं न सबोणि, कानिचिदा- 

प्यतेजसबायव्यानि इन्द्रियाणि न सबोणीति १ 
तद्यवस्थान तु भूयस्त्वात्‌ ॥ ६९॥ 

अथीनिर्दत्तिसमर्यस्य प्रविमक्तस्य द्रव्यस्य संसर्गः पृठुपप्त॑स्कारक्रारितों भूय- 
स्वम्‌ | इछ्ठो दि प्रकर्ष भूयस्त्वशब्दः, प्रकृष्टो यथा विषयो भूयानित्युच्यते | 
यथा प्रथगर्थक्रियासमथोनि पुरुषसंस्कारबशाद्रिपौषधिमणिप्रश्नृतीनि द्रव्याणि 
निर्वृर्यन्ते न सर्व सर्वार्थमेव॑ प्रथम्विषयप्रदणसमथौनि ब्ाणादीनि निवव॑र््यन्ते न 
सर्वविषयग्रदणसमर्थोनीति ॥ ६६ ॥ थे 

स्ब्रगुणान्नोपलभन्‍्ते इन्द्रियाणि | कस्मादिति चेत्‌ ९ 


इन्द्रिय गन्पग॒ुण को अदग करता है, नकि उससे गन्धयुण का उत्कप॑ होने से” ऐसी जो पू्वेपक्षी' 
प्रतिज्ञा करता है, उसके सत में सम्पूर्ण रूप, रस, गन्ध तथा स्पर्श ऐसे चारों झु्गों का झगेन्द्रिय से 
आन दोने को आपत्ति भा जायगी ) ॥ ६८ ॥ 
( आगे के सिद्धान्त सूत्र का अवतरण देने के लिये पूर्वपक्षिमत से ्रइन दिखाते हुए भाष्यकार 
है कि )--( प्रइन )--“कोई प्राण नामक ६ी इन्द्रिव पा्थिब है, सम्पूर्ण इन्द्रिय पा्िव नहीं 
रसन जलीय दो है, चक्षु तैजस दी है, त्वचा वायु का दी 
इन्द्रिव है न कि सम्पूर्ण इन्द्रिव जलीय, ठैजस और वायवीय हैं, यइ भो व्यवस्था क्यों है १ (उत्तर-- 

पदुपदार्थ--तधवस्थान तु 5 किन्तु इन्द्रियों के पाथिव भादि व्यवस्था है, भूयर्त्वाद » उत्कर्ष 
होने के कारण ॥ ६९ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार मिक्न-मिन्न कार्ये करने में समर्थ विष की औषधि, मणि, मन्त्र श्त्यादि के 
आत्मा के संस्कार के अधीन होने से बने हैं नकि सम्पूर्ण ही सब प्रकार के कार्य करने में समय 
होते हैं, सो प्रकार अपने २ गन्ध रूथ आदि विषर्यो को अदण करने के लिये प्राणादि इन्द्रिय बने 
ह न कि संपूर्ण विषयों को झ्रदृण करने के डिये संपूर्ण इन्द्रिय वने दैं ॥ ६५ ॥ 

इसो आशय से भाध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र में 'भूयस्त्व” इस पद को: 
'आस्माओं! के विशेष कर्मों से किया गया हुआ कार्यों के सिद्र करने में समथे प्रविमक्त ( प्थक २ 
विभाग किये हुए पांचों प्रकार के प्रथिवों आदि द्रब्यों के प्रकृति विक्ृति ( कारण काये) रूप 
विज्ेष संसग॑ अर्थ है । क्‍योंकि इस भूयरत्व झब्द का छोक ब्यवद्ार में प्रकर्प ( अधिकता ) रूप 
अधे में प्रयोग दोता है, दशा देखने में भाता है-कारण यद है कि अधिक विषय को ही 
“भूयात! प्रचुर है, ऐसा कइ्टा जाता दे । अतः आत्माओं के भद्ृष्ट रूप कर्म विशेष के कारण प्रथक्‌ २ 
कार्यों को करने में समर्थ विष, औषधि, मंत्र, मणि इश्यादि द्रव्य पदार्थ बने हैं, न कि विष आदि 
संपू्े दी दब्य संपूर्ण कार्यों को करने में समये हैं-इसी प्रकार अपने २ गनन्‍्ध आदि मिन्न हे 
विषयों को जानने में समर्थ प्राण आदि इन्द्रिय भी बने हैं, न कि सभो इन्द्रिय संपूर्ण विषयों को 
जानने में समर्थ बने हैं यद् सिद्ध दोता है ॥ ६९ ॥ 


अभ्जिम सिद्धान्त सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार पूर्व॑पक्षी के मत से झंका दिखाते हैं कि-+ 
बाण जादि इन्द्रिय अपने २ गन्ध भादि युणों को क्यों नहीं जानते ! ऐसी शंका करों तो-- 


हो] न्यायदर्शनस[ झ० ३, आ० १, स्‌ू० ७०-७क 


सगुणानामिन्द्रियभावात्‌ ॥ ७० ॥ 
स्वान गन्धादीज्नोपलभन्‍्ते घ्राणादीनि। केन कारणेनेति चेत्‌ ! स्वग॒ुणैः 
सह त्राणादीनामिन्द्रियमावात्‌ | धारण स्वेन गन्वेन समानार्थकारिणा सह बाह्य॑ 
गन्ध॑ ग्रृहाति तस्य स्वगन्धप्रहणं सहकारिबेकल्यान्न भवति, एवं शेषाणामपि ॥ 
यदि पुनः सहकारी च स्यादू घ्राणस्य अद्यश्ेत्यत आह-- 
तेनेंब तस्याग्रहणाच ॥ ७१॥ 
न गुणोपलब्धिरिन्द्रियाणाम । यो जूते यथा बाह्चं द्रव्यं उल्लुपा शूद्यते तथा 


पदपदार्थ-सग॒णानां ७ गन्वादि शुभ वाछों को, इस्द्रिय माबात ७ प्राणादिकों में इम्द्रियता 
डने के कारण ॥ ७० ॥ 

आवार्थ--अपने २ गन्धादि युपों के साथ प्राण भादिकों को अपने २ गन्धादि यों के ग्रहण 
करने का सामथ्ये होने के कारण समान अथे के करने वाले अपने गन्‍्ब के साथ बाह्य गन्ब को 
अहण करते हैं, अतः सहायक न होने से वह प्राणादि इन्द्रिय अपने २ गनन्‍्थादि युणों को नहीं 
जान सकते, अतः अपने २ गन्वादि थुणों का शान प्राण आदि इन्द्रियों को क्यों नहीं होता यह 
टृब॑पक्षी नहीं कद सकता ॥ ७० ॥ 

(इसी आश्षाय से माध्यकार सूत्र की न्वाख्या करते हैं कि )--“अपने २ गन्ब आदि य॒णों को 
आण आदि इन्द्रिय नहीं जानते-इसमें क्‍या कारण हैं”--ऐसा पूर्बपक्षो कहे, तो-अपने २ 
गन्बादि युरनों के साथ ही ब्राणादि इन्द्रियों को इन्द्रिय रूपता दोने के कारण यह उत्तर है। क्योंकि. 
शक ही कार्ये को करने वाके अपने गन्‍्ब गुण से धराण इन्द्रिय बाहरो दिषय पुष्पादियों को गन्‍्ब का 
अददण करता है इस कारण सदायक के न दे से ( अथांत काये कारण भाव भेद यरित हं ने के 
कारण ) प्रात इन्द्रिय अपने गन्ब को नई जानता | इसो प्रकार और इन्द्रियों में मो जान छेना 
चाहिये, - अतः पूर्षपक्षो का उपरोक्त प्रश्न असंगत है। यहां पर 'स्वगुणाज्नोपलम्भम्ते' इत्यादि 
आष्यकार के अवतरण ग्रन्थ का--आगादियों के गन्बादि शुणवान दोने में प्रमाण कहते हैं-देसा 
अत्तिकार ने इस सूत्र का अवतरण दिया है ॥ ७० ॥ 

(“अमेद में भी झाद्य ग्राक भाव क्यों न दो” इस पूर्व पक्ष के खण्डन करने वाले सिद्धान्त 
सूत्र का अवतरण देते हुए आाष्यकार पूर्वपक्ष मत से झंका दिखाते हैं कि )--"“यदि गन्बगुण यु 
अत्यक्ष में सदायक होता दुआ ग्रहण योग्य भो क्यों न होगा” इस प्रकार इंका करों तो सूत्रकार 
उत्तर दैते हैं-- 

पद॒पदार्थ--तेन एव ० उसी इन्दरिय प्राणादिक से, तस्थ  ड्सो का, अग्नदणाद च » ग्रदण न 
होने से भी ॥ ७१॥ 

आंवार्य--श्रागादि इन्द्रियों से उन्हीं के गन्धादि युर्णो का ज्ञान नहीं हो सकता, क्योंकि यई 
कहना ऐसा है, जैसे कोई कद्दे कि चक्र इन्द्रिय से जिस प्रकार बाह्य धटादि द्रब्य का प्रत्यक्ष होता 
है, उसी प्रकार उसी चश्लु इन्द्रिय से उसी चश्लु इन्द्रिय का भो शान होगा, क्योंकि दोनों स्वछ में 
ज्ञान न होने का कारण समान ही है, अतः अमेद में आक्म मराहक भाव नहीं हो सकता ॥ ७१ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार साध्यपद को छेकर ब्यास्या करते हैं कि )-परणादि इम्द्ियों से 
उनके गन्वादि थुणों का शान नहीं होता। नो मनुष्य ऐसा कहे कि--"/जिस प्रकार बाह्य बदादि 
ड्ब्यों का चक्ष इन्द्रिय से चाह्षप प्रत्यक्ष होता दै, उसो प्रकार उसी चछ्ठ इस्द्रिय से उसी चश्नः 


अर्थपरीक्षणम्‌ ] समाध्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ झ्७७ 


तेनैब चक्षुपा तदेव च्षुर्गृद्यतामिति, तादगिदं, तुल्यो ह्युभयत्र प्रतिपत्तिहेस्व- 
भाब इति ॥ ७१॥ 
न शब्दशुणापलब्धः ॥ ७२ ॥ 
स्वगुणान्नोपलभन्त इन्द्रियाणीति एतन्न भवति। उपलभ्यते हि स्वगुणः 
श्रोत्रेणेति | ७२ ॥ 
तदुपलब्धिरितरेतरद्रव्यगुणवैधरम्यात्‌ ॥ ७३ ॥ 
न शब्देन गुणेन सगुणमाकाशमिन्द्रियं भवति, न शब्दः शब्दस्य व्यज्ञक: 


इन्द्रिय का भी ज्ञान द्वोगा”” ऐसा दो यद्ध भी कददन। है, कि प्रागेन्द्रिय से दी प्लागेन्द्रिय के गन्धगुण 
का जान होगा । क्योंकि दोनों में ज्ञान के कारण भेद का ह्वोना नहों है, यद समान ही है। 
किन्तु इत्तिकार ने इस सूत्र को व्याख्या ऐसो की है कि--धाणादि इन्द्रियों में पूर्वोक्त प्रकार से 
गन्धादि थुण सिद्ध होने पर भी, उनका प्रत्यक्ष नहीं होता इस कारण उनमें अनुद्भूतता माननो 
होगो, इसो आशय से सूत्रकार ने इस सूत्र में यद कदा है कि--डस प्राण इन्द्रिय से उस सुन 
प्रागेन्द्रिय के सदरण न होने के कारण बह उद्भूत नहीं है यद कल्पना ऐोतो दे )॥ ७१॥ 

( श्ाणेन्द्रियादिकों से उन्हीं के गन्धादि युर्गों का अदृण नहीं द्ोता, यंद नियम नहीं दो सकता 
इस आश्यय सै पूरवपक्षि मत से सूचकार कहते दैं-- 

पदपदार्थ--न 5 ऐसा नहीं दो सकता, शब्द ग्रुणोपलब्पे ओत् रूप इन्द्रिय से अपने शब्द 
आुण का ज्ञान होने से ॥ ७२ ॥| 

आवार्थ--आकाश रूप ओज नामक इन्द्रिय से अपने शब्द रूप गुण का शान दोता है, अतः 
| परणादि इन्द्र अपने गन्वादि'धुर्ो को नहीं जानते यह नहीं हो सकता ॥ ७२॥ 

(इसी आझय से आाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--"अपने गन्धादि य़ुण्गों को श्राण जादि 
इस्द्रिय नहीं जानते--यद सिद्धान्ती का कइना थुक्त नद्दों है, क्योंकि आकाशरूप ओजनरेन्द्रिय से. 
अपने झब्द रूप गुण का ज्ञान द्वोता हो है? इस कारण ॥ छर ॥ 

इस भापत्ति का खण्डन करते हुए सिद्धान्तरि मत से सूषकार कहते हैं कि-- 
| पदपदार्थ--तदुपलब्धिः * उस शब्द का शान द्वोता है, श्तरेतरद्रब्यगुणवैषम्याँद ७ परस्पर 
ड्रब्य के गुणों के विरुद्ध धर्म वाले डोने से ॥ ७३ ॥ 

आवार्थ--शब्द रूप गुण से थ्ुण का आधार जाकाश ओजेम्द्रिय नहीं दोता, न शब्द शुण 
झब्द को प्रकाशित करता है। प्राणादि इन्द्रिय अपने गन्वादि थर्णों को अदण करते हैं ऐस। मानने 
में इसमें प्रत्यक्ष प्रमाण है, न अनुमान से हो यद्द सिद्ध हो सकता है। और प्रस्तुत में आकाश 
रूप ओबेन्द्रिय से शब्द का शान द्ोता है, और भाकाश का शब्द शुण है यद सौ परिशेष 
अलुमान प्रमाण से सिद्ध दषोता है, तस्माद ओत्र से अपने झब्दगुण का ज्ञान दोने के इश्टन्त से” 


प्राण भादि इन्द्रियों से अपने २ गन्धादि य॒ुणों के ज्ञान देने को आपत्ति पूव्व॑पक्षों को नहीं हो 
सकती ॥ ७३॥ 


(इसी आशय से भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते दैं कि )--झब्द रूप शुभ से सुण का 
आधार आकाश ओजत्र इन्द्रिय नहों द्वोता। तथा शब्द शब्द गुण का प्रकाशक भी नहीं दोता। 
(ज्राणादि इन्द्रिय अपने २ गन्धादि शुणों को जानते हैं. इस विषय में प्रमाण मी नहीं दे इस 
आशय से माष्यकार आगे कहते हैं कि )--आणादि इन्द्रिय अपने २ गन्वादि युर्णों को जानते हैं 


ड्ज्द न्‍्यायदर्शनस्‌ [ अ० ३, आ० १, सु० ७३ 


नच घाणादीनां स्वगुणग्रहण प्रत्यक्ष॑ नाप्यनुमीयते, अनुमीयते तु श्रोत्रेणा- 
काशेन शब्दस्य ग्रहण शब्दगुणत्वं च आकाशस्येति | परिशेषश्चानुमानं वेदि- 
तब्यम्‌। आत्मा ताबत्‌ श्रोता न करणम्‌, मनसः श्रोत्रत्वे बधिरत्वाभावः 
प्रथिव्यादीनां श्राणादिभावे सामथ्य श्रोेत्रभावे चासामर्थ्यम्‌ | अस्ति चेद्‌ आओत्र- 
माकाशं च शिष्यते परिशेषादाकाशं श्रोत्रमिति | ७३ ॥ 


इति द्वादशमिः सुज़ैर्थपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ 


देखा न प्रत्यक्ष से सिद्ध होता है, न अनुमान प्रमाण दारा द्वो सिद्ध होता है। प्रस्तुत में आकाश 
रूप ओज्ेन्द्रिय से शब्द का शान द्वोता है, एवं भाकाश का शब्द गुण है, यह भी अनुमान प्रमाण 
डारा सिद्ध होता है । वद प्रिशेष नामक अनुमान है ऐसा जानना चाहिये । क्योंकि जौोबात्मा 
ओठता (ख़ुनने वाछा ) है, वह शब्द झान में विशेष कारण नहीं हों सकता। यदि मन को 
ओज्रेन्द्रिय माना जाय तो वधिर, अन्प आदि न दवोंगे। १थिवी जल, आदिकों को, प्राणादि इस्द्रिय 
डने में सामथ्ये है, ओजेन्द्रिय झोने में सामथ्य नहीं दे। और यद ओजेन्द्रिय तो है। आकाश दी 
एक अवशिष्ट द्रन्य बच जाता है, अतः परिश्षेपानुमान से सिद्ध द्ोता दे कि आकाश हाँ ओनेन्द्रिय 
है॥ ( यहां पर वार्तिककार ने ऐसी समाछोचना की है कि--आणादि इन्द्रिय अपने गन्धादि 
आण्णों को नहीं जानते यद कहना असंगत दे क्योंकि शब्द अपना युग आकाश रूप ओत्र से जाना 
जाता है। सत्य दे ओोत्नह़्प आकाश से झब्द का झ्ञान होता है, किन्त॒ वह ओत्र शच्द सहित 
होने से इन्द्रिय नहीं है, अर्थात्‌ धाणादि इन्द्रिय जैसे गन्धादि गुण बाले द्वी इन्द्रिय होते हैं, वैसे 
आकाश नहीं है। क्‍योंकि शब्द जौर य॒र्णों से विरुद ध्मं वाला है और आकाझ भी दूछ्तरे द्ब्वों से 
विरुद्ध धर्म वाह है इसो विषय को इस सूत्र में सूचकार ने कद्दादे किन शब्द झब्द का 
अ्यंजक दोने से आकाश सगरुण द्वोता हुआ ओजत्र ईन्द्रिय ढोता है। यह ओत्र उपरोक्त परिक्षेपानुमान 
सै आकाश ही दे यद सिद्ध द्वोता है । इत्यादि ॥ ७३ ॥ 


इसी प्रकार बात्स्यायनमुनिक्षतम्यायमाष्य में ततोयाध्याय का 
प्रथम आह्िक समाप्त हुआ। 


+कैलक-ण 


अथ तृतीयाध्यायस्थ द्वितीयमाहिकम्‌ 


परीक्षितानीन्द्रियाण्यथोश्र, बुद्धेरिदानीं परीक्षाक्रमः, सा किमनित्या नित्या 

चेति ? कुतः संशय: ? 
कर्माकाझसाधम्योत्संशयः ॥ १॥ 

अस्पर्शवक्त्व॑ ताभ्यां समानो धर्म उपलभ्यते बुद्धी, विशेषश्लोपजनापायधघ- 
संबस्य॑विपर्ययश्य यथास्वमनित्यनित्ययोस्तस्यां बुद्धी नोपलभ्यते, तेन 
संशय इति ॥ १॥॥ 

अनुपपन्न: खल्बय॑ संशय: सर्वेशरीरिणां हि. प्रत्यात्मबेदनीया अनित्या 
बुद्धि: सुखादिबत | भवति च संवित्तिज्ञोस्यामि जानामि अज्ञासिपमिति; न 


(५) बद्धि की अनित्यता का प्रकरण 

(दादश प्रकार के प्रमेयों में से अर्थ की परीक्षा के पक्चाव ऋमप्राप्त बुद्धि रूप प्रमेथ को 
परीक्षा का प्रारंभ करते हुए साध्यकार शुद्धि ( शान ) नित्य है अथवा झनित्व दै, इस प्रकार के 
संशय के सूत्र का अवतरण देते दें कि--) तृतोयाध्याय के प्रथमाहिक में इन्द्रिय तथा अर्थे रूप 
प्रमैय दा की भी परोक्षा कर चुके, इस कारण इस द्वितोयाहिक में बुद्धिपदाये को परीक्षा क्रम 
प्राप्त है, अतः बह जुद्धि अनित्व दे अथवा नित्य यह संझय होता है। ( वाह्य प्रमेय पदार्थों की 
(रीक्षा करने के पश्चाव शरीर के मौतर रहने वाले बुद्धि रूप प्रमेय पदार्थ को परीक्षा को आरम्भ 
करते हैं ऐसा परिशुद्धिकार का अवतरण है ) इसमें निवन्ध प्रकाशकार ने बुद्धि एवं मन दोनों को 
आरौर के भौतर के प्रमेय पदार्थ कहा है अतः इस आहिक में मन को परोक्षा भी अन्त में को गई है। 
( प्रश्न सध्यस्थ का )-- उक्त संझय क्यों होता हैः ( उत्तर )-- 

पद॒पदार्थ-कर्माकाश सार्म्याव 5 क्रिया तथा आकाश के समान धर्म होने के कारण, संशयः« 
बुद्धि नित्य दै अथवा अनित्य यह संदेह होता है॥ १४ 

आवार्थ--क्रिया एवं आकाश दोनों का स्पशैरदित होना यद धर्म बुद्धि में भी है, और 
उत्पत्ति एवं नाश रूप अनित्यता धर्म और उत्पत्ति तथा नाश न द्ोना यह नित्य का विशेष 
भी बुद्धि में नहीं पाया जाता इस कारण बुद्धि नित्य है अबवा अनित्य यह संशय होता है ॥ १ ४ 

( इसी भाशय से भाष्यकार व्याख्या करते दें कि )--अनित्य क्रिया एवं नित्य भाकाश इन 
दोनों पदायों का स्परशरहित होना यह समान धर्म बुद्धि में उपलब्ध दोता है। और उत्पत्ति 
तथा नाश होना अनित्य पदा्ों का विशेष बम तथा उत्पत्ति एवं नाश न द्ोना यह नित्य पदार्थों 
का विशेष धर्म उस बुद्धि पदार्थ में शात नहीं दोता, इस कारण बुद्धि पदार्थ नित्य है या अनित्य 
है ऐसा यह संशय द्वोता है ॥ १॥ 

( डड्धि पदाएँ नित्य है ऐसा मानने वाले पूर्प्षि सूत का अवतरण देते हुए भाष्यकार ऋइते 
है कि ) उपरोक्त संशय असंगत है, क्योंकि प्राणिमात्र को यह अनुभव द्ोता है कि इखदुः्ख 
आदि जुर्गों के समान बुद्धि रूप आत्मा का शुण भी झअनित्य है, कारण यह कि देसा अनुभव भो 
प्राणिमात्र को होता है कि मैं जानूंगा, जानता हूं, मैंने जाना था। यह सृत, भविष्य, तथा 
अरमान ऐसे तौनों कालों में ुडधि या भनुभव बिना उसके वश्यत्ति तथा नाक्ष मानने के नहीं हो 


ड्छ्ड स्यायदर्शनस. [ ञअ० ३, आ० २, सू० 
चोपजनापायाबन्तरेण त्रैकाल्यव्यक्ति:, ततथ्र त्रैकाल्यव्यक्तेरनित्या बुद्धिरित्येत- 
स्सिद्धम्‌ | प्रमाणसिद्धं चेद॑ शाब्नेडप्युक्त मिन्द्रिया थेसजिकरों पत्रमु,.॒युगपज्‌ 
ज्ञानानुत्पत्तिम॑नतो टिक्नमि'त्येबमादि तस्मात्संशयप्रक्रियानुपपत्तिरिति | 

हृष्टिग्रवादोपराठम्मार्थ तु अऋरणम्‌ | एवं द्वि पश्यन्तः अबदन्ति साह्नचथा:, पुरु- 
पस्यास्तःकरणभूता नित्या बुद्धिरिति | 

साधन च प्रचक्षते- 
विषयप्रत्यभिज्ञानात्‌ ॥ २॥ 
किं पुन्नरिदं अत्यमिज्ञानम्‌ ? य॑ पूर्व मज्ञासिपमर्थ तमिम॑ जानामीति ज्ञानयोः 


सकता। इस कारण उक्त प्रिकाल में श्ञान के होने के कारण बुद्धि अनित्य है यद सिद्ध होता है। 
इस विषय को न्यायज्ञासत्र ने मौ प्रमाण सै सिद्ध किया है, क्योंकि इन्द्रिय एवं पदार्थों के संनिकर्ष 
से उत्पन्न शान को प्रत्यक्ष कइते दैं-तथा “एक काछ में अनेक ज्ञानों की उत्पत्ति नं होना « 
मन का साधक लिछ्ष है! इत्यादि सूत्रों से मो बुद्धि अनित्प है यद सिड है, भततः बुद्धि नित्य है. « 
अथवा अनित्य है यद संशय का प्रकार नहीं दो सकता । यह बुद्धि के अनित्वता का प्रकरण केवल 
सांख्यमत से माने हुए यद तत्त्व रूप अन्तःकरण बुद्धि का खण्डन करने के डिये यहां उठाया 
गया है। ( र्थाद बुद्धि के नित्य अथवा अनित्य होने का विचार यहां प्रधान विषय नहीं है किस्त 
इसके द्वारा बृत्ति से मिन्न सांख्यों का अभिमत बुद्धि तत्व का खण्डन किया जाता है। सामान्व 
झूम से शुद्धि पदार्थ के नित्यानित्य विचार से )। क्योंकि यदि सांख्यों का अभिमत बुद्धि तत्वसे « 
उत्पन्न दोने वाली उसको वृत्तियों से भिन्न यह तत्व अन्तःकरण हो सकेगा, तो नित्यता के साथन 
अतिसंपान ( स्मरण ) आदि बुद्धि के नित्यता के साथक नहीं हो सकेंगे, इस कारण उसकी वृस्तियों 
को ही बुद्धि मानना युक्त होगा, जिससे उन वृत्तियों से भिक्ष डुद्धि तत्व सिद् न दो सकेगा । 'बुद्धि, 
उपलब्धि, क्ञान ये सब भिन्न पदार्थ नहीं हैं? ( १।१५१५ ) देसा बुद्धि का छक्षण कह चुके हैं। 
जिससे इस विचार को रूक्षण में हो संगति दोती है, नहीं तो प्रधान रूप से बुद्धि का नित्यानित्य 
विचार लक्षण में संगत न होगा। 
( इसी आशय से माध्यकार आगे कइते हैं कि )--सांख्य मतावलंबी दिद्वान्‌ ऐसी इृष्टि रखते 
हुए ऐसा कहते हैं कि--“आत्मा का अन्‍्तम्करण रूप बुद्धि तत्व नित्य दै”। और इसमें साथक 
(छठ ) भी देते दैं-- | 
'पदुपदार्थ--विषय प्रत्यमिज्ञानात 5 विषय की ग्रत्वनिशा होने के कारण ॥ २॥ 
आबार्थ--'मिस्त विषय को मैंने पूर्वकार में जाना था उ्सो को इस समय भी मैं जानता हूँ! 
इस प्रकार दोनों ( पूर्व और सांप्रत) शानों का एक दी विषय में प्रतिसंघान करना प्रत्यमिश्वान 
वा है यह बिना जुद्धि तत्व के स्थिर (नित्व) मानने के नहीं हो सकता, क्योंकि नाना ( बुद्धि ) 
ज्ञान मानने से उनकी उत्पत्ति तथा नाश द्वोने के कारण उपरोक्त प्रत्यभिज्ञा नदी बन सकेगी, 
कारण यह कि दूसरे के जाने दुए विषय को दूसरे को प्रत्यभिद्ा नहीं होगो इस कारण बुडितत्व 
नित्य है ॥३॥ 
(इसी आशय से भाष्यकार सूत्र की पूव॑पक्षो के मत ते व्याख्या करते हुए प्रश्न .करते हैं 
कि )-यह सूत्र में कद्ा हुआ प्रत्यमिशान क्या है! ( उत्तर )--पूवकाछ में मैंने जिस पदा्थ छो 
ज्ञाना था उसी पदार्थ को सांप्रत कार में मैं जानता हूँ, इस प्रकार पूव॑ और उत्तर दोनों - शानों के... 
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डुद्वेरनित्यत्वप्र० ] खभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस 5 बडक 


समानेएर्थ प्रतिसन्धिज्ञानं भ्रत्यमिज्ञानमेतब्यावस्थिताया बुद्धेरुपपन्नम्‌ | नानास्वे 
तु बुद्धिमेदेपूत्पन्नापबगिषु श्रत्यभिज्ञानानुपपत्ति: नान्यज्ञातमन्यः प्रत्यभिजा- 
नातीति ॥ २॥ ५ 
साध्यसमत्वादहेतु: ॥ ३ ॥ 
यथा खलु नित्यत्वं बुद्धेः साध्यमेबं प्रत्यभिज्ञानमपीति | कि कारणम्‌ ? 

चेतनघर्मत्य करणेउनुपपत्तिः। पुरुषधर्मः खल्वयं ज्ञानं दशनमुपलब्धिबोधः 
समान पदार्थ विषय में प्रतिसंधि ( जोड़ ) ज्ञान को प्रत्यभिशान ( पद्धिचान ) कहते हैं। जो यह 
अत्यमिश्ञांन बुद्धि के स्थिर ( नित्व ) दोने-से दो हों सकता है। डद्धि (शान ) को अनेक मानने से 
उत्पन्न ऐकर नष्ट होने वाले वुद्धिपक्ष में उपरोक्त प्रत्यमिशा नहीं हो सकेगो, क्योंकि दूसरी ( पूरे 
बुद्धि के ) जाने हुए पदार्थ का दूसरी बुद्धि को प्रत्यमिशान नहीं होता) (इस सूत्र में विषय 
अत्यमिक्ञान रूप हऐतु से सांख्यमत से पूव॑पक्षों ने बुद्दो को नित्य सिद्ध किया है, क्‍योंकि जरत्ति 
(व्यापार ) वाला विषय को पहिचानता दुआ अपने को भो जानता है, चेतन भाव्मा वृत्तिमान्‌ 
नहीँ है, क्‍योंकि वह कृटस्थिर निर्बिकार ) होने से नित्य है नहीं तो पूर्वापर अवस्था का आक्रय 
होने के कारण वह नित्व न दो सकेगा। इस कारण परिणाम नित्य डुद्धि, उत्पत्ति लथा विनाश 
बाली वृत्ति ( व्यापार ) से युक्त दो सकती है, अतः बुद्धितत्व नित्य है यद सिद्ध दोता है ॥ २) 

उपरोक्त सूत्र के पूरषपक्षो के मत का खण्डन करते हुए सूजकार कहते दैं-- 

चद॒पदार्थ--साथन योग्य होने के समान होने के कारण, अहेतुः > पूरंपक्षो का हेतु ( दुष्ट 
देद है) ॥ १॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार वृद्धि.में नित्यता सिद्ध करता है उसी प्रकार प्रत्यभिश्ञान भो साध्य है, 
क्योंकि चेतन का धर्म जड करण में हो नहीं सकता । दह्शन, शान, निश्चय जादि चेतन के पमे है 
ओेतन दी पूर्वकाल में जाने हुए पदाये की. प्रत्यभिश्ञा करता है ( पदिचानता है) अतः उसमें 
नित्वता मानना संगत दै। यदि करणबुद्धि को चेतन मानें तो चेतन का स्वरूप कहना पड़ेगा, 
क्योंकि बिना स्वरूप के उस दूसरे करण से मिन्न आत्मा का ज्ञान नहीं हो सकता । अर्बाद 
इद्िरूप अन्तःकरण का ज्ञान धर्म है, ऐसा मानेंतो चेतन का स्वरूप तथा उसका भर्मे क्‍या है 
और बुद्धि वर्तमान ज्ञान से यद चेतन क्या करता है यह पूर्वपक्षों को कइना दोगा (अर्थात पृर्वप््को 
मत से मानी दुरं जो जुद्धि को वृत्ति है बह वृत्तिवालो बुद्धि से भिन्न दोने के कारण उन बृस्ियों 
के अनित्य होने पर भी वृत्ति का आधार कुटस्थता (मिविकारता) से रहित नहीं द्ों सकता, 
देसा होने से प्रत्यमिज्ञा से प्रत्यमिज्ञां का आधार बात्मा ही नित्य होगा, न कि बुद्धि नामक 
अम्तःकरण, क्योंकि उसका प्रत्यभ्िज्ञान में प्रकाश नहीं होता ) ॥ ३॥ 
(इसी आशय से आध्यकार व्याख्या करते दैं कि )--जिस प्रकार बुद्धि में नित्यता सिर 
करना है उसो प्रकार ब्समें प्रत्यभिज्ञान भी सिद् करना है । ( प्रइन )- किस कारण ! ( उत्तर )० 
चेतन का धर्म जड़ रूप डुड्धिकरण में दो नहीं सकता। यह पुरुष (आत्मा) का निश्चय से पर्मं 
है--जञान, दहन, उपलब्धि, प्रत्यय, निश्चय इत्यादि | चेतन ही पूर्वकार में जाने डुए.पदाडे को 
पहिच्ानता है। इस कारण से उसको नित्य मानना युक्त है इसलिये । यदि जड़ वृद्धि रूपकरण को 
चेतन माना जाय तो पूर्वपक्षी को अपने मत से चेतन का क्‍या स्वरूप दै यह ऋइना होगा । 
क्योंकि बिना उसके स्वरूप कह्दे दूसरा जात्मा. है यह नहीं जाना जाए सकता.।: यदि पूरी ज्ञान 
शुग को ।जद़ बुद्धि रूप अस्तंकरण में सानें तो भव जड से .उससे भिन्न लेतन, का क्‍या स्वरूप है, 


८० न्यायदर्शनस्‌ [ञ० ३, आ० २, सू० ३ 


अ्रत्ययोडघ्यवसाय इति । चेतनो हि पूर्वज्ञातम्थ प्रत्यभिजानाति तस्वैतस्माद्वे- 
तोनिंत्यस्बं युक्तमिति | करणचेतन्याभ्युपगमे तु चेतनस्वरूपं वचनीय॑ नानिर्दिष्ट- 
स्वरूप्मात्मान्तरं श़क्‍्यमस्तीति प्रतिपत्त्॒‌ । ज्ञान चेद्‌ बुद्धेस्‍नतःकरणस्याभ्युपग- 
स्थते चेतनस्येदानीं कि स्वरूप को धर्म: कि तत्त्वम्‌ ? ज्ञानेन च बुद्धों बतमा- 
नेनाय॑ चेतन: कि करोतीति ? 

चेतयते इति चेत्‌ ! न ज्ञानादर्थान्‍्तरवचनम्‌ | पुरुषश्ेतयते बुद्धिजानातीति 
नेंद॑ ज्ञानाद्थौन्‍तरमुच्यते, चेतयते जानीते बुध्यते पश्यति उपत्नभते इत्येको5- 
अमर्थ इति | बुद्धिज्ञांपपतीति चेत्‌ ? अद्धा जानीते पुरुषों बुद्धिज्ञोपयतीति 
५2% । एबं चाभ्युपगमे ज्ञान पुरुषस्येति सिद्धं भव्रति न बुद्धेस्‍न्तःकर- 
णस्येति | 


जया धर्म है, क्या उसका तत्व दै। और बुद्धि में वर्तमान शान से यद उससे भिन्न चेतन क्या 
करता है। यदि “चेतना को सिद्ध करता है” देखा पूवकक्षी कदें तो यह चेतना शान से कोई मिन्न 
हीं है ।, आत्मा चेताता है, धुद्धि जानती है ऐसा यह ज्ञान से [कोई दूसरा पदार्थ नहीं 
कड्टा जाता क्‍योंकि चेताता है, जानता है, बोध द्वोता है, देखता है, प्राप्त करता है, यह संदूर्न 
एक ही पदार्य है, इस कारण। यदि पृव्वपक्षो कहें कि “बुद्धि शान करातों हैं ( जनाती है)" तो 
अद्ा (सत्य) है, कि पुरुष (आत्मा) जानता है और बुद्धि श्ञान कराती है (जनाती है ) यइ 
पृडंपक्षों का कहना सत्य है किन्तु इस प्रकार मानने से तो ज्ञान आत्मा ह्वो का गुण दे यद सिद्ध 
होता है, न कि जडबुद्धि रूप अन्तःकरण का धर्म दै यद सिद होता है। ( अर्थाव अपने में वर्तमान 
ज्ञान करनेवाल्य जानता है, ऐसा कद्दा जाता है, और दूसरे में वतमान शान को करानेवालछा शापक 
कहता हैं, जिससे ज्ञान ( जानना ) तथा छापन ( जनाना ) इन दोनों के मिन्न होने के कारण 
अद्ि में शानधर्मे नहीं है यद्दी सिद्ध होता है। (इस प्रकार बुद्धि में शानप्म का ख़ण्डन करने, 
तथा आत्मा में ज्ानवर्म सिद्ध करने के पश्चात्‌ आत्मा के भेद से चेतना छान इत्यादि क्रिया मी 
मिन्न"मिन्न हैं देसे पूरंपक्षो के पक्ष को शंका कर ख़ण्डन करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि-+ 
प्रत्येक आत्मा के छिये दूसरे शब्दों कौ व्यवस्था होने की प्रतिक्ञा यदि पू्ेपक्षी करे तों एक के 
निषेब का कारण पूव॑पक्षों को कहना दोगा ) अर्थात्‌ जो पूर्वपक्षी ऐसी प्रतिज्ञा करे कि--"कोई आत्मा 
चेताता हैं, कोई जानता है, कोई उपलब्धि करता दै,' कोई देखता है” इस प्रकार ये मिन्नमिन्न 
आत्मा है--“चेतन, जाननेवाला, उपलब्धि करनेवाला, देखनेवाछा, नकि ये सम्पूर्ण एक आत्मा के 
बमे है” तो इस निषेध में क्या कारण है। यदि पूरवपक्षो यह निवेध का कारण दे कि--"यहाँ अरे 
का भेद नहीं है”--तो यइ समान है । भर्थाव चेताता है, जानता है, ये सब पक ही अरे हैं--जिप्से 
इक हो जाननेवाले “जाता आत्मा के साथ उपलब्ध सम्बन्ध होने की व्यवस्था युक्त नहीं है”--ऐसा 
यदि तुम पूव॑पक्षी मानते दो तो यह आत्मा बेतता है, बुद्धि जानती है इन प्रयोगों में भो भर्थ का भेद 
नहीं है, जिससे दो चेतन प्राप्त होते हैं उनमें एक का चेतन होना दी सिद्ध होगा, नकि दोनों का । 
( अ्षांद 'चेतमने बुध्यते' इत्यादि झब्दों का ८क हो अर्थ होने के कारण एक दो छाता आत्मा के 
साय इन सब का सम्बन्ध है यह संगत नहीं दो सकता। “देसा यदि पूर्वपक्षी का आशय हो तो 
बह अर्थ का मिन्न न दोना उसी के पक्ष में संगत नहीं दी होगा, क्‍योंकि बुद्धि जानतो है, आत्मा 
जनाता है, इन दोनों वाक्यों में शान और चेतना के एक दी पदाधे होने से उन दोनों का सम्बन्ध 


बुद्देरनित्यत्वप्र० ] समभाष्यहिस्दीब्यास्योवेतस्‌ ३८१ 


अतिपुरुष॑ च॒ शब्दान्तरव्यवस्थाप्रतिजाने प्रतिपेषहेतुवचनम्‌ | यद् प्रतिजा- 
नीते कश्रित्पुरुषश्वेतयते कबश्विद्‌ बुध्यते कश्चिदुपक्रभते कश्रित्पश्यतीति पुरुषा- 
न्तराणि खल्विमानि चेतनो बोद्धोपलब्धा द्रष्टेत नैकस्वैते घमौ इति अत्र कः 
प्रतिपेधद्देतरिति ९ 

अर्थस्यामेद इति चेत्‌ ? समानम्‌ | अमिन्नाथों एते शब्दा इति तत्र व्यत्र- 
स्थानुपपत्तिरित्येब॑ चेन्मन्यसे ? समान भवत्ति पुरुषश्वेतयते बुद्धिजोनीते 
इत्यत्राप्यर्थों न भिद्यते तत्रोभवोश्वेतनत्वादन्यतरलोप इति | यदि पुनबुध्यतेड- 
नयेति बोधन बुद्धिर्मन एबोच्यते तश्च नित्यम्‌ अस्ट्वेतदेवं, न तु मनसो 
विषयप्रत्यमिज्ञान तित्यत्थम्‌ । द॒ृष्ट हि. करणमेदे ज्ञातुरेकत्वात्‌ प्रत्यमिज्ञानं 
'सब्यहष्टस्येतरेण श्रत्यभिज्ञानात'इति चक्ष॒बंतत, प्रदीपबच्च श्रदीपान्तरदष्टस्य 
प्रदीपान्तरेण प्रत्यभिज्ञानमिति | तस्माज ज्ञातुरय नित्यस्वे डेतुरिति ॥ रे ॥ 

यज्न मन्यते बुद्धेरबस्थिताया यथाविषयं वृत्तयो ज्ञानानि निम्चरन्ति वृत्तिश्व 
बृत्तिमतो नान्‍्येति तन्च-- 


बुद्धि और आत्मा इन दोनों चेतनों में नहीं किया जा सकता, क्योंकि एक हो में सम्बन्ध मानना 
छाषव से संगत होता है । ( किन्त॒ प्राचीन तालपत्र को पुस्तकों में 'अर्थस्थमेद्‌/ ऐसा पाठ छिया 
है और वहीं भाष्वचन्द्रकार रघूत्तम को संमत है। जिससे चेताता दै इत्यादि जो पर्याय शब्द नहीं 
हैं अर्थ भिन्नभिक्ष है ऐसा पूव॑पक्ष का आशय है। और अर्थभेद न मानकर 'समाने' इत्यादि 
उत्तर है । क्योंकि “बुद्धिमंनीपा घिषणा धीः अज्ञा शेमुषीमतिः । प्रे्ञोपलब्धिश्ित्संवित्मतिप- 
ज्ञस्तिचेतनाः ॥”” इस अमरकोप से इनमें अ्थ॑ मिन्न नहीं है ऐसा सिद्ध होता है।) ( बुद्धि कर्ता 
नहीं है किन्तु करण है इस आशय से पू्वपक्षि को झंका देखाकर खण्डन करते हुए आगे भाष्यकार 
कहते हैं. कि )-यदि बुद्धि इस पद से “बुध्यतेडनया” जिससे जाना जाता है, इस ब्युत्वक्ति के 
बल से बोधन करने वाली जुद्धि, मन ऐो को कहते हैं, और वह मन नित्य है--तो यह ठीक है। 
किन्तु वह मन विषय की प्रत्यभिज्ञा के कारण नित्य नहीं द्ोगा। और कारण का मेद द्वोने पर 
ओो ज्ञाता भार्मा के एक होने के कारण प्रत्यभिज्ञान देखने में आता है--'सम्यदृष्टस्येतरेण प्रत्य- 
जिज्ञानात? बाई भाँख से देखे दवुए का दादिनी ओंख से प्रत्यभिशान ( पदिचान ) होतो है, 
अश्लुइन्द्रिय कै समान तया दूसरे दीपक से देखे हुए का उसले भिन्न दूसरे दीपक से प्रत्यमिज्ञा न 
होने के समान । तस्माद यह ज्ञाता आत्मा के नित्य होने में कारण हें अतः भात्मा नित्य है यद 
सिद्ध द्वोता है ३॥ 


( डद्ि के करण होने पर भी शानाअयता का विरोध नहीं हों सकता । इस आंशय के पूर्वपक्षं 
के आक्षेप का खण्डन करने का सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार पृवपक्षिमत का 
अनुवाद करते हैं कि )--और जो पूव॑पक्षी ऐसा मानता दै कि--'स्थिर बुद्धि को अपने विषयों के 
अनुसार धानरूप बृत्ति निकलती है, और वह वृत्ति वृत्ति का आवार बुद्धि से मिन्न नहीं हे” 
'अर्थाव जिश्त प्रकार कुछाक ( कोंदार ) घट का कर्ता है, भौर दण्ड भी क्तां अर्थात्‌ कृति का आधार 
है, उसी प्रकार बुद्धि (सन) रूप करण भी छान का कर्ता ( शान का आधार) मो दो जायगा 
देखा पूवेपक्षी माने” तो यद भौ-- 


झ््डर न्यायदर्शनस्‌ [ञआ० ३, आ० २, सू० । 


न, युगपदग्रहणात्‌ ॥ ४ ॥ 
बृ्तिबत्तिमतोरनन्यस्वे बृत्तिमतो5बस्थानाद्‌ बृत्तीनामवस्थानमिति यानी* 
मानि विषयप्रहणानि तान्यवतिष्ठन्त इति युगपद्‌ बिषयाणां अहर्ण प्रसब्यत 
इति ॥ ४॥ 
अप्रत्यभिन्नाने च विनाझप्रसज्ृ: ॥ ५॥ 


अतीते च॒ प्रत्यभिज्ञाने वृत्तिमानप्यतीत इत्यम्तःकरणस्य विनाशः प्रसज्यते 
विपयंये च नानात्यमिति ॥ ५ ॥ 


अविशु चैंक॑ मनः प्योवेगेन्द्रिये: संयुब्यत इति-- 


वद॒पदार्थ-न < नहीं हो सकता, बुगपदपहणाद 5 एक काल में अनेक विषयों का ज्ञान न 
होने के कारण ॥ ४॥ 

आवार्थ--इत्ति तथा वृत्ति के आधार का अमेद होने के कारण नित्य शुद्धिरूप बृत्ति के आाषार 
के स्थिर दोने से इत्तियों (ज्ञानों) का भी स्थिर होने के कारण जो विषयों का क्रम से ज्ञान 
"होता है वह न दो सकेगा, क्योंकि वह सम्पूर्ण विषयों का ह्वान स्थिर है, अतः एक ही समय 
विषयों का शान द्वोने छगेगा । ( अर्थात्‌ वृत्ति के आधार बुद्धि के स्थिर होने से पृत्ति (ज्ञान ) मो 
स्थिर ( मिल्य ) हो जांयगे ॥ ४ ॥ 

( इसी भाझव से भाष्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--बृत्ति तथा वृत्ति के आधार के अभेद 
मानने पर (ृत्ति के आधार उुद्धि के स्थिर होने से बृत्ति ( धानों ) का भी स्थिर मानना होगा और 
देखा डोने से जो यदद विषयों के शान दोते हैं वे स्थिर होंगे, इस कारण एककाल में अनेक विषयों 
के ज्ञान दोने को आपत्ति जा जाबगी ॥ ४॥ 

तथा बृत्ति और उसके आधार का अमेद मानने पर यह भी दोप होगा कि-- 

परदुपदा्थ--अप्रत्यमिज्ञान च 5 प्रत्यमिज्ञान के नष्ट होने पर, विनादाप्रसक्षः-पत्यमिज्ञान 
आरनेवाले मन का नाश होने की आपत्ति आ जायगीं ॥ ५ ॥ 

आवार्थ--परत्यमिशा नामक धान (कर्त्ता) के अतीत ( नष्ट ) होने पर, उसके आधार 
इृष्ठिमाच्‌ के भी नष्ट होने के कारण अन्तःकरण मन ( बुद्धि ) का भी नाझ होने को आपत्ति आ 

जायगी, और इसके विपरीत बृत्तिनाश होने पर भी उसके आधार का नाश न मानें तो उन दोनों 
इृत्ति और #श्तिमान्‌ का भेद मानना पढ़ेगा। आर्थाव दृत्तियों के नष्ट होने पर वृत्तिमान्‌ का भौ 
नाश दो ज्ञायगा ॥ ५ ॥ 

( इसो भाशय से माध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--प्रत्यमिज्ञान के अतोत होने पर बृत्ति का 
आधार भौ अतीत ( नष्ट ) होगा, जिससे बुद्धि (मन ) रूप अन्तःकरण का भो नाझ होने को 
आपत्ति आ जायगी । और वृत्ति ( शान ) के नष्ट होने पर भी अन्तःकरण का नाश न मानेंतों 
बृत्ति तथा वृत्ति के आधार का भेद है यद मानना द्वोगा अतः पूर्वपक्षो मत युक्त नहीं है ॥ ५ ॥ 

( इस प्रकार सांख्य पूरवपक्षी मत का खण्डन कर नैयायिक सिद्धान्त से सूत्र का अवतरण देते 

_डुष भाध्यकार कहते हैं कि )--अव्यापक एक सन क्रम से ( व्यापक दस ) बाप्मेन्द्रियों के स्राव 
संयुक्त द्वोता है इस कारण-- ४7 ४२7 


चुद्धेरनित्यत्वप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम 


कऋमदृत्तित्वादयुगपद्‌ ग्रहणम्‌ ॥ ६ ॥ 


इन्द्रियाथौनाम्‌ , बृत्तिबृत्तिमतोनोनात्वमिति | एकत्वे च॒प्रादुभौबतिरोभा- 
चयोरभाब इति ॥ ६॥ 


अप्रत्यभिज्ञानं च विषयान्तरव्यासब्ञात्‌ ॥ ७ ॥ 
_.. अप्रत्यमिज्ञानमनुपलब्धि: अनुपलब्धिश्व कस्य चिदर्थस्य विषयान्तरव्या- 
सक्ते मनस्युपपणते बृत्तिवृत्तिमतोनौनात्वादेकत्वे दि अनर्थकों व्यासज्न इति ॥ 
बिभुस्वे चान्तःकरणस्थ पर्यौयेणेन्द्रिये: संगोगः-- 
न, गत्यभावात्‌ ॥ ८ ॥ 


पद्पदार्थ--क्रमबृत्तित्वाद  कालमेद से व्यापार होने के कारण, अयुगपद्प्रदणम्‌ ७ एक काल 
मेँ इन्द्रिय के विषयों का ज्ञान नहीं होता ॥ ६ ॥ न्‍ 

आवार्थ--अणुपरिमाण वाल्य मन क्रम से बद्ेन्द्ियों के साथ संयुक्त दोता है इस कारण 
जाक्षेन्द्रिय के विषयों का शान एक काल में नहीं दो तो, इसो कारण बृत्ति तथा वृत्ति के आधार मिक्न 
है यद सिद्ध होता है, एक मानने से प्रादुर्माव तथा तिरोमाव न दो सकेगा ॥ ६ ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार ब्याख्या करते हुए सूच के “अयुगपद्अहणमस्र' इस पद के माष्य 
मे सम्बन्ध देखाते हैं कि--अणुपरिमाण मन का क्रम से वाष्मेन्द्रियों के साथ ( बृत्ति ) सम्बन्ध ऐोने 
के कारण बाक्षेन्द्रयों के विषयों का एक काल में अनेक ज्ञान नहीं होता, अतः वृत्ति और दृत्िमान्‌ 
मिन्न हैं, यदि एक हों तो प्रादुर्मांव और तिरोभाव न द्वोगा। ( अर्थात्‌ न्याय मत में इन्द्रिय के 
संभिकर्ष रूप व्यापार मिन्न-मिन्न दी हैं और सांख्यमत से एक दोने से जन्म और बिनाश बाली 
आुद्धि अनित्य दो जायगो ) ॥ ६॥ 

( स्वमत में प्रत्यमिज्ञा तथा जप्रत्यभिशा दोनों को सिद्ध करते हुए सूकार कहते हैं )-- 

, परदुपदार्थ--अप्रत्यमिशानं च « और प्रत्यभिज्ञा का अभाव भो होगा, विषयान्तरब्यासब्रातू 
दूसरे विषय में चित्त के आसक्त दोने से ॥ ७ ॥ 

आवार्थ--न्यायमत में बृत्ति और वृत्तिमान के भिन्न होने के कारण दूसरे विषय में मन के 
आसक्त दोने पर किसी अर्थ का शान न द्वोना दो सकता है, एक मानने के पक्ष में ब्यासंग ब्यथ दो 
ज्ञायगा ॥ ७ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-सूत्र के अप्रत्यभिज्ञान शब्द का अ्थे है 
अंनुपरब्धि ( न जानना ), दूसरे किसी विषय में मन के आसक्त होने पर दूसरे किसी पदार्थ का 
आन न दोना, इत्ति जौर वृत्तिमान्‌ के भेद पक्ष में हो सकेता है, एक मानने के पक्ष में व्यासह व्यर्थ 
हो जायगा ॥ ७ ॥ 

( अन्तःकरण बुद्धि मन को विभु ( ध्यापक ) मानने के पक्ष में क्रम से संयोग तथा विभाग बिना 
कम के अनेक शान भौ दो सकेंगे इस आशय से पूर्वपक्षिमत से अवतरण देते हुए माध्यकार कहते 
ह कि )--बुदचि अन्तःकरण का विभु ( व्यापक ) मानकर क्रम से बाहन्द्रियों के साथ संयोग दोंगा-- 

'पद॒पदार्थ-न < नहीं दो सकता, गत्यभावात्‌ » ब्यापक में गति के न होने से ॥ < ॥ 

आवार्थ--मनरूप अन्तःकरण से व्यापक होने के कारण वाह्मेन्द्रिय प्राप्त दी होते हैं, अतः 
प्राप्ति के छिये गति क्रिया वृद्धि में नीं दो सकतो जिससे उसमें ऋमसे स्यापार न दौने के कारण 
ज्ञानों का एक काल में न होना न बन सकेगा ॥ ८ ॥ 


्‌८४ न्यायदुनस्‌ [ञ्र० ३, आ० २, सू० ८ 


प्राप्तानीन्द्रियाण्यन्तःकरणेनेति भ्राप्त्यर्थस्य गसनस्याभावः । तत्र क्रमबृत्ति- 
त्वाभावादयुगपद्‌ प्रहणानुपपत्तिरिति | गत्यभावाश् प्रतिषिद्धं बिभुनो5न्‍्तःकर- 
णस्यायुगपदूमहर्ण न लिज्ञान्तरेणानुमीयते इति | यथा चक्षुषों गतिः प्रतिषिद्धा 
सन्निकष्टवि्रकृष्टयोस्तुल्यकालप्रहणात्पाणिचन्द्रमसोर्व्यबधानेन प्रतीघाते सानु- 
मीयत इति सो5य॑ नान्‍्तःकरणें विवादों न तध्य नित्यत्वे | सिद्ध हि मनो5न्तः- 
करण नित्यं चेति । क् तहिं बिबादः ? तस्य विभुस्वे, तन्च प्रमाणतो८नुपलब्धे: 
प्रतिपिद्धमिति | एकश्रान्तःकरणं नाना चैता ज्ञानात्मिका वृत्तय:, चश्षुर्विज्ञानं 
घ्राणविज्ञानं रूपविज्ञानं गन्धविज्ञानम्‌ | एतघ्न वृत्तिवृत्तिमतोरेकत्वेउनुपपन्नमिति । 
पुरुषों जानीते नान्‍्तःकरणमिति | एतेन विषयास्तरब्यासन्नः प्रत्युक्तः | बिपया- 
न्तरप्रहणलक्षणे विषयान्तरव्यासन्नः पुरुषस्य नान्‍्तःकरणस्येति, केन चिदि- 
निद्रयेण सन्निधि: केन चिदसन्निधिरित्ययं तु व्यासज्ञोउनुज्ञायते मनस इति ॥८॥ 


(इसो आशय से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--मनरूप कन्‍्तःकरण व्यापक होने के 
कारण उससे सम्पूर्ण वाह्मयम्द्ियों के साथ संवोग रूप प्राप्ति वर्तमान दी है, इस कारण इन्दरियों से 
संयोग होने के छिये उस मन में गति नहीं दो सकती | अतः उस मन में ऋम से व्यापार न 


» होने के कारण एक काछ में अनेक शानों कान द्ोनान बन सकेगा। और गति के न होने से 


ड्यापक मनरूप बन्‍्त/करण एक काल में अनेक ज्ञान होने का साथक होता दे यह खण्डित हो जाता 
है, जो इस एक काल में अनेक शानों का न होना दूसरे किसी साथक देतु से अनुमान द्वारा सिद्ध 
नईीं दो सकता । जिस प्रकार चल्लइन्द्रिय कौ गति का निषेध करने पर समौष तथा दूर के विषयों 
का समान ( एक ) दी काल में ज्ञान होने से, तथा इस्त से चन्द्रमा के ब्यवधान दोने पर चक्ष को 
गति की रुकावट होने के करण चक्षुरिन्द्रिय किरण द्वारा 'गति! क्रिया युक्त है यइ अनुमान से सिद्ध 
डोता है । ( मन नित्य तथा करण दै, इस विषय में नैयायिकों का विवाद नहीं है इस आशय से 
आध्यकार आगे कहते हैं कि )--बद यद मन के अन्तःकरण दोने तथा नित्य ने में कोई विवाद 
नहीं है, क्योंकि मन अन्तःकरण तथा नित्य दै यह सिद्ध हो चुका दै। ( प्रश्न )--तो किस विषय 
में विवाद है ? ( उत्तर )--उस मन के व्यापक होने में । और उस मन कौ ब्यापकता उपरोक्त 
अकार से श्रमाण द्वारा व्यापकता का श्ञान होने के कारण ख़ण्डन कर चुके हैं। ( बृत्ति तथा 
इचिमान के अमेद में दूसरी असंगति देखाते ढुए माष्यकार आये कहते हैं कि )--यह अन्तःकरण 
एक दै और यद उसकी शानरूप वृत्ति नामा प्रकार की दै--नैसे चाक्षप शान, प्राणेन्द्रिय से शान, 
रूप का छान, गन्ध का शान इत्यादि । यह वृत्ति और ब्त्तिमान की एकता में नहीं दो सकता 
(अर्थाद एक और अनेक ये दोनों विकद्ध धर्म होने से उनको एकता नहीं हों सकतो।) (इस 
प्रकार ;वेपक्षिमत का ख़ण्डन कर नैयायिक मत का उपसंदार करते हुए आाष्यकार आगे कहते 
है कि )-आत्मा ही जानता है, अन्तःकरण नहीं जानता। (जो सांख्य मत से यह कहा गया 
था कि “अन्तःकरण को दूसरे विषय में आसक्ति दोने पर चक्ल आदि इन्द्रियों से सम्बन्ध रहते मौ 
विषय का ज्ञान नहीं होता, इस कारण अन्तःकरण का व्यापार है शान” ( उसका खण्डन देखाते 
हुए भाध्यकार कदते हैं कि )--“पुरुष (आत्मा) जानता दै अन्तःकरण नहीं? इस देतु से अन्तःकरण 
का विषयान्तर में भाशक्ति होना भो । खण्डित हो गया, क्‍योंकि जो जानता है वही दूसरे विषय में 


बुद्धेरनित्यत्वप्र० ] खमाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ इ्ड् 


एकमन्तःकरणं नाना वृत्तय इति सत्यभेववृत्तेरिदमुच्यते-- 
स्फटिकान्यत्वाभिमानवत्तदन्यत्वाभिमानः ॥ ९ ॥ 


तस्यां बृत्तो नानात्वाभिमानों यथा द्रव्यान्तरोपहिते स्फटिके अन्यत्वाभि- 
मानो नीलो लोहित इति एबं विषयान्तरो पधानादिति | 
आाशक्त होता है, अन्तःकरण को जानता नहीं किन्तु भात्मा हो जानता है, इस कारण दूसरे विषयों 
में भाशक्ति होना यह आत्मा द्वी को होगा, नकि अन्तःकरण को इन्द्रियों के साथ संयोग रूप तथा. 
असंयोग जो इसी प्रकार अन्तःकरण का ब्यासंग होता है उसका हम निषेध नहीं करते )॥ ८ ॥ 

( < वृत्ति तथा पृत्तिमान्‌ का अमेद मानने पर--'अन्तः्करण एक दै उसको कत्तियाँ नाना प्रकार 
है--बह जो कहा जाता दै--उसमें वच्यपि क्त्ति नाना प्रतीत दोती हैं तथापि यह माव है, 
क्योंकि एक अन्तःकरण से भेद न रखने वालो वृत्ति नाना प्रकार को नहीं हों सकती । इस कारण 
जिस प्रकार एक हो श्रेत स्फटिकमणि तमाल, जपा ( भोढइल ) आदि नौल तथा रक्त पृष्पों के समीप 
होने पर उपाधि से मिन्न-मिन्न प्रतीत होता है, इसी प्रकार स्वच्छ अन्‍्तःकरण भी इन्द्रिय नाहो 
द्वारा उन-उन विषयों में सम्बन्ध दोने से ओपाधिक भेद से नाना प्रकार का है। इस आशय से 
पूरंपक्षिमत के सूत्र का अक्तरण देते हुए भाष्यकार कदते हैं कि )--अन्‍्तःकरण पक हो है उसको 
बृत्तियाँ नाना प्रकार को द्वोतों हैं, इसलिये वृत्तियों को दृत्तिमानसे भेद न होने के कारण यह 
पृव॑पक्षिमत से सूत्र में कद्दा जाता दै- 

पद॒पदार्थ--स्फटिकान्वत्वामिमानवत्‌ > स्फटिकरमणि के भेद के जभिमान के समान, तदन्व- 
ल्वामिमानः » वृत्तियों में अनेक प्रकार होने का अभिमान ( भ्रम ) होता है ॥ ९६ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार छाल, पौछे, नीले पुष्षों के समीप होने पर एक दी श्वेत, स्फटिकमणि में 
काल, पीला, नोका स्फटिकमणि है, इत्यादि मान होता है, इसो प्रकार एक हो अन्तःकरण को 
वृत्ति में नाना हैं ऐसा अम द्वोता है वस्तुतः बह एक ही है ॥ ९॥ 

( इसी आशय से पूव॑पक्षी के सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--उस एक हो अन्तःकरण- 
की बृत्ति में नाना होने का अभिमान दोता है, जिश्त प्रकार लाक, नीले आादि पुष्प रूप दूसरे 
द्रब्य के उपाधि से युक्त ( समीप रहने वाले ) स्फटिकमणि में एक ही ढच्य में भेद होने का 
अमिमान द्ोता है--कि यह स्फटिक नोल है, रक्त हे इत्यादि इसी प्रकार दूसरे विषयों के 
उपाषि ( सम्बन्ध) से एक दी वृत्ति में नाना होने का अभिमान होता है (अर्थात यद्यपि एक हो 
अन्तःकरण को वृत्तियोँ नाना प्रकार की प्रतौत द्वोती हैं. तथापि यद अम है, क्‍योंकि एक हीं 
अन्तःकरण से भेद न रखने वाली उसको वृत्तियों अनेक नहों हो सकतीं, इस कारण जिस प्रकार 
एक ही श्वेत स्वच्छ स्फटिकमणि तमाल, जपा, भादि नौछ, रक्त आदि पुष्पों को छाया पढ़ने से 
उस स्फटिकमणी में छाल दे, नौछ है जादि अम से अनेकता मौपाधिक है, इसी प्रकार एक ही 

ई अन्तःकरण का ब्मेन्द्रिरूप नाली के द्वारा डन-उन विषयों में सम्बन्ध होने के कारण नाना 
अतीत दोना भी अम है यद पूर्वपक्षि का आशय है । ( इस पूर्वपक्ष का खण्डन करते डुए भाष्यकार 
स्वतस्त्र उत्तर करते हैं कि )--नहीं ऐसा मानने में कोई देतु नहीं है, अर्थाद स्फटिकमणि के भेद- 
बान के समान वृत्ति ( शानियों ) में नाना प्रकार होने का शान अमरूप है, मौण (अप्रधान ) है, 
नकि गन्बादि य॒ण्नों में मेदझ्ान के समान वास्तविक दै देसा पक पक्ष मानने में कोई विशेष 
साधक नहीं ऐै, मतः एक पक्ष का देतु ( साधक ) न होने से यद्‌ पू्वपक्षो का सत असंगत है। 
२५ न्या० 


; 


ड्डद हर न्यायदर्शनस [ञ्र5 ३, आ० २ । ध् 


न हेत्वभाग्रत्‌ | स्फटिकान्यत्वासिमानबदय ज्ञानेपु नानात्वाभिमानों गौणो 
न पुतर्गन्धाइन्यत्वाभिमानवदिति हेतुनास्ति देत्वभावादनुपफन्न इति। समानों 
देल्वभाव इति चेत ? न ब्ानानां क्रमेगोपजनापायदर्शनात्‌ | ऋमेण हीन्द्रियार्थेषु 
ज्ञानान्युपजायन्ते चापयन्ति चेति दृश्यते | तस्मादू गन्धाओइन्यत्यामिमानवद्य 
ज्ञानेषु नानात्वाभिमान इति ॥ ६।। 
इति नवभिः सूत्रेबुद्धयनित्यताप्रकरणम्‌ | 
स्फटिक्रान्यत्वाभिमानवदि? स्येतदम्रृष्यमाण: क्षणिकब्राद्याह-- 


( यहाँ पर “न हेल्वभावात्‌! इस साध्य का साध्य चन्द्रकार रपूत्तम ने सिद्धान्तसूम मानकर व्याख्या 
को है, किन्त वृत्तिकार ने इसे सूत्र नहों माना है) । ( अर्थाद जो यहाँ स्कटिक का दृष्टन्त दिया. 
है उससें देखा विकल्प दो सकता है कि यह स्फटिक उपाधिमेद से मिन्न है, अथवा नहों। यदि 
मिन्न है तो दृष्टान्त नहों होगा। और यदि मिन्न नहीं है तो नान। होने का अमिमान कैसे होंगा। 
दि उपाधि के भेद से नाना होने क। अमिमान द्वोता दै--तो उपाधि दी मिन्न है यह कैसे आनते 
हो ? यदि ज्ञान के भेद से, तो ब्वाघात होगा, क्योंकि प्रत्यय ( ज्ञान ) का वृत्ति पर्याय दो है। और 
ज्ञान को अमिन्न मानो तो स्फटिक में नोछादि श/न का भेद संगत न होगा )। (आपका (नैयाबिक) 
का मत मो असंधत है इस जाझय करे सांख्यपूर्वक्ञो के मत से भाष्यकार आगे झंका दिखाकर 
खण्डन करदे हैं. कि )--"/सांख्य तथा नैयायिक दोनों के पक्ष में देतु का न होना समान है” 
देता पूर्वपक्षो नहीं कद सकता, क्योंकि ज्ञानों की क्रम से उत्पत्ति तवा नाश द्वोता है यह देखने में 
आता है । अर्वात्‌ बाह्मेइन्द्रियों के विषयों में क्रम से शान उत्पन्न दोते हैं और नष्ट होते हैं यह 
देखने में आता है। इस कारण गन्बादि विषयों के वास्तविक भेदज्ञान के समान यह ब्ञानों में 
अनेकता का ज्ञान वास्तविक है यद्दो सिद्ध होता है ॥ ९॥ 
(२ ) क्षणभंगप्रकरण 

(इस प्रकार लैयायिकमत से सांख्यपक्ष का खण्डन कर बौडों ने जो सांख्य सिद्धान्त पर दोष 
कहा था उसका खण्डन करने के छिये प्रथम वौर॑मत को दिखाते रु क्षणभंगप्रकरण को प्रासम्म 
करते हैं। सम्पू् न्यावशोसत के अर्थी का उपकार करने पर मो प्रधानरूप से आत्मा वो सिदिः 
करना ही इस प्रकरण का मुख्य प्रयोजन है । क्योंकि स्थिरता मानने से दो 'दक्षंनस्पश्नाग्याय- 
अर्थ॑प्रहणात्‌! इत्यादि प्रतिसंधान के कारण बिना बोष के सिद्ध दो सकेंगें। एवं गुण और थुणौ का... 
ओेद सिद्ध होने पर इच्छादि युग कहँ आश्रित हैं, काये होने छे, अथवा थुण द्वोने से इत्यादि मिन्र 
आत्मा के साधक भनुमान मो सिद्ध दो सकेंगे। किन्त॒ कुछ विद्वानों ने इस क्षणमंगप्रकरण को 
अथम वुध्यनित्यताप्रकरण का द्वो अंग सानकर व्याख्या को है। जिसको इस प्रकरण के अन्तिम 
सत्रहवें सूत्र के साष्य का 'इस प्रकार बुद्धि अनित्य दै यह सिद्ध हुआ' ऐसा आगे आनेवाल्य 
अन्य ही सिद्ध करता है। परन्तु वस्तुतः क्षणभंगप्रकरण का विषय एकदम भिन्न हो है। 
उपरोक्त साध्यप्रंथ के केवक दोनों प्रकरणों के सम्बन्ध को दी दिखाता है ) | ( इसो कारण बौदमत 
से पदार्यमात्र में क्षणिकता सिद्ध करने बाले बौद्धमत से पूव॑पक्ष सूत्र का अवतरण देते हुए. 
आध्यकार कहते हैं कि )--स्फटिकास्यस्वाभिसानवत! स्फटिक के भेद के अ्रमज्ञान के समान 
इस सांल्योक्ति को न सइन करनेवाछा बौद्ध जो पदार्थमात्र को क्षणविनाशों दें ऐसा मानता 


है, व्‌ कहता है-- 


। ह। खभाष्यहिन्दीव्याल्योपेतस डे८७ 


इफटिकेड्प्यपरापरोत्पत्तेः क्षणिकत्वादूव्यक्तीनामददेतुः॥ १० ॥ 

स्फटिकस्या भेदेनावस्थितस्यो पधानभेदाज्नालात्वाभिमान इत्ययमबिद्यमान- 
देतुकः पक्ष: | कस्मात्‌ ? स्फ्रटिकेउप्यपरापरोत्फते! । रूफटिकेडपि अन्या व्यक्तय 
उत्पग्यन्ते अन्या निरुद्धयन्त इति | कथप ? क्षणिकतलाद व्यक्तीनाम्‌ | क्षणग्रा- 
ल्पीयान्कालः क्षणस्थितिकाः क्षणिकाः | कर्थ॑ पुनर्गम्यते क्षणिका व्यक्तय 
इति ? उपचयापचयश्रवन्धदर्शनाच्छरीरादिए | पक्तिनिबृत्तस्याहाररसस्य शरीरे 
रूधिरादिभावेनो पचयो5पचयश्च प्रबन्धेन भ्रवत्तेते उपचयाद्‌ व्यक्तीनामुत्पाद:+ 
अपचयाद्‌ व्यक्तिनिरोधः | एवं च सत्यवयवपरिणामभेदेन वृद्धिः शरीरस्य 
कालान्तरे गरृह्मते इति सो5यं व्यक्तिबिशेषधर्मो व्यक्तिमात्रे वेदितवव्य इति॥१०॥ 


पदुपदार्थ--र्फटिक अपि 5 स्फटिक में मो, अपरापरोस्पत्तेः दूसरे-दूसरे स्फटिक को उत्पत्ति 
होने के कारण, क्षणिकत्वाद 5 क्षणविनाशी होने से, व्यक्तौनां ० पदायों के, मद्देतुः «उक्त शान में 
अमत्व सिद्ध नहीं कर सकता ॥ १० ॥ 

आवार्ध--छाल, नोछे आदि धृष्यरूप उपाधि के मेद से एक ह्टी श्वेत स्फटिक में अनेकता 
आन भान से ह्वोता है, ऐसा मानने से कोई पूरपक्षो साधक देत॒ नहीं दे सकता । क्योंकि स्फटिफ मौ 
श्वशा-क्षण में मित्र-मिन्त उत्पन्न होंता है, क्योंकि संसार की सभो व्यक्तियों क्षण-क्षण में नष्ट होती हैं। 
क्योंकि शरौरादिकों में अवयर्वों की इृद्धि तथा घटना खबंदा देखने में भाता है, अतः उसके समान 
संसार में समी पदार्थ क्षणिक हैं यद सिद्ध होता है, जिससे बौद्ध सम्पूर्ण पदार्थमात्र जोंसद 
( बतेमान ) होता है बह क्षणिक द्वोता है, जिस प्रकार शरीर, वैसा ह्वों स्फटिक भौदै। बार के - 
धरिषाक से शरोर में स्थूछता तथा हास देखने में आता है जिससे प्रतिक्षण में उसमें सूह्मरूष 
से मिन्न-मिन्न परिणाम दोते हैं, यह अनुमान से सिद्ध दोता है वह है मध्य में नाश | यधपि 
स्फटिकादिकों में स्थूलता, ढास भादि देखने में नहीं आते तथापि शरीर के दृष्ान्त से उसमें मौ 
सत्तारूप ही इसे क्षणविनाशता भनुमान से सिद्ध धोतो है अतः स्फठिक में नाना होने का असम 
नहीँ दे किन्त॒ वास्तविक दी स्फटिक भिन्न दी दे यद क्षणभंगवाद से सिद्ध होता है ॥ १० ॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार बौद्धपूव॑पक्षी के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--एक दी रफटिक- 
अभी के नील, रक्त आदि पुष्यों के समीप रइने पर पुष्परूप उपाबि के भेद से स्फटिक में नाना 
होने का अभिमान दोता है यद पू्व॑पक्षों सांख्य का पक्ष मानने में कोई साधक देव नहीं दे। 
( प्रश्न )--कर्यों ! ( उत्तर )--इछ्ान्तरूप स्फटिकमणी से भी दूसरे-दूसरे स्फटिकों की उत्पत्ति 
होने के कारण। क्‍योंकि उस स्फटिकमणो में भो दूसरी-दूसरी आगे की स्फटिकमणीरूप 
व्यक्तियों की उत्पत्ति होतो दै, और पूवेरफटिकमणीरूप व्यक्तियाँ नष्ट ह्वोती हैं। (प्रशन )- 
किस प्रकार ! ( उत्तर )--च्यक्ति संदर्णरूप पदार्थों के क्षणिक ( क्षण-क्षण में नाश स्वभाव ) होने के 
कारण | सबसे अल्प ( छोटे ) कार को क्षण कहते हँ--जो क्षणकाल तक दी स्थित ( विमान ) 
होते हैं उन्हें क्षणिक कहते हैं । ( प्रइन )--सम्पूणण व्यक्तियों ( पदार्थ ) क्षण-क्षण में नाशस्वभाव हैं; 
थह्द वैसे जाना जाता है ! ( उत्तर )--शरीरादिकों में इद्धि, तथा हवस के समूहों के दिखाने से 
( क्षणिकता जानो जातो है)। जाठरापि संबन्ध से विनाझरूप पाकविशेष से निर्मित 

खायें हुये अन्रपानादि रस का झरीर में रक्त; मांस आदि रूप से उपचय ( वृद्धि ) तथा अपचय- 

( ढास ) के ससद के वृद्धि होने के कारण | वृद्धि होने से दूसरा शरीर उत्पन्न हुआ, तथा ढास 
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नियमहेत्वभावाद्यथादशनमम्यजुज्ञा ॥ ११ ॥ 
स्बौसु व्यक्तिपु उपचयापचयप्रबन्धः शरीरबदिति नायं नियमः कस्मात्‌ ९ 
हेल्वभावात्‌ | नात्र प्रत्यक्षमनुमानं वा प्रतिपादकमस्तीति । तस्माद्यथादर्शन- 
अभ्यनुज्ञा | यत्र यत्रोपचयापचयश्रबन्धो दृश्यते तत्र तत्र ब्यक्तीनामपरापरो- 
त्पत्तिरपचयापचयप्रबन्धदर्शनेनाभ्यनुज्ञायते यथा शरीरादिषु। यत्र यत्र न 
दृश्यते तत्र तत्र भ्रत्याख्यायतें यथा आ्रावप्रश्नतिषु | स्फटिके5प्युपचयापचय- 
अबन्धों न दृश्यते तस्मादयुक्त स्फटिकेउड्प्यपरापरोत्पत्तिरेति | यथा चार्कस्य 
कटुकिन्ना स्बेद्रव्याणां कदुकिमानमापाददेत्ताइगेतद्ति ॥ ११ ५ 
(घटने ) से प्रथम झरोर नष्ट हुआ यह सिद्ध होता है। देसा दोने से दी झरीर के हाथ-पैर आदि. 
अवयर्बों के घटने-बढ़ने आदि परिमाण के भेद से काल्मन्तर में शरोर के बढ़ने तथा घटने का 
ज्ञान होता है। वह यह शरौररूप व्यक्तिविशेष का धर्म संसार के सम्पूं पदार्थों में आनना 
चाहिये ॥ १० ॥| 
( सम्पूण पदार्थों में उत्पत्ति तथा नाश क्षण-क्षण में दोते हैं इस नियम (ब्याप्ति )को न मानने 
जाके सिद्धान्तमत से सूत्रकार उपरोक्त पूरव॑पक्षि बौडमत का खण्डन करते हैं) -- 
पद॒पदार्थ-नियमहदेत्वभावाद  पदार्थमात्र उत्पत्ति तथा नाशस्वमाव वाले हैं ऐसा नियम 
आनने में कोई प्रमाण न दोने से, यथादर्शैनं > जैसा जिस पदाधथे में देखा जाता है वैसा, अभ्यनुशार 
स्वोकार किया जाता है॥ ११ ॥ 2 
आवार्थ--संसार को संपूर्ण व्यक्तियों ( पदार्थों ) का शरोरादिकों के समान ब्ृद्धि तथा हास 
का हुआ और दवोता है, अर्थात क्षण-क्षण में पदार्थ विनाशरवभाव हो प्रत्यन्त होते हैं ऐसा मानने में 
कोई प्रत्यक्ष अथवा अनुमानप्रमाण नई हैं इस कारण शरोर में वृद्धि तथा हास के दिखाने के 
कारण प्रथम शरोर का नाश तथा द्वितीय शरीर की उत्पत्ति तो मानी जा सकती है, किन्तु नहाँ 
बूद्धि तथा डास नहीं दौखते ऐसे पत्थर आदि पदार्थों में प्रतिक्षण में उनका नाश और उत्पत्ति 
नहीं दिखाई पढ़ने से क्षणिकता नहीं मानी जा सकतो । प्रस्तुत स्फटिक दृष्टान्त में मौ घटना-बदन 
नहीं दिखाई पड़ता इस कारण संसार के संपूर्ण पदाषों से क्षणिकता सिद्ध नहीं हो सकतो ॥ ११॥ 
(इसो जाशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र की ब्याख्या में कहते हैं कि )--झरोर के समान 
संपूर्ण संसार के पदार्थों में वृद्धि तथा ढास के समूद द्ोते हैं यद नियम नहीं है । ( प्रश्न )-क्यों १ 
(उत्तर )-प्रमाण न दोने से। संपूर्ण संसार के पदाथंमात्र क्षण-क्षण में विनाशस्वभाव दो 
डलक्ष ढ्ोते हैं. ऐसा मानने में न॒प्रत्यक्षप्रमाण है न अनुमानप्रमाण। इस कारण जिस पदायें में 
जैसा देखने में आता है वैसा स्वोकार किया जाता है । जिस जिस पाये में वृद्धि तथा हास का 
समुदाय देखने में आता है, उस-उस पाये में इद्धि तथा हास के समुदाय के दिखाने से बह-वह पदार्थ 
क्षण-क्षण में दूसरा उत्पन्न होता है यह उपरोक्त शरीरादिकों के इशन्‍्त से मानना उचित है। और 
जिस-जिस पदाये में इड्ि तथा हास नहीं दिखाई पढ़ते हैं, उन पदार्थों में क्षणिकता का निषेध हो 
किया जाता है। जिस प्रकार पाषाणादिकों में वृद्धि तथा हास के न दिखाई पढ़ने से क्षणिकता का नियेष 
हो किया जाता है । प्रस्तुत बौद्ध के स्फटिकरूप दृष्टान्त में भो वृद्धि तथा हास का समुदाय देखने 
में नहीं आता । इस कारण बौड्धपूव॑पक्षी का 'स्फटिकमणि में भो दूसरे-दूसरे स्फटिक की बलत्ति 
होती है, यह कहना असंगत है । यद्द तो आमबृक्ष के कडए होने से संपूर्ण संसार के वृक्ष कहुए हैं 


क्षणभन्नप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ झ्८र 


यश्वाशेषनिरोधेनापुवॉत्पादं निरन्वयं॑ द्रव्यतन्ताने क्षणिकतां मन्यते 

तस्वैततू-- 
नोत्पत्तिबिनाशकारणोपलब्धेः ॥ १२ ॥ 

डत्पत्तिकारणं ताबदुपलभ्यते अवयवोपचयो बल्मीकादीनाम्‌, विनाश- 
कारणख्ो पल्भ्यते घटादीनामब्रयवविभाग:। यस्य त्वनपचितावयबं निरुध्यते 
अनुपचिताबयबं चोत्पद्यते तस्याशेषनिरोधे निरन्‍्वये बा5पूर्वोत्यादे न कारण- 
अभयत्राप्युपलभ्यतें इति ॥ १२॥ 

क्षीरविनाशे कारणनुपलूब्धिवदध्युत्पत्तिबद्य तदुत्पत्तिः ॥ १३॥ 

सा कहने के समान यह मो वौद् का कहना है कि झरोर के क्षणिक होने से संपूर्ण संसार के 
पाये क्षणिक हैं । तस्माद संसार के सभी सव पदाय॑ क्षणमंगुर हैं, यइ मत सबंधा असंगत है ॥११॥ 

(उक्त बौदमत का खण्डत करने वाले सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार पूरं्षि- 
मत का अनुवाद करते हुए कहते हैं कि )--और जो बौद्ध पूर्वपक्षी संपूर्णरूप से प्रथम पदार्थे व्यक्ति 
नष्ट हो कर दूसरी आपूर्व ( जो प्रथम नहीं थी ) दूसरी पदार्थ व्यक्ति बिना पूवे तथा उत्तरपदार्थ के 
किसी सम्बन्ध के दो द्रन्य ( पदार्थ ) के समूह में क्षणिकता मानता है, उसका यह कदना-- 

पद॒पदार्थ-न 5 नहीं दो सकता, उत्पत्तिविनाशकारणानुपकब्धिः ः उत्पत्ति तथा नाश का 
कारण न प्राप्त होने से ॥ १२॥ 

आवार्थ--जिस पदार्थ को उत्पत्ति ध्ोती दे उसका उसमें कारण अवयवों का बढ़ना मिलता है 
जैसे बल्मोक ( बामौकी सृत्तिका आदिकों के बढ़ना उनको उत्पत्ति का कारण देखने में आता है। 
इसो प्रकार जिन घटादिकों को अवयवों का प्रयक्‌ दोना नाश का कारण मिलता है, उनका नाश 
आना जाता है । और बौरूमत तो पदार्धमात्र को बिना खवयवों के घटने अथवा बढ़ने से नाश 
और उत्पत्ति मानता है उसके बिना सम्बन्ध के दूसरे पदायात्र को क्षणक्षण में उत्पत्ति तथा 
'क्षण-क्षण में नाश होना इन दोनों में कोई कारण ( प्रमाण ) नहीं मिलता, अतः पदारय॑मा्र क्षणिक 
हैं यद बौद्मत सबंथा असंगत है )॥ १२॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धास्तसृत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--बल्मोक वामी को 
सृत्तिका के उत्पत्ति का कारण डसके आवयवों को बृद्धि देखने में आतो है। तथा धणदि द्रब्यों के 
अब्यवों का परस्पर विभाग दोना रूप उनके नाश का कारण भौ देखने में आता है। किन्धु जिस 
जड़ के मत में बिना अवयव्वों के हास के दी पदार्थ का नाश होता दे और बिना अवयवों के बूदि 
के दूसरे पदार्थ को उत्पत्ति द्वोतो दै--उस बौद्ध के मत में सम्पूर्णरूप से स्फटिकादि पदार्थों का 
क्षणक्षण में नाश और बिना किसो पूरपदा के सम्बन्ध के आपूर्व ( जो प्रथम तथा ) दूसरा 
्फाटिहादि पदा उत्पन्न होता हे देसा माना जाता है उसके ेसा मानने में कोई कारण ( प्रमाण ) 
जह्दी मिलता | ( अतः बौद्मत से पदाय॑मात्र क्षणमंयुर होते हैं देसा मानना असंगत हैं )॥ १२॥ 

( इस प्रकार खण्डन किये हुए मो पूव॑ंपक्ष के पुनः स्थापन करने के लिये क्षणबादी के मत से 
सूत्रकार कहते हैं कि )-- 

पदपवार्थ-क्षो रपिनाशे 5 दुग्घ के नष्ट होने में, कारणानुपलब्धिवत कारण के उपलब्ध 
( प्राप्त ) न होने के समान, दश्युत्पत्तिदद च> और दही के उत्पत्ति के सम।न, तद॒त्पक्तिः स्फटिक 
ओ क्षण क्षण में उत्वत्ति होगी ॥ १३ ॥ 


्‌९० क्यायदर्शनस[ आ० ३, आा० २, सू० १३-१४ 
यथानुपलब्यमानं क्षीरविनाशकारणं दृ्युत्पत्तिकारणं चाभ्यनुज्ञायते तथा 
रुफटिके5परापरासु व्यक्तिपु विनाशकारणमुत्पादकारणं चाभ्यनुज्ञेयमिति ॥१३॥ 


लिज्जतों ग्रहणान्नाजुपलब्धिः ॥ १४॥ 
क्षीरविनाशलिज्ञ क्षीरविनाशकारणं दृष्युत्पत्तिलिज्नं दष्युत्पत्तिकारणं च . 
ग्रह्मतेउतो नानुपलब्धि:, बिपर्ययस्तु स्फटिकादिषु द्रब्येपु अपरापरोत्पत्तीनां न 
लिझ्लमस्तीत्यनुत्पत्तिरेवेति ॥ १४ ॥ 


आवार्थ--जिस प्रकार दुख के नाश तथा दही के उत्पन्न होने का कारण उपलब्ध ( प्राप्त ) 
न होने पर मौ माना जाता है, उसी प्रकार रफटिकमणि भी क्षण-क्षण में दूसरा उत्पन्न होता है एवं 
अदम-अथम नष्ट होता दे इसका कारण मानना पड़ेगा ॥ १३ ॥ 

(इसौ आशय से भाष्यकार पूव॑पक्षी के सूत्र कौ ब्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार दुख- 
विनाश का कारण और दह्वं के उत्पन्न दोने का कारण न मिलने पर भी यह माना जाता है, 
उसी प्रकार स्फटिकमणि में भी आगे-आगे दूसरे स्फटिकमणियों को उल्त्ति तथा प्रथम-प्रवम 
स्फटिकमणियों के नाश का कारण न मिलने पर भी अवश्य है ऐसा स्वीकार बरना होगा) 
( अतः संसार के सम्पूर्ण पदायं क्षण-क्षण में नष्ट होते हैं यह पूर्वपक्ष युक्त है )।। १३ ॥ ९ 

(उपरोक्त पूर॑प्षी का दृषान्त असिद्ध दोने के कारण संगत नहीं है इस भाशय से पूर्वपक्षमत का 
खण्डन करते हुए सूनकार कहते हैं )-- 

पदुषदार्थ--डिक्ञतः > देतु से, अदशात्‌ > क्षोर के नाझ तथा दही के उत्पत्ति के कारण का, 
जान होने के कारण, न नहीं है, अनुपरब्षिः ल्‍ अप्राप्ति ॥ १४॥ ५ 

आवार्थ--क्षीर के अवबबों में दददी का उत्पक्ष होना रूप दुस्‍्घ के विनाश का कारण, तथा दही के. 
उत्पन्न होने का लिक्न और दह्दी के उत्पन्न होने का कारण भो जाना जा- है इस कारण क्षीरनाश _ 
और द्दों के उत्पत्ति का कारण नहीं जाना जाता यह नहीं हो सकता, किन्तु दूसरे स्फटिकादि 
यों में क्षण-क्षण में दूसरे र्कठिकादि द्रल्य उत्पन्न होते हैं इसका कोई साथक लिक्न नदीं है, इस 
कारण स्फटिक क्षण में उत्पन्न द्वोता है, नष्ट दोता दे यद्‌ नहीं दो सकता ॥ १४ ॥ है 

(इसो आशय से सिद्धान्तसूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि)--क्षोर (दुन्घ)के 
अवयव क्षौर विनाश वाह्ले हैं क्षीर के विरोषी जबयवों को उत्पत्ति होने से इस अनुमान से 
क्षौर के विनाश का कारण, प्रत्यक्ष दद्द के अनुमान किया हुआ दही के उत्पत्ति का कारण 
अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध होता है, इस कारण क्षीर के नाश का कारण और ददी के उत्पन्न होने... 
का कारण नहीं उपलब्ध होता ऐसा पूर्वपक्षिमत नहों दो सकता। प्रस्तुत स्फटिक नाम के. 
द्ब्यों में इसका विषयेय ( छछटा ) है, क्‍योंकि स्फटिक आदि और द्रब्यों में पूवे-पु्व स्फटिक 
नाश, एवं उत्तर-उत्तर स्फटिकों की क्षण-क्षण में उत्पत्ति होती है ऐसा मानने में कोई साधक छिक्न _ 
( भजुमानप्रमाण) नहीं है, अतः रफटिक क्षणक्षण में दूसरे नहीं ही उत्पन्न होते। ( यहाँपर _ 
वार्तिककार ने देखो समाछोचना की है कि--'स्फटिकादि व्यक्तियों के दूसरे दूसरे स्फटिकउत्पन . 
होने में प्रमाण नहीं है, ऐसा नदीं कद सकते, क्योंकि शीत तथा उध्णस्पश का भेद उसमें अनेकत 
सिद्ध कर सकते हैं, क्योंकि उध्ण और शौतरपश का भेद अनेक द्वल्यता का साधक है, जैसे अधि 
में वष्ण एवं जछ में झौतस्थप्ञ दोनों के मेद का साथक हैं। स्फटिक में भो शीत एवं उध्णस्पक्ेर 
औेद है देसी शंका का समाषान यद्‌ है कि नहीं, वह दूसरे कारण से द्वोता है, बढ जल तथा, 


| ] खमराध्यहिन्दीब्याख्योपेतम ३९३ 
अत्र कश्चित्परिहारमाह-- 
न पयसः परिणामगुणान्तरप्रादुर्भावात्‌ ॥ १५ ॥ 
थ प्रयतः परिणामों न विनाश इत्येक आह । परिणामश्रावस्थितस्य द्वव्यस्य 
.. पूर्वधर्मनिव्र्तों घर्मान्‍्तरोत्पचिरिति | 
- गुणान्तरश्दुर्भाव इत्यपर आह | गुणान्तरभ्रादुर्भावश्व सतो द्रब्यस्य पूर्व- 
गुणनिवृत्तों गुणान्तरसुत्पद्मत इति | स खल्वेकपक्षीभाव इब ॥ १५ ॥ 
अत्र तु प्रतिपेध:-- 
व्यूहान्तरादू द्रव्यान्तरोत्पत्तिदशेन पूर्वद्रव्यनिवृत्तेरठुमानम्‌ ॥ १६ ॥ 


चाहिये ॥ १४॥ 

( श्रयोदज्ञ सूत्र में किये बौद्ध के आक्षेप का परिवार करते हुए बौद्ध भौर नैयायिकों के विवाद 
में सांख्य समाषान करता है, इस आशय से सांख्य के सूत्र का अवतरण देते हुए माष्यकार 
कइते हैं कि )--यहाँ कोई सांख्यमतावलंबी परिहार ५इता है-- 

पदुपदार्थ--न 5 नहीं, प्रबसः दुग्ध के, परिणामथुणान्तरप्रादुरावात 5 ददौर्य परिणाम 
होने से दूसरे रूड़े आदि युर्णों का जविर्भाव दोने से ॥ १५ ॥ 

आवार्थ--दुग्ण का नाश नहीं द्वोता किन्‍्त॒ दद्दौरूप परिणाम दोताह । अथवा गुणान्तर 
( दूसरे शुण का ) प्रादुमांव होता है। द्रत्यरूप धर्मों के वर्तमान रहते पूर्वगुण के निरत्त होने पर 
दूसरे गुण का उत्पन्न होना ह 'गुणान्तरप्रादुर्भाव! शब्द का अथे है ॥ १५॥ 

(इसी आशय से आाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--दुग्व का परिणाम होता है. नाश नहीं 
होता-ऐस। कुछ सांख्य दाश॑निक कहते हैं । द्रब्यधर्मों के वत्तमान रहते पूरंधमे को निवृत्ति होकर 
दूसरे धर्म की उत्पत्ति होना दी परिणाम कद्दाता है। और दूसरे सााख्यमतावशम्बियों का कहना 
है कि--शाणान्तरपादुर्माद झब्द का अर्थ है द््यरूप धर्मी के वर्तमान रहते पूर्वशुण ( मधुरतता ) 
भादि के निफृत्त होने पर खट्टा भादि रहते गुण उत्पत्ति होना । यद्द मौ पक्ष प्रथम पूर्वपक्ष के समान 
हो है ( अर्धाद उपरोक्त दोनों सांख्यमत एक समान ही है अर्थात दूसरे पक्ष का द्रब्यरूप 
धर्मों में बतंमान रहता ही है गुण मो वतंमान दो रहता दे, किन्त॒ केवक बह उद्‌भूत नहीं था-- 
जो एक 'ण उद्‌भूत होता हुआ तिरस्कृत हो जाता है, पूर्वेयण के निवृत्त होने पर अर्थांद तिर॒स्कृत 
होने पर दूसरा गुण गुण उत्पन्न होता है वह 'होता है! यह अर्थ है । किन्तु इन उपरोक्त मर्तो का- 
ताल एक हो है, क्योंकि दोनों मत में द्रल्य भर्मो रहता है--एक का आविसांव तथा दूसरे का 
तिरोमाब द्वोता दै, और एक का नाझ तथा प्रादुर्माव होता है यह दोनों का आशय है ॥ १५॥ 

(उक्त सांख्यमत का खण्डन करने वाले सिद्धान्तसूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )-- 
इस सांख्य के परिद्वार का ऐसा निषेध है-- प्‌ 

पद॒पदार्थ-व्यूदान्तराद 5 दूसरे अवयव संस्थानरूप ब्यूह से, बृव्यान्तरोलपत्तिदर्शनेल दूसरे 
दब्य के उत्पत्ति का देखना, पृर्द्रल्यनिषृत्तेः र प्रथम द्रव्य के निषृत्त होने का, अनुमान अनुमान- 
अमाण मे लिदि होती है ॥ १६ ॥ 

आबवार्थ- पूर्व क्षीररूप द्रव्य के नष्ट धोने के पश्चात दहीरूप द्ब्य को उत्पन्न करनेवालों का 
.. संयोग होने पर दद्दी उत्पन्न होता है, जिससे क्षीर के अक्यबों का पटत्व पर विसाग दोने पर 


झ्ष्र न्यायदर्शनस_[ अ० हे, आ० २, सू० १६०१७ 


सम्मूच्छेनलक्षणादवयबव्यूहाद्‌ द्रव्यान्वरे दध्न्युतपन्ने गृह्ममाणे पूर्व पयो- 
द्रव्यमबयबबिभागेभ्यो निवृत्तभित्यनुमीयते, यथा मरूदबयबानां ब्युद्रान्तरादू 
द्रब्यान्तरे स्थाल्यामुत्पन्नायां पूर्ब मृत्पिण्डद्रब्यं सदृबयबविभागेभ्यो निवत्तेत 
इति । सृद्र्मवयवान्बयः पयोदध्नोनोशेषनिरोथे निरन्त्रयों द्रव्यान्तरोत्पादो 
घटत इति ॥ १६॥ 
अभ्यनुज्ञाय च निष्कारणं क्षीरविनाशं दृध्युत्पादं च प्रतिषेध उच्चत इति-- 


क्चिद्विनाशकारणानुपरब्धेः क्चिच्नोपलब्धेरनेकान्तः ॥ १७ ॥ 
क्षोरद्रन्य निदृत्त हो गया ऐसा अनुमान से सिद्ध दोता दै। क्योंकि यह देखने में आता है कि 

आस्तिका के गोलेरूप अवयवी के मृत्तीकारूप अवयों से पढ़ा आदि दूसरा द्रब्य उत्पन्न ( तैयार ) 
होने के पश्चात वह झृत्तिका का गोलारूप द्रव्य नहीं रहता, अतः सस्तिका के समान अवयर्वों का 
्षौर तथा दही ब्रब्यों में मो अवयवसम्बन्ध होता दै न कि स॒स्पूर् प्रकार से पदार्थ मात्र की निरन्‍्वय 
( सम्बन्धरद्दित ) उत्पत्ति होती है यह दो सकता है। अतः पूवेक्षों का मत परिणामवाद 
असंगत है ॥ १६ ॥ 

( इसो आशय से माष्वकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-पूव॑ब्यूद का नाश द्वोने 
पर दूसरे द्ब्य का उत्पन्न होना रूप संमू््छन नामक अवयबों के ब्यूइ से दूसरे दह्दीरूप द्रब्य की 
उत्पत्ति दोठो है ऐसा शान होता है, जिससे क्षोररूप प्रथम द्रव्य अपने अवयवों के विमार्गों के 
द्वारा नष्ट हो गया ऐसा भनुमान किया जाता है। जिस प्रकार ृत्तिका के अवयवों के दूसरे 
अत्तिकापिण्डरूप व्यूह से प्याली ( इंडिया ) रूप द्र्य के उत्पन्न होने पर प्रथम सृत्तिकापिण्डरूप 
ड्ब्य अपने अवयवों के परस्पर बिमागों के कारण निषृत्त ( नष्ट ) हो जाता है देसा जनुमानप्रमाण 
से सिद्ध दोता है। मृत्तिका के समान क्षीर तथा दहं के अवयवों का सम्बन्ध द्वोता है, नकि 
सम्पूर्ण प्रकार से संसार के सम्पूर्ण द्रब्यों का बिना सम्बन्ध से दूसरी उत्पत्ति तथा नाश हो जाता हैं 
यह संगत दो सकता है, ( अतः सांस्यों का परिणामवाद असंगत है। ( अर्थात दुग्ध के अवयब 
ही क्षौर का नाश द्ोने पर पाकज प्रक्रिय। से विलक्षण दष्दीरूप द्रब्य को उत्पन्न करते हैं। यदि 
सम्पूर्ण कार्यकारण के ब्यापार के पूर्व मो सांख्यमत से कारण में सद हो हो तो, करणों का. 
ज्यापार ब्यथे दो जायगा । क्‍योंकि अभिव्यक्त होना भी काये दोने से सद दो दै। यदि अभिव्यक्ति 
असत दो तो जैसे बदो सद न होते ढुए, की जाती है इसी प्रकार दूसरे द्रब्य भी यह माष्यकार का 
गूढ़ भाशय है। इस माध्य का यह आशय दै कि पूव॑अवस्था के सम्बन्ध को छोड़े बिला 
अमिश्यक्ति अथवा बिनाश और प्रादुर्माव दो सकते हैं, अतः द्रव्य के रहते उसका परणाम होता 
है यह मानना असंगत है ) ॥ १६ ॥ 

('तुष्यतु दुर्जनः इस न्याय से अग्रिम सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि)-८ 
बिना कारण के दुग्ध का नाश और दही क्षो उत्पत्ति होना मानकर मी निवेध कद्दा जाता है- 

पदपदार्थ--कचिद 5 किसी स्थल में, बिनाशकारणाजुपलब्धेः> नाश का कारण उपलब्ध न 
दोने से, कचित 5 किसी स्थल में, उपलब्धेः > उपलब्ध दोने के कारण मो, अनैकान्तः र ब्यमिचार- 
दोष द्वोता है ॥ १७॥ 

आवार्थ--स्फटिकादि द्वन्यों का भौ नाश तथा उत्पत्ति, दुग्ध तथा दो के समान बिग 
कारण के ह्वोते हैं यद नियम नहीं दो सकता, क्योंकि इसमें कोई विशेष साथक देतु नहीं है कि 


क्षणमज्ञप्रकरणम ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस ड्द३ 


श्षीरद्धिवन्निष्कारणी बिनाशोत्पादी स्फटिकब्यक्तीनामिति नायमेकान्त 
इति | कस्मात ? हेत्वभावाद नात्र द्ेतुरस्ति अकारणो बिनाशोत्पादौ स्फटिका- 
दिव्यक्तीनां श्वीरद्धिब्रत्‌, न पुनर्यथाबिनाशकारणभावात्‌ कुस्भस्य विनाश 
उत्पत्तिकारणभाबाड्वो त्पत्तिरिबं स्फटिकादिव्यक्तीनां विनाशोत्पत्तिकारणभाबा- 
द्विनाशोत्पत्तिभाव इति | 

निरधिष्ठान॑ क् इृष्टान्ततचनम्‌ । गृह्ममाणयोर्बिनाशोत्पादयो: रुफटिकादियु 
स्यादयमाश्रयवान्‌ दृष्टान्त: क्षीरबिनाशका रणानुपलब्धिबदध्युत्पत्तिबश्वेति तो तु 
न गरह्मेते तस्मान्निरधिष्ठानोडययं दृष्टान्त इति । 

अभ्यनुन्नाय च स्फटिकस्योत्पादविनाशों योउत्र तापकस्तस्वाभ्यनुजानादप्रति- 
ऐप! । क्ुम्मबन्न निष्कारणौ बिनाशोत्पादी स्फटिकादीनामित्यभ्यनुज्ञेयोडये 
इष्टान्त;, प्रतिषेद्घुमशक्यत्वात्‌ ! क्षीरद्धिवत्तु निष्कारणी बिनाशोत्पादाविति 


डुग्ब तथा दही के समान स्फटिकादि द्रव्यों का नाश्न तथा उत्पत्ति बिना कारण के होते हैं, न कि 
जैसे विनाश का कारण रहते, कलश का नाझ होता है, और उत्पत्ति का कारण रहते कलइ को 
उत्पत्ति द्वोती दे वेसे स्फटिकादि द्रल्य व्यक्तियों का नाश तथा उत्पत्ति का नाश और उत्पत्ति का 
कारण रदने से होती है, ऐसा न माना जाय ॥ १७॥ 

( इसी जाश्षय से माध्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--₹फटिकादिमणिरूप व्यक्तिओं का नाझ 
तथा उत्पत्ति दुग्प तथा दही के नाश और उत्पत्ति के समान बिना कारण के होते हैं. यह नियम 
नहीं है । ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )--साथक देतु के न होने से-अथांव दुन्व और दही के 
समान स्फटिकादि व्यक्तियों का नाश और उत्पत्ति बिना कारण के द्वोती है, नि जिस प्रकार 
विनाश का कारण अवयवविभागादि रहते कलश का नाश दोता है, और उत्पत्ति का कारण 
अवबद संयोगादि रहते कला की उत्पत्ति होती है, इसी प्रकार स्फटिकादि व्यक्तियों के नाझ तथा 
डल्पत्ति का कारण रदते उनका नाश और उत्पत्ति होती है, ऐसा न माना जाय इस प्रकार दोनों पक्षों 
में एकपक्ष मानने में कोई विशेष साथक देतु नहीं है। और यह बौद्ध का स्फटिकरूप इछान्त निराबार 
भी है क्‍योंकि स्फटिकादि व्यक्तियों में यदि नाश जौर उत्पत्ति का अदण हो तो यह इछ्टान्त 
आधारवाला द्ोगा-कि दुन्ध के नाश के लक्षण की अनुपलब्धि के समान और दह्दी के उत्पत्ति के 
समान इस प्रकार, किन्तु स्फटिकादि व्यक्तियों में नाश और उत्पत्ति का अदण दी नहीं दोता: 
इस कारण यह दृष्टन्त बिना आधार के होने से युक्त नरीं है। ( अर्थात धर्मों को छेकर हो उसके 
समानषमंवाल द्रशटन्त द्वोता है । प्रस्तुत में स्फटिक की उत्पत्ति तथा नाश बर्मों हैं, उसके समान- 
'अमे होने के कारण दुम्घ तथा दददी के नाश और उत्पाद की (ृष्टान्त होना चाहिये, किन्त स्फटिक 
के उत्पाद और नाशरूप धर्मों का तो ग्रदण दो नहीं होता, इस कारण उसके समानपमंरूप से 
क्षीर तथा दी के उत्पत्ति और नाश ये दोनों हष्टान्त नहीं हो सकते, यह यहाँ पर भाष्य का 
आझय दै । ( आगे कार्य से अनुमान करनेबोग्व कारण का निषेध भी नहीं हो सकता इस आशय 
से भाष्यकार कहते दैं कि )--स्फटिक के उत्पत्ति तथा नाश दोनों को स्वीकार कर जो श्स विनाश 
और उत्पत्ति में साधक है उसका स्वोकार करने के कारण उसका नियेध भो नहीं यों सकता। 
कलश के समान स्फटिकादि व्यक्तियों का नाश और उत्पत्ति बिना कारण के नहीं होती, यह 
दशटन्त्र भी स्वोकार करना द्वोगा, क्‍योंकि इसका निपेष नहीं दो सकता ।दुग्य तथा दि के समान 


है न्यायदशनस॒[ झ० हे, आ० २, सू० | 


शक्योडय॑ प्रतिवेद्घुं कारणतो विनाशोत्पत्तिदर्शनात । क्षीरद्ध्नोबिंनाशो त्पत्ती 
पश्यता तत्कारणमनुमेयं कार्यत्रिज्ं हि कारणमित्युपपन्नमनित्या बुद्धिरिति ॥१७॥ 
इत्यट्रमि: सूत्र: क्षणभन्ञप्रकरणम्‌ | धर 
इ॒ढदं तु चिन्ल्यते कस्वेयं बुद्धिरात्मेन्द्रियमनोथौनां गुण इति, प्रसिद्धाडपि 
खल्बयमर्थः परीक्षाशेपं प्रतत्तेयामीति प्रक्रियते। सोड्यं बुद्धी सन्निकर्षोंत्पत्तेः 
संशयः विशेषस्याग्रहणादिति । तन्नाय॑ विशेष:-- 


नेन्द्रियार्थयोस्तद्विनाशेअपि ज्ञानावस्थानात्‌ ॥ १८ ॥ 


स्फटिकादि बादिकों का नाश और उत्पत्ति बिना कारण के द्वोतों है यद दृष्टान्त ख़ण्डित हो 
सकता है, क्योंकि कारण से उत्पत्ति और नाश टेखने में आते हैं। दुग्ध और दही के नाश और 
उत्पत्ति को देंखनेवाले को उसके कारणों का अनुमान करना होगा, क्योंकि कार्य से करण की सिद्धि 
होती है । भतः बुद्धि अनित्य हैं यह सिद्ध होता है ॥ १७॥ 


(३) बुद्धी के आत्मा का गुण होने का प्रकरण 
( क्षणभंगप्रकरण के परचात *द्धि आत्मा का गुण है यद प्रकरण प्रारम्म करते हैं, क्योंकि 


सांख्यमत के. नित्यबुद्धतत्व का ख़ण्डन द्वोने पर द्वो बुद्धि आत्मा का युण है यह सम्भावना हो 
सकती है, क्योंकि नित्वजुद्धि के रहते श्ञान उसका धर्म होने के कारण वआत्मांका थम नहींदों 
सकता । इस कारण पूर्वप्रफरण उत्तरप्रकरण का द्वेतु तथा निरांद करने बाला भो है, अतः- 
सांप्रत उसका वर्णन होना संगत है। इस प्रकरण का प्रयोजन भी शरीरादिकों से आत्मा मित्र हैं 
बह सिद्ध करना हो है। पूर्वआत्मा के प्रकरण में स्मरणादिकों के बल से बुद्धि से भात्मा को सिद्धि 
कर खुके हैं, और यहाँ युगरूप से यही विशेषता है । यदि बौद्धमत से सभी क्षणिक हो तो समवाबि- 
कारणता न दोगी। जिससे आत्मा में बुद्धियुण समवेत हैं यह सम्मावना नहो सकेगी। 
चाप भात्मा का युण डुद्धि है यह तृतीयाध्याय के प्रथम आहिड के चतुरदेश सूत्र में सिर कर चुके... 
है; तथापि बुद्धिरूप युण के भाअव द्वोने से दी भात्मा को सत्ता दे यह सिद्ध किया गया है, और 
बहाँ तो आत्मा की गुणरूप बुद्धि सत्ता है यह सिद्ध करता है यह भी जान लेना चाहिये )॥ 
( भात्मा का दो वुद्धिविशेपशुण इन्द्रिय तथा विषयों का नहीं है इस सिद्धान्त के प्रतिषादक सूत्र का 
अवतरण देते डुए भाष्यकार कहते हैं कि --य६ विचारणीय है कि--आत्मा. मन, बा्येन्द्रिय तबा« 
दावों में से यह वद्धि (शान ) किसका विशेषयुश है। वथ्षपि ३१११। सूत्र में इस विषय का. 
विचार हो जुका दै तथापि भवान्तरमिशेष के जानने के डिये पुनः परीक्षा को जाती है। ( बर्बाद! . 
परडोकगामी आत्मा को सिडि करते हुए बुद्धि के प्रति करतुंक के समान झरीरादि भिन्न ही आत्मा, 
में स्मरण, संसार तथा अनुभव का आधार आत्मा ऐ यह सिद्ध कर चुके हैं तथापि विशेष अवान्तर 
धर्मों का विचार इस प्रकरण में करते हैं। ) (आगे इस प्रकरण के विषय में संशय कांमूछ' 
दिखते हुए भाष्यकःर कहते हैं कि )--व॒ढ्वि के उत्पन्न होने में आत्मा, इन्द्रिय, और पदाये छा... 
सन्निकर्ष आबश्यक होता है, इस कारण इन्द्रियों गुण बुद्धि हो सकती हैं किन्तु इनमें से किसका 
ुण है यह संशय द्ोता है, क्योंकि पक किसी के होने का कोई विशेष का ग्रदण नहीं है। अतः. 
बुद्धि किसका गुण है यह सन्‍्देदद दोता है । इस पर आत्मा द्वी का गुण बुद्धि है दूसरे का नहीं । सा 
पक्ष को सिद्ध करने में सूत्रकार यदद विशेष द्ेतु देते हैं-- / 
पदुषदार्थ--न + नहीं दे, इन्दरिवार्थयों: > इन्दिव तथा पदार्थ इन दोनों का, तदिनाशेडपि> 
इन दोनों के न्ट होने पर भो, शानावस्थानाद 5 ढृड्धि के रदने से ॥ १८ ॥ 


| 


बुद्वेरात्मगुणत्वप्रकरणम्‌ ].. समाध्यहिस्दीव्यास्योयेतस, ढक 

नेन्द्रियाणामर्थानां वा गुणों ज्ञान तेषां विनाशे ज्ञानस्य भावात्‌ । भबति 
खल्बिद्मिन्द्रियेड्थ च बिनप्टे ज्ञानमद्राक्षम्ति | न च ज्ञातरि विनष्टे ज्ञान 
भवितुमहति | अन्यत्‌ खलु बै तदिन्द्रियार्थसन्निकर्षजं ज्ञानं यदिन्द्रियाथबिनाशे 
ज्॒ भवति। इदमन्यदात्ममन:सन्निकर्षजं तस्य युक्तों भाव इति। स्थृतिः 
खल्वियमद्राक्षमिति पूर्वद्रष्टचिघया न च विज्ञातरि नह्टे पूर्वोपलब्बे: स्मरणं 
युक्तम, न चान्यदृष्टमन्यः स्मरति | न च मनसि ज्ञातर्यभ्युपगम्यमाने शक्य- 
मिन्द्रियार्थयोज्ञौठ॒त्ब॑ं श्रतिपादयितुम्‌ ॥ १८॥ 


आवार्थ--इन्द्रिय तथा पदार्थों को नष्ट होने पर मो मैंने देखा था ऐस्ता अन्च भादि प्राणियों को 
ज्ञान द्वोता दे इस कारण शान चक्ठ आदि इन्द्रिय तथा पदार्थों का गुण नहीं है। अर्थात्‌ अन्ध प्राणों 
को मैंने देखा वा ऐसा पूर्व में देखे हुए पदाये का काडान्तर में स्मरण होता है; किन्तु उस समय 
उसको चझ्लुइन्द्रिय तथा देखा हुआ पदाये दोनों नहीं है, श्स कारण इन्द्रिव और पदार्य को ज्ञात 
मानने से उनके नष्ट होने पर उपरोक्त शान नहीं हो सकता। इन्द्रिय और पदार्थ के सक्निकपे से 
उतल्लन्न होनेवाछा जान दूसरा है जो इन्द्रिय और अं के नष्ट होने पर नह दोता। और यह तो 
भात्मा और मन के सक्निकर्ष से उत्पन्न दोनेवालछ शान दूसरा हो दे जो इन्द्रिव और पदार्थ के नष्ट 
होने १९ भी दो सकता है, क्योंकि मैंने देखा था ऐसा पूर्व देखे हुए विषय में स्मरण द्ोता है, शाता 
के नष्ट दोने पर यह स्मरण हो नहीं सकेगा, क्‍योंकि दूसरे के देखे हुए विषय को दूसरा स्मरण 
नहीं करता । मन को जाता मानने पर भो चक्लु आदि इन्द्रिय और पदार्थ, ज्ञान ग्रुणवाले शाता 
नहीं दो सकते ॥ १८ ॥ 


( एसो आशय से आध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--चछ्ठ आदि इन्द्रिय 
अथवा पदार्थों का शान युण नहीं है, क्योंकि उन दोनों के नष्ट होने पर भो छान द्वोता है। क्योंकि 
इन्द्रिय चक्ष आदि तथा विषय ( पदार्थ ) के नष्ट धोने पर भी "मैंने देखा था? ऐसा स्मरणरूस 
शान हुआ करता है | शाता:के नष्ट दोने पर ज्ञान हो नहीं सकता । शान के-कई प्रकार हैं. जिनमें 
ध्यूद घट है? ऐेसा ज्ञान चक्ष तथा घट के सन्षिकर्ष से उत्पन्न होने के कारण चक्लु अववा घट के ना 
रहने पर नहीं दोता यद शान दूसरा है और यह 'मैंने देखा था? ऐसा ज्ञान केबल आत्मा और 
मन के सन्निकर्ष से उत्पन्न होनेवाछा दूसरा ही है, जो चक्ष॒ तथा पदार्थ घट के नष्ट होने पर भी 
हो सकता है, इस शान में चक्षु तथा घट के सन्लिक् को आवश्यकता नहीं होतों | ( पूर्वोक्त दोनों 
कानों क। दूसरा भी भेद है, इस आशय से भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--'मैंने देखा था” यह 
_झ्मरणरूप शान पू॑ में देखे विषय में होता दै, जिससे अनुभव तथा स्मरण दोनों ज्ञानों के काल में 
बहने वाले एक देखने वाले को सत्ता की आवश्यकता द्वोती है क्योंकि अनुभव करने वाले का नाश 
होने पर पूवंकारू के अनुभव किये पदार्थ का स्मरण नहीं हो सकता । क्योंकि दूसरे के देखे दए का 
दूसरे को स्मरण नहीं होता यद नियम है। यदि मन को हो ज्ञाता ( ज्ञानगुणवाल् ) मान हें 
तथापि चश्ठ॒ आदि बाह्योन्द्रिय और पदाये ये दोनों जाता दो दी नहीं सकते, (अर्थात इन्द्रिय भथवा 
पदावे दोनों का ज्ञान चुण नहीं है; वद सूत्रकार का सिद्धान्त 'तुश्यतु दुर्लन/ इस नवाब से मन 
को आए्मा मानकर है बस्वुतः मन भो शाता नहीं दो हो सकता ॥ १८ ॥ 


का 


दर स्थायदर्शनम.[ आ० ३, आ० २ खू० १६ 


अस्तु तर्दि मनोगुणो ज्ञामम-- _ 
युगपजज्ञेयाजुपलब्धेश् न मनसः ॥ १९ ॥ 
युगपजज्ञेयानुपलब्धिरन्तःकरणस्य लिझ्ज तत्र युगपजज्ञेयानुपलब्ध्या यद- 
जुमीयते अन्तःकरणं न तस्य गुणों ज्ञानम्‌ | कस्य तहिं ? हस्य वच्चिलात्‌ | 
बशी ज्ञाता वश्यं करणं, झानशुणत्वे वा करणभावनिवृत्ति: | ध्राणादिसाधनस्य 
च॒॒ज्ञातुरगगन्धादिज्ञानभावादनुमीयते अन्तःकरणलाघनस्य सुखादिज्ञानं 


( इसी भाशय से भाध्यकार पूर्व॑पक्षिमत से मन को ही ज्ञाता क्‍यों न माना जाय, यद्द अवतरण 
अश्विम सिद्धान्तसूत्र का देते हैं कि )--'यदि चक्नरादि वाह्षेन्द्रिय तथा पदार्थ दोनों का ज्ञान गुण 
जहीं है, तो मन का दी युण ज्ञान हो-- 

पदपदार्थ--धुगपव 5 एक काल में, क्षेयालुपरब्येः च> विषय का ज्ञान न ड्ोने से मौ, नव्नहों 
है, मनसः > मन का युण ॥ १९॥ 

आवार्थ-पक काल में अनेक शान न द्वोना यद मन का साथक देतु है, उस ऐसे मनका 

ज्ञान ययण नहीं है, किन्तु झ्ाठा आत्मा का श्वान युण है, क्‍योंकि ज्ञाता स्वतन्त्र दोता है और करण 
पराधौन द्वोता है। यदि वह ज्ञान अक्ृष्ट करण ज्ञाता द्वो तो बद करण न दो सकेंगे । धाणेन्द्रियादियों 
की सद्दायता से होनेवाले शाता के गन्धादि ज्ञान द्ोने से अनुमान किया जाता है कि अन्तःकरण 
को सहायता से झुखादि विषय का शान तथा स्मरण बुआ करता है। अतः जो शानगुगवाछा मन 
है वह आत्मा, और जो झुखादि शान का साधन अम्तःकरण है वह मन है यह केव संज्ा 
( नाम ) मात्र का मेद है पदार्थ में भेद नहीं है ( वहाँ क्वान मन का गुण नहीं है इस आशय के 
+युगपत! हत्यादि सूत्र को तोन प्रकार से योजना हो सकती है (१ )--एक काल में अनेक 
जिषयों का शान न होने के कारण जिस मन का अनुमान किया आता है, उस सन का ज्ञान गुण 
नहीं है, अर्थाद इस व्याख्या में 'युगपत्लेयानुपलब्ये” यह मन के अनुमान में देतु है, नकि 
सन का क्षान धण नहीं है इसमें । ( २ )--जिस कारण एक काल में अनेक विषयों का शान नहीं 
ड्वोता, अतः शान मन का थुण नहीं है। ( ३ )-यदि छान का मन गुण हो तो अणु मन के द्वारा 
योगी को जो एककाल में अनेक विषयों का शान होता है, वढ न दो सकेगा ) अतः इसो अनुपपत्ति 
से मन का ज्ञान थुण नहीं है यह सिद्ध दोता है। यह हेतु सूत्र के चकार से सूचित दोता है यह 
आाध्यकार का कथन है॥ १६॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को श्याख्या करते हैं कि )--प्रथमाध्याय के 
चुगपज्ज्ेयाजुपलब्धिः! इसी सूत्र को स्मरण कराते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--एककाल में 
अनेक विषयों का ज्ञान न द्वोना मन का साथक छिज्ञ है, अतः एककाल में अनेक शानों के न 
डोने' के कारण जिस अन्तःकरण की सत्ता भनुमान से सिद्ध होती है उसका ज्ञान शुण नहीं है। 
( अ्रइन )--ठी शान किसका युण दे ! ( उत्तर )--ज्ञाता आत्मा का, क्योंकि वह वशी ( स्वतन्त्र ) 
है । भर्थाव जाता मात्मा शान में स्वत्त्र है अतः वहीं ज्ञान युण का आशय है, और करण शातता के 
अधीन द्वोता है, अतः मन को श्ञानंगुण का आश्रय माना जाय तो उसमें करणभाव ( करणरूपता ) 
न होगी। ( र्थात कर्ता के हो स्वतन्त्र दोने के कारण--कर्ता करण आदि के सांनिध्य में चेतनता 
कर्ता में दी देखी जाती है, करणादिक़ो में नहीं देखो जाती ) ( भागे मन को करण सिद्ध करने के 
लिये भाष्यकार कहते हैं कि )--आणादि बाह्मेन्द्रियों की सद्ायता से ही प्राणी को गन्धादि विषयों 
छा ज्ञान डुभा करता है, ऐसा संसार के व्यवहार में प्रसिद्ध इेने से अनुमान किया जाता है कि 


चुद्धेरात्मगुणत्वप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस ३९७. 


स्मृतिश्वेति तत्न॒ यजज्ञानगुणं मनः स आत्मा, यत्त सुखाद्रुपलब्घिसाधनमन्तः- 
करण मनस्तदिति संज्ञाभेदमात्रं नार्थभेद इति । ब्रुगप्जज़ेयानुप्टब्धेथ 
योगिन झ्ति वा ्ञार्थः ! योगी खलु ऋद्धों श्रादुभभूतायां विकरणघर्मो निर्माय 
सेन्द्रियाण शरीरान्तराणि तेषु युगपजज्ञेयान्युपलभते तन्चैतद्विभौ ज्ञातयुप- 
पद्मयते नाणी मनलीति ! विशुत्वे वा मनस्रो ज्ञानस्य नात्मगुणत्वप्रतिषेधः। 
बिभु च मनस्तदन्तःकरणभूतमिति तस्य सर्बेन्द्रियैयुंगपत्‌ संयोगादुगपजू- 
ज्ञानान्युत्पद्येरज्निति ॥ १६ ॥ 


मनरूप अन्तःकरण को सहायता से दो प्राणी को आन्तरिक झुख्ादि विषयों का ज्ञान, तथा 

स्मरण भी हुआ करता है । ऐसा होने से जो शान युण का आधार मन है वहीं आत्मा है, और जो 

आन्तरिक सुखादि विषय के प्रत्यक्ष का साधन है बह अन्तःमरण मन है, ऐसा मानने में केवल दो 

संज्ञाओं का ही भेद है, अर्थ ( विषय ) में कोई भेद नहीं दोता | (मर्थात शानशुण का आबार 

एक ज्ञाता है, और दूसरा आन्तरिक शानों का साधन हैं, इस विषय में तो इसारा और आपका 

एक हो मत है, विशेष इमारे और आपके मत में इतना ही दे कि जिस ज्ञाता को आप मन ऐसा 

कहते हैं, उसो को एम आत्मा कहते हैं, ऐसा भाष्यकार का आशय है) (सूत्र के “चकार' 
झब्द से सूचित दूछतरा हेतु देते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--एककाल में अनेक विषयों 
का ज्ञान योगो को नहीं दोता । ऐसा सूत्र के चकार का अर्थ है। (इसी द्वेतु का तात्पये स्पष्ट 
करते हुए साष्यकार आगे कहते दैं कि )--योगी पुरुष योग की सम्पस्ि के प्रगट होने पर इमारे 
देखे प्राणियों के ज्ञान साधन से विलक्षण साधन वाला दोने के कारण विकरणपर्मों होता है 
जिससे योगो को व्यवधान में, तथा दूर रहने वाले अत्यन्त सूक्ष्म भौ पदार्थों का ज्ञान हुआ करता- 
है, योगवल से विशिष्ट इन्द्रिय वाले उन-उन कार्थे के विश्ेषों में उपयुक्त होने वाले विशेष शरीरों 
का निर्माण कर उन झरीरों में एक ही समय में अनेक ब्यवद्धित, दूरस्थ, सूक्ष्म विषयों को जान 
डेता है, वह यह एक समय में द्वोने वाले उक्त विषयों का शान व्यापक आत्मा श्ञाता मानने के. 
पक्ष में हो सकता है न कि अणुपरिमाण बाके मन को ज्ञाता ( आत्मा ) मानने के पक्ष में संगत हो 
सकता है । ( अर्थात्‌ मन अणु परिमाण दे व६्‌ अनेक योगो के शरीर में नहों रद सकता, जिससे 
योगी के अनेक शरीर में एक समय द्वोनेवाके नाना ज्ञान मनरूप आत्म। को नहीं दो सकता । ) 
(दि पूरपक्षी के कइने से मन को व्यापक माना जाय तो मौ ज्ञान आत्मा का युण नहीं दे यद निवेब 
नहीं हो सकता, क्योंकि यदि व्यापक मन दो अन्तम्करण भो दै इस कारण उसकी संपूर्ण बाद्मचक्ष 
आदि इन्द्रियों के साथ एककाल में संयोग होने के कारण एककाल में प्राणिमात्र को अनेक शान- 
उलमन्न होने छगेंगे यह दोष भाता है। अथथांद पककाल में किसों भो प्राणो को अनेक विषयों का 
शान नहीं द्ोता, ऐसी छोकसिद्ध प्रतीति का मन को ब्यापक मानने के पक्ष में दोष भाता हैं अतः 
मन को विमु नहीं माना जा सकता ॥ १९ ॥ 


( इस पर आत्मा को शानयगुण मानने के सिद्धान्ती के मत में मी आत्मा के, व्यापक होने के 
कारण सम्पूर्ण बाह्षेन्द्रियों से सम्बन्ध दोने से एककाल में अनेक शान उत्पन्न दोने की आपत्ति आ- 
सकती है, इस भाशय से पूर पक्षिमत से सूतरकार कहते हैं )-- 
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इद८ स्यायदृर्शनस[ झ० ३, आ० २, सू० । । 


तदात्मगुणस्वेजपि तुल्यस्‌ ॥ २० ॥ 
बिभुरात्मा सर्वन्द्रियः संयुक्त इति युगपजज्जानो स्पत्तिप्रसज्ञ इति | २० ॥ 


तर कि 
इन्द्रियेमेनसः सबन्निकपोमावात्तदसुत्पत्तिः ॥ २१ ॥ 
_गन्धाद्युपलब्धेरिन्द्रियाथेसब्निपंबदिन्द्रियमन:सज्निकर्पोडपि कारण तस्य 
चायौगपद्यमणुल्वान्मनसः । अयौगपषद्यादनुत्पत्तियुंगपजज्ञानानामास्मगुण- 
त्वेडपीति ॥ २१॥ 


थदि पुनरात्मेन्द्रियार्थसन्निकर्षमात्रादू गन्धादिज्ञानमुत्पद्यते- 


पद्पदा्थ--तव 5 वह ( एककाल में अनेक विषयः का श्वान होना ), आत्मगशुणस्वे अपिर 
आत्मा का युण मानने के पक्ष में भौ, तुल्यम्‌ ० समान है ॥ २० ॥ 

आवार्थ-सिद्ान्तो ने सन को विज मानने के पक्ष में दिया इुआ एककाल में अनेक विषय 
का शान इोनेरूप दोष सिद्धान्तो के पक्ष में भी दो सकता है, क्‍योंकि उसके मत में आत्मा व्यापक 
होने के कारण रु्पूं इन्द्रयों से सस्वद् है, इस कारण पककाल में अनेक विषयों का शान उसके 
मत में मी हो सकेगा ॥ २० ॥ 
(इसी भराशय से पूर्वपक्षसूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि --आत्मा व्यापक है, अतः 
बह्द सम्पूर्ण इन्द्रियों से संयुक्त दे इस कारण एककाछ में अनेक विषयों के अनेक ज्ञान उतप्न होने 
की आपत्ति आ जायगी ॥ २०॥ 

( उक्त पूर्व पक्षी मत का सिडधान्तिमत से खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ--इन्द्रिबेः 5 वाद्य चक्ष॒ आदि इन्द्रियों से, मनसः 5 मन का, सक्निकर्षामावातल्‍्सस्ब्ध 
न दवोने से, तदनुत्पत्तिः ० एककाल में अनेक शान नहीं दो सकते ॥ २१॥ ! 

भावाथं--इन्द्रियार्थ का सम्बन्ध जिस प्रकार गन्धादि शान में कारण है, इसो प्रकार ब्राणादि _ 
इन्दरियों के साथ मन का सम्बन्ध मो कारण है, मन के अणुपरिमाण होने से वह पककाल में 
जहाँ दो सकता, इस कारण शानों के आत्मा का शुभ मानने के सिद्धातफक्ष में एककाऊ में अनेक 
ज्ञान नहीं दो सकते ॥ २१॥ है 

( एसी आशय से भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--गन्ब, रूप इत्यादि... 
बाह्य विषयों का छान होने में जिस प्रकार श्राण, चक् शत्यादि वाह्मइन्द्रिय तथा गन्बादि विषयों का. 
संयोगादि रूप सन्निकर्ष कारण दे उसी प्रकार ध्राणादि बाह्मइन्द्रियों के साथ मन का सक्षिकर्षमों.. 
कारण है। नो मन के अणुपरिमाण होने के कारण एककाल में नहीं दोता। और उस मनके 
सज्निकर्ष के एककाल में न होने से आत्मा का गुण होने पर मो एककाल में अनेक विषय का 
ज्ञान एककाल में उत्पन्न नहीं होता | ( भर्थात व्यापक आत्मा का शान गुण दने पर भी मनकों 
अश्लरादिकों के साथ सन्निकर्ष के एककाल में न होने के कारण एकका में अनेक छानों को उत्तत्ति 


नहीं हो सकती ॥ २१। हि 
( मन के सन्निकर्ष की श्ञानोत्पत्ति में आवश्यकता का समर्थन करते हुए माष्यकार ! 
के अवतरण में कइते हैं कि )-यदि मन के सन्निकर्ष की अपेक्षा न कर केवछ आत्मा, 
.. आद्याइन्द्रिय, तथा पदार्थों का सन्निकपे दी; गन्धादि झान में कारण दोते हैं ऐसा मत दो तों--.." 


३ 


बुद्वेरात्मगुणत्वप्र० ] स्भाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ झ्ढ्र 


नोत्पत्तिकारणानपदेशात्‌ ॥ २२॥ 
आस्मेन्द्रियार्थसन्निकपमात्राद्‌ गन्धाविज्ञानमुत्पद्मते नात्रोत्पत्तिकारण- 
मपदिश्यते वेनेतत्मतिपग्येमहीति ॥ २२ ॥ 
बिनाशकारणाजुपलब्धेश्रावस्थाने तन्नित्यत्वग्रसड्ः ॥ २३ ॥ 
“तदात्मगुणल्वेउपि तुल्य! मिल्पेतदनेन समुच्चीयते | द्विविधो हि गुणनाशहवेतुः 
गुणानामाअयाभावों विरोधी च गुणः। नित्यत्यादात्मनोउनुपपन्नः पूछे, 
बिरोधी च बुद्धेर्गुणो न गरह्मते तस्मादात्मगुणस्वे सति बुद्वेनित्यत्वप्रसज्ञ: ॥२श॥ 
पदपदार्थ-न » नहीं, उत्पत्तिकारणानप्रदेशात ७ शान को उत्पत्ति में प्रमाणका कपनन 
होने से ॥ २२ ॥ 

आवार्थ--इान के उत्पन्न होने में मन के सक्षिकर्ष होने को आवश्यकता नहीं है, ऐसा कइने 
में कोई पूर्वपक्षों प्रमाण नहीं देता है, अतः मन का सक्षिकर्ष ज्ञान में कारण नहीं हैं, इस 
केवल प्रतिशा से मन का सन्निकप ज्ञान में कारण नहीं है यद नहाँ माना जा सकता । ( वार्तिककार 
इस सूत्र की ऐसी व्याख्या करते हैं कि )--श्सी केबल आत्मा, बाक्षेन्द्रिय तथा पदार्थ ( गन्बादि ) 
विषयों के सल्निकर्ष से ज्ञान उतप्न होता है, इसमें कोई पूर्वप्नी कारण नहीं कहता है। किन्तु 
बृत्तिकार विश्वनाथ ने तो इस सूत्र को भो पूर्वक्ष माना है, उनके मत से ज्ञान को उत्पत्ति में 
कारण के न कहने से शान आत्मा का गुण नहीं है, यदि आत्मा और मन का संयोग कारण माता 
जाय तो जान सम्पूण स्थलों में होने छगेगा ॥ २२ ॥ 

( उक्त सिदान्तसूत्र को भ्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--केवक्त आध्मा, तथा 
आणादि वाह्लन्द्रियों के सन्निकर्प से द्वो गन्धादि विषयों का ज्ञान उस्नन्न छोता है न कि मन के 
सन्निकर्ष को उसमें आवश्यकता है, इसमें कोई प्रमाण पूर्वपक्षी नहीं देता जिससे इम ऐसा मानें ॥२२॥ 

( उक्त सिद्ान्तमत में ज्ञान नित्य हो जायगा इस आशय से सूबरकार पूर्पक्षिमत से सूत्र में 
आपत्ति देते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--विनाशकारणानुपरब्येः च 5 और शान के नाश के कारण को उपलब्धि न दोने 
के कारण, अवस्थाने > स्थित दोने पर, तत्रित्यत्वप्रसक्षः> वह शान नित्य हो जायगा यद आपत्ति 
आतो है ॥ २३॥ 

आवार्ध--आत्मा के न्‍्यायमत में नित्य दोने के कारण, और व्सी में क्षान समवायसम्बन्ध से 
रहता है, इस कारण आशअयनाशादि रूप ज्ञान के नाश के कारण का सम्मव न होने से ज्ञान के 
सदा बभान होने के कारण वह निस्व दो जायगा यह पूवपक्षी के सूत्र का भाझय है॥ २३॥ 

( सूत्र के चकार का अर्थ दिखलाते दुए आाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-इस सूत्र में कद्दा 
इुआ अूवपक्षी का जाक्षेप बीसबें “तदास्मगुणस्वेषि तुल्यम्र! इस सूत्र के भाक्षेप के साथ दिखाबा- 
जाता है-यह इस सूत्र से संग्रह किया जाता है ( अथांद श्ञान को भात्मा का शुण मानने पर 
उसके नाश का कारण उपलब्ध होने के कारण शान नित्य द्वो जायगा ऐसा बीसकें तथा तेईसें 
सूत्र का मिलाकर पूर्वपक्षो का भाक्षेप है ) ( दिखाई हुई ज्ञान के नाश के कारण को अजुपत्तव्व को 
स्पष्ट करते हुए आगे भाष्यकार कहते हैं कि )-य॒र्णो के नाश का कारण दो प्रकार का दोता है-- 
एक थुणों के आअय का अभाव (न दोना) तथा दूसरा विरोबी गुण होना। आत्मा के नित्य 
होने से शान का नाश ( प्रथम ) पक्ष से नहीं दो सकता। और क्षान के विरोधी किसी थुण का 
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अनिस्यस्वग्रद्मद्‌ बुद्धेबुद्ध्यन्तराडिनाशः शब्दबत्‌ ॥ २४ ॥ 

अनित्या बुद्धिरिति सर्वंशरीरिणां प्रत्यात्मवेदनीयमेतत्‌ । ग्रह्मते च॑ 
बुद्धिसन्तानस्तत्र बुद्धेबुद्धायन्तरं बिरोधी गुण इत्यनुमीयते यथा शब्द्सन्ताने 
शब्दः शब्दान्तरबिरोधीति ॥ २४ ॥ 

असल्लयेयेपु ज्ञानकारितेषपु _ संस्कारेषु  स्म॒तिददेतुष्बात्मसमवेतेष्बात्म- 
मनसोश्र सन्निकर्ष समाने स्म्रतिददेतो सति न कारणस्यायोगपद्ममस्तीति 
युगपत्स्मृतय: प्रादुवेयु: यदि बुद्धिर।त्मगुणः स्यादिति | तत्र कश्रित्सन्निकर्ष- 
स्थायोगपद्यमुपपाद्यिष्यज्नाह-- 


अद्ृण तो द्वोता नहीं, इस कारण क्षान आत्मा का थुण मानने से नित्य दो आयगा, यद आपत्ति 
आती दैं। (मर्बाद जिस द्रव्य में जो युण रइता है उस द्रब्य का नाश दोने पर बह गुण नष्ट 
होता दै, जैसे घट का नाश द्ोने पर घट का रूप नष्ट दो जाता है, यह एक प्रथम ग्रगनाश का 
अकार है। और वतैमान शुण के विरोधी दूसरे गुण की उत्पत्ति होने पर मी पूरवंशुण का नाश 
होता है जैसे दूसरा शब्द उतप्न होने पर प्रथम शब्द नष्ट दो जाता है यह युणनाश का दूसरा 
अ्रकार है, जिसमें अ|त्मा के नित्य होने के कारण प्रथमपक्ष नहीं दो सकता, और दूसरे शान के 
विरोधी गुण का शान न होने पे दूसरा पक्ष भो नदीं दो सकता, अतः ज्ञान के नाश के कारण का 
असम्मव द्वोने से ज्ञान नित्य हो जायगा जो सबेथा असंगत दै यह पूर्षपक्षी के आश्षेपर का 
आझय दै॥ २३॥। 

( उपरोक्त-भक्षिप का परिद्दार करते हुए सिद्धान्तमत से सूत्रकार कहते दैं )-- 

पद॒पदार्थ--अनित्वस्वग्रद्दात > अनित्यता का झान होने से, बुद्धेः 5 शान गुण का, विनाशः 5 
नाश द्वोता है, झन्दवत+शब्द के समान ॥ २४॥ 

आवार्थ--जिस प्रंकार प्रथम झब्द का दूसरे शब्द से नाश द्ोता है उसी प्रकार प्रथम शान 
का दूसरे शान से नाश होता हो है, अतः पृव॑पक्षी का अक्षेप युक्त नहीं है ॥ २४ ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार प्राणीमात्र के अनुभव को प्रमाणदेते दुए सूत्र को व्याख्या 
करते हैं कि )--शानय॒ुण अनित्य दै यदद सम्पूर्ण प्राणियों के प्रत्येक आत्मा को अनुभव होता है, 
क्योंकि ज्ञान को धारा को ऐसा ग्रहण हुआ करता दे कि प्रथम घटादि विषयों का कान होता हैं 
वश्चाद्‌ मैं घट को जानता हूँ ऐसा उसका अनुभव द्वोता है, जिससे वह घट का शान दूसरे उसके 
अनुभवरूप भनुब्यवसाय (पश्चाद ज्ञान) से नष्ट हो जाता हे इससे यह भलुमान द्वारा सिद्ध होता 
है कि विरोधी दूसरे शानरूप गुण से प्रथम शान का नाश दुआ करता है, जिस प्रकार शब्दों की 
बारा में प्रथम झब्द का द्वितीय झब्दरूप विरोधी युण से नाश हुआ करता है, ऐसा प्रायः समी 
प्राणी मानते हैं। अतः ज्ञान का नाशक न होने से ज्ञान नित्य दो जायगा यह पूव॑पक्षी का आक्षिप 
सर्वया असंगत दै ॥ २४॥ 

( इस प्रकार शान में अनित्वता को सिद्ध करने पर भो पूब॑पक्षी शान आर्मा का युण है यह 
सिडान्त न मानकर स्मरण को लेकर दूसरे प्रकार से आपत्ति देता है इस आशय से उक्त आ्षेप 
का समाधान 'कदेशोमत से करने वाले सूच के अबतरण में माध्यकार कहते हैं कि )--'पूर 
ज्ञानों से उत्पन्न हुए असंख्य ( संख्यारद्दित ), काछान्तर में स्मरण को उत्पन्न करने वाले भावना, 
ज्ञामक संस्कारों के ( जो आश्मा में समवायसम्बन्ध से रइते हैं) उनके रइते, तथा आत्मा और 
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ज्ञानसमवेतात्मग्रदेशसब्रिकर्पास्मनसः स्पृत्युत्पच्तेन युगपदुत्पत्तिः ॥र५॥ 

ज्ञाननाधन: संस्कारों ज्ञानमित्युच्यते ज्ञानसंस्कृतैरात्मप्रदेशेंः पयोयेण 

. मनः सन्निकृष्यते | आत्ममनःसन्निकपोत्स्खृतयोडपि पयोयेण भबन्‍्तीति ॥२४॥ 
नान्‍्तःशरीरबृत्तित्वान्मनसः ॥ २८६ ॥ 

सदेहस्यात्मनो मनसा संयोगो विपच्यमानकर्मौशयसहितो जीवनमिष्यते 


के कारणों का ( युगपद ) एककाल में दोने का असम्मव नहीं है, अतः शान के भात्मा का गुण मानने 
पर अनेक स्मरणों को एक समय में उत्पत्ति होने का कारण वर्तमानर इने से एककाल में अनेक 
स्मरण उत्पन्न होंगे” इस आज्षिप का कोई दार्शनिक विदान, आत्मा और मन का सक्षिकपे एक- 
काल में नहीं हो सकता, ऐसा समाधान करते हुए सूत्र में कहता है-- 
पद॒पदार्थ--शानसमवैतात्मप्रदेशसन्निकर्षाव--एक श्वानजन्य संस्कार से समवेत आत्मा के 
अदैश ( एकदेश ) से सक्निकर्ष होने के कारण, मनसः 5 सन के, स्ट्ल्युत्पत्तेःल स्मरण की उत्पत्ति 
ऐसे के कारण, न 5 नहीं हो सकतो, युगपत « एककाल में, उत्पत्तिः ू उत्पत्ति ॥ २५ ॥ 
आवार्थ--आत्मा के ष्कक्षान से उत्पन्न हुआ भावना नामक संस्कार एक ही आत्मा 
के प्रदेश में सम्बद्ध दोता है, और आत्मा और मन का सन्निकप भो एकक्षण में एक दो जात्मा के 
अदेश से द्ोता है। इ्स कारण जिस शान से उत्पन्न संस्कार जिस आत्मा के प्रदेश को लेकर रहता 
, उसी प्रदेश को लेकर जिस क्षण में मन का सक्निकर्ष होता है उस क्षण में केवल उस संस्कार से 
. छल्पन्न स्मरणशान का प्रादुर्भाव हो सकता है, दूसरे स्मरण का नहीं, अतः एककाल में अनन्त 
स्मरणों का प्रादुभांव होने को आपत्ति नहों आ सकती यह एकदेझों परिद्यार का आशय है ॥ २५॥ 
( इसी आशय से सूत्र के ज्ञानपद की ब्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैँ कि )--सूत्र में 
डान शब्द का अथं है, शान कारण वाछा माबना संस्कार। उक्त शान से उत्पन्न संस्कार वाले 
आत्मा में प्रदेशों ( एकदेशों ) से मन का सन्निकर्ष क्रम पे दोता है, न कि एककाल में | इस कारण 
उक्त आत्ममनः सन्निकर्षों के एककाल में न द्वोने के कारण उनसे उत्पन्न स्वृतिशान मी क्रम से हीः 
होते हैं॥ २५॥ 
( इस एकदेशी मत का खण्डन करते हुए सिद्धान्तिमत से सूधकार कहते दें कि )-- 
पद॒पदार्थ--न + नहीं, अन्तःशरीरवृश्तिश्वाद < झरीर के मध्य में रइने के कारण, मनसः 
_ अन्ताकरण के ॥ २६ ॥ 
भआावार्थ--शरीर के भोतर मन का शान के उत्पन्न करने का व्यापार हुआ करता है, श्सः 
कारण उपरोक्त एकदेशों ने कद्दा दुआ स्मरण के एककाल में धोने की आपत्ति का परिहार नहीं 
हो सकता, क्‍योंकि व्यापक आत्मा के कुछ प्रदेश शरीर के भोतर तथा कुछ शरौर के बाहर हैं. 
और मन तो अधुपरिमाण होने के कारण कैवछ झरोर के भौतर हो रहता है, इस कारण झरौरः 
मिन्न आत्मा के प्रदेश को लेकर आत्मा और मन का सम्बन्ध नहीं दो सकता, किस्त झरौर- 
ष्ट आत्मा और मन का सम्बन्ध ज्ञान का कारण अवश्य ही है, इसलिये उस झरौर को छेकर 
जे आपपकर्ता ने अनेक स्टृतियों मी पककार में होने को भापत्ति दी थी वह ज्यों की स्वों है, 
अतः एकरेशीमत का समाधान असंगत है ॥ २६ ॥ 
(इसी आइशथ से भाष्यकार जीवित भवस्था में दो आत्मा को मन का सन्निकर्षादिक होता है,. 


._ मन के सन्निकरपरूप अलमवायिकारण के (जो हुम्पूर्ण स्मरणों में कारण हैं), समान रहते स्मरण 
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सत्रास्य प्राक्‌ श्रायणादन्तःशरीरे बतमानस्थ मनसः शरीराद््रहिज्ञोनसंस्कृते- 
राव्मप्रदेशं: संयोगो नोपपद्यत इति॥ २६॥ 


साध्यत्वादद्देतु: ॥ २७ ॥ 
बिपच्यमानक्मौशयमात्रं जीबनम्‌ , एबं च सति साध्यमन्तःशरीरृत्तित्व॑ 
मनस इति ॥ २७॥॥ 
स्मरतः शरीरधारणोपपत्तेरप्रतिषेधः ॥ २८ ॥ 


इसलिये जोवनावस्था का वर्णन करते हुए सिद्धान्तसूत्र की स्याख्या करते हैं कि )--शरोरसदित 
आत्मा का मन के साथ संयोग जो प्रारब्घकर्म के सह्दित वतंमान रइता है, उसे दी 'जीवन! 
माना जाता है। (अर्थात्‌ एक जन्म में रुम्पूर्ण अनुभव होने में उस जन्म के प्रारब्बकर्म दी का 
ज्यापार हुआ करता है यद्द सिद्धान्त है । अर्थात्‌ सम्पूर्ण अनुभवों का कारण जो आत्मा मर मन का. 
संयोग है वद्दो जीवन कद्दाता है ) (इसी सिद्धान्त की प्रस्तुत में संगति दिखलाते हुए भाष्यकार 
आगे कहते हैं कि )--उस जोवन में सृत्यु के पूर्व बोबित अवस्था में मन शरीर के मौतर दी 
रहता है, इस कारण यद्नपि शरोर के बाहर भो उस ब्यापक आत्मा के प्रदेश हैं, और उन-डल 
ज्ञानों के संस्कार भी उन वाहर के प्रदेज्ञों में हैं, तथापि उनके साथ मन का सम्बन्ध नहीं दो। 
सकता, इस कारण दौर के बाइर एककाल में अनेक स्वृतियों न द्वोंगी ( किन्तु शरोर के भोतर 
ओ आत्मा के प्रदेश हैं उनमें जब नाना शानों के संस्कारों का सम्बन्ध रइता है उठ समय शरौर के 
मीतर रहने वाले मन का उन प्रदेशों के साथ संयोग रहने से उन-उन संस्कारों से उत्पन्न अनेक 
स्मरण एककाल में दो सकते हैं। ऐसा होने से अनेक स्मृतियों की एककाक में उत्पक्न ऐने कौ 
आपत्ति का ८कदेशी के मत से परिद्दार नद्दीं दो सकता ) ॥ २६॥ 

( पुनः पकदेशीसत से सूत्र में शंका दिखाते हुए सूत्रकार कहते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--साध्यत्वाद 5 सिद्ध करनेयोग्य द्वोने से, भददेतुः » भन्‍्तःशरीरइच्तिता देतु नहीं. 
डो सकता ॥ २७ ॥ 

भावार्थ--शरीर के बाहर मन श्ञानादिकों को उत्पन्न नह्ों करता यद्दौ अभी सिद नहीं है, 
अस कारण मन के शरौर के मौतर वर्तमान होने ले यद जो सिद्धान्ती ने देतु कद्दा है, वह सिर 
करने योग्य दोने के कारण साध्वसम नामक दुष्टदेत दै। अर्थात शरीर के बाहर मन से ज्ञानादि 
पुरुषायं नहीं होता यहाँ अमी सिद्ध नहीं है ॥ २७॥ 

( इसी आशय से पूर्वपक्षी सिद्धान्ती का कदद। हुआ जोवन का छक्षण स्वोकार योग्य नहीं है, यह. 
दिखाते हुए भाष्यकार की ब्यारूया करते हैं कि )--कैवल फ़छ देने वाला कर्माशय हो जोबन 
कद्ाता है। ( न कि उसके सद्ित मत का संयोग ) (ऐसा दोोने से मन का शरीर के भौतर 
रहना जीवन का रछक्षण नहीं है) इस कारण मन का शरौर के भीतर रहना सिद्ध न होने के 
कारण उसको छेकर सिद्धान्तों का किया हुआ पूर्वोक्त अनुमान दुष्ट दै। ऐसा पूव॑पक्षी क्षा 


५ 


आशय है ॥ २०॥ 
(इस प्रकार एकदेशी के किये आक्षेपस्का परिहार करते हुए सिद्धान्तिमत से सूत्रकार कहते दैं)-- 
बद॒पदार्थ--स्मरतः ० स्मरण करने वाले पुरुष का, शरोरारणोपप््तेः 5 शरीर का धारण भी 

दोने के कारण, अप्रतिषेषः > मन के शरीर में रहने में प्रमाण नहीं है, देसा पूव॑क्षो का निषेष लड 


दो सकता ॥ २८ ॥ 


चुद्वेरात्मग्रुणत्वप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याज्योपेतम्‌ छ्ण्क 


सुस्मूषेया खल्वयं मनः प्रणिद्धानः चिरादपि कंचिदर्थ स्मरति, स्मरतत्व 
शरीरधारणं हृश्यते आत्ममनःसनल्निकपेजश्व श्रयत्नों द्विविधो घारकः प्रेरकश्न/ 
निःख़ते च शरीराद्वहि्सनसि घारकस्ये प्रयत्नस्थाभावाद गुरुत्वात्पतनं स्यात्‌ 
शरीरस्य स्मरत इति ॥ रेप ॥ 

न तदाशुगतित्वान्मनसः ॥ २९ ॥ 

आशुगति मनस्तस्व्र बहिः शरीरात्मप्रदेशेन ज्ञानसंस्कतन सन्लिकर्पः 
अत्यागतस्य॒ च॒ श्रयत्रोत्पादनमुभय॑ युज्यते इति, उत्पाद्य वा धारक श्रयत्न॑ 
शरीराजक्निःसरणं मनसो5तस्तत्रोपपन्न॑ घारणमिति ॥ २६॥ 


आवार्थ--जो मलुष्य स्मरण करता है, वह पुरूष स्मरणका में शरोर का धारण भो करता 
ही है, क्योंकि विना झरोर के आत्मा को कभो भो स्मरण नहीं दोता, इस प्रकार मन के झरीर में 
रहने का प्रमाण द्वोने के कारण पूर्वपक्षी का मन के शरीर में वर्तमान द्वोने में कोई प्रमाण नहीं हैं 
यह नियेध सर्ववा असंगत है॥ २८ ॥ 

( शसो आशय से स्मरण की प्रक्रिया को दिखाते हुए भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को ब्याख्या करते 
है कि )-जव यह पुरुष स्मरण करने को इच्छा से प्रेरित दोकर मन को स्मरण के विषय में 
छ्गाता है तो अनुभव के बहुत देर के बाद भी किसी स्मरणयोग्य विषय को स्मरण करता है। 
स्मरण करने बाला वद पुरुष शरोर सद्दित हो स्मरण करता है, न कि विना झरौर के यह देखा 
जाता है। ( अर्थाद्‌ आत्मा, मन, आत्मा के प्रयक्पूंक मन का स्मरण, विषय में प्रणिषान 
( रूगाना ) श्सके पश्चाव स्मरण होना, यह सम्पूर्ण प्रक्रिया शरीर में ही होती दे )। ( आगे उक्त 
अभणिषान के कारण आत्मा का प्रयल् द्लोने में शरौर की आवश्यकता दिखाते डुए भाष्यकार प्रथल्ल 
का विभाग करते हैं कि )--आत्मा तथा मन के सक्निकर्ष से उत्पन्न हुआ शरौर का धारक 
प्रवत्न ( धारण करने वाला ) ( १) तथा (२) प्रेरक ( प्रेरणा करने वाला ) ऐसे दो प्रकार का 
होता है । अतः शरीर के बाहर मन के निकलने पर शरीर के धारक ( बारण करने वाछे ) प्रवत्न न 
होने से युरुत्व गुण के कारण स्मरणकाल् में दी शरोर गिर जायगा । ( अर्थाद्‌ उपरोक्त दोनों प्रकार 
का प्रयत्न आत्मा और मन के सन्निकर्ष से ही उत्पन्न धोता है इस कारण यदि मन शरीर के नाइर 
रहे तो स्मरण समय में उपरोक्त सन्निकर्ष से उत्पन्न प्रयत्न के मो दारौर के वाइर दी रइने के कारण 
करोर का धारण न दो सकेगा किन्तु शरोर गिर जायगा, अतः पूर्पक्षों के मत का शरीर के भौतर 
न रइने का निषेष स्वंथा असंगत है ॥ २८ ॥ 

( उपरोक्त सिद्धान्त पर पुनः पूर्वपक्षी के मत से सूतरकार आक्षेप दिखाते हैं )-० 

पद॒पदार्थ--त 5 नहीं हो सकता, तदा शरीर के गिरने के समय, आशुगतित्वाद 5 शीत 

अतिवाले होने से, मनलः5 मन के ॥ २६ ॥ 
आवार्थ--सिद्धान्ती का दिया हुआ स्मरणकाछ में शरोर के गिर जाने का दोष नहीं हों 
सकता, क्योंकि उस मन के बादर सन्निकर्ष दोने के समय में मन के अत्यंत शीध्रगति होने के कारण 
पुनः शरौर में छौट जाने से शरीर के धारण का प्रतिषेष नहीं हो सकता ॥ २९ ॥ 

(रसो आशय से भाध्यकार पूप्षी के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--मन है शौगति 
जाछा | इस कारण उसका शान के संस्कार से युक्त शरीर के बाहर के आत्मा के प्रदेश के साथ 
'संनिकप--और पुनः झरौर में छलौटकर जाये हुए का प्रयस्न दोना दोनों दी दो सकता है। अथवा 


०9 न्यायदर्शनसख्‌ [अ्र० ३, आ० २, सू० ३०. 


न स्मरणकालानियमात्‌ ॥ ३० ॥ श 
किख़स्क्षिप्रं स्मरय॑ते किक्लिब्चिरिण यदा चि२रेंण तदा सुस्मृषंया सनसि 
धार्यमाणे चिन्ताप्रबन्धे सति कस्य चिदर्थस्य लिज्ञभूतस्य चिन्तनमाराधित 
स्सृतिद्देतुभंवति | तम्रैतबिरनिश्वरिते मनसि नोपपद्यत इति। शरीरहंयोगान- 
येक्षश्वात्ममन/संयोयो न त्मृतिहेतुः शरीरत्य भोयायतनत्वात्‌ | उपभोगायतर्न॑ 
पुरुषस्य ज्ञातुः शरीर न ततो निश्चरितस्य मनस आत्मसंयोगमात्र ज्ञानसुखादी- 
नामुत्पत्तौं कल्पते, क्लुप्ती वा शरीरबैयर्थ्यमिति ॥| ३० ॥ 


झरौर को धारण करने ब।के प्रवन को उत्पन्न कर झरीर के गदर मन का निकलना होता है, 
जिससे शरौर का धारण दो सकता है। अर्थात मन झीमगामी होने के कारण शरीर के बाहर के 
आत्मा के प्रदेश से उसका संनिकर्ष होकर स्मरण उत्पन्न होता है पुनः वहों सन झरौर में जाकर 
झरौर के धारण करने का प्रयत्न भी करता दै इस कारण स्मरण और शरीरबारण दोनों दो सकता. 
है तो शरीर क्यों गिरेगा । अथवा बाइर जाने के पूरे ही शरीर को थारण कर रखने का प्रयत्न कर 
मन बाहर जाता है, और ति को उत्पक्ष कर झरौर में इस प्रकार लौटता है 
कि उसके बारण कर रखने में कोई बाधा नहीं दोती ॥ २५ ॥ ०2 

( छक्त पूरवपक्ष का समाधान करते हुए सूबकार सिडान्तों के मत से उत्तर देते हैं कि )-- 

... पद्पदार्थ- नव्नहीं, र्मरणक।ल।नियमादव्रमरण होने के काल का नियम न होने से ॥३०। 
आवार्य--उपरोक्त पूरपपक्षी का आक्षेप संगत नहीं है, क्योंकि स्मरण के काल का कोई नियम: 
नहीं है, अयांत शीघ्र दी स्मरण होता है ऐसा नियम नहीं है॥ ३०॥ 

( इसो आशय से स्मरण होने में काक का नियम नहीं है, यह दिखाते हुए भाष्यकार सिद्धान्त- 
सूत्र को च्याख्या करते हैं कि )--किसो पूर्व में अलुभव किये विषय का शीघ्र स्मरण होता है... 
किसी का विम्म से | जब विलम्ब से स्मरण द्ोता है तब उसका प्रकार यह है कि प्रथम स्मरण 
करने की इच्छा होती है, पश्चात मन से प्रणिषान रूप ( अनेक विषयों के घान ) रूप व्यापार होता... 
है जिनमें से किसी एक दो विषय के विशेष चिहररूप अर्थ का स्मरण होता है, न कि संपूर्ण वि 
का । इस.कारण विडम्ब से स्मरण होने में देर तक शरौर के बाहर निकछे हुए मन का व्यापार 
होता दै यद सिद्ध होने से नो पूर्पक्षो ने यह कहा था कि मन के झीज्रगति होने से” यह 
हो सकता । ( आगे शरीर की अपेक्षा करता हुआ हो सन स्मरण को उत्पक्ष करता है यह 
करते हुए भाष्यकार दूसरा देतु देते हैं कि )--शरौर के खुखदुःखालुभव रूप भोग के आधार होने. 
के कारण भी उसके संयोग की अपेक्षा न रखने वाढूय आत्मा और मन को संयोगरूप असमवाबि” 
कारण से स्मरणरूप कार्ये कमी उत्पन्न भी नहीं हो सकता। क्योंकि शाता आत्मा के श्स शरीर मैं 
हो सम्पूर्ण सुरूदुःखादि अनुभव रूप भोग डुआ करते हैं, इस कारण उस झरौर से बाहर निकले हं हो 
मन का कैब आत्मा से संयोग ज्ञान सुख आदि गुणरूप कार्यों को उत्पन्न नहीं कर सकता। यदि... 
झरौर के बाहर भी आत्मा और मन का संनिकर्ष आत्मा के उपभोग में समर्थ हो तो बिना शरीर. 
के डपमोग होने से झरीर मानना च्यय हो जायगा ॥ ३०॥ हे 
( पककाछ में अनेक र्थृतिप्रान उत्पन्न होने के पूर्वक के उत्तर में २५ वें 'ज्ञानसमवेता 
इस सूत्र में कदे हुए एकदेशी के मत का खण्डन करते हुई दूसरे पकदेशी के मत से स्‌ 

: बड्ते हैं )-- 


। 4) सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस छ्ण्ष 


आतमत्रेरणयचच्छाज्ञताभिश्व न संयोगविशेष: ॥ ३१ ॥ 
आत्मप्रेरणेन बा मनसो बह्ः शरीरात्‌ संयोगविशेषः स्याद्‌ यहच्छुया ' 
बाउ5कस्मिकतया ज्ञतया वा १ मनसः सर्वेथा चाजुपवत्ति:। कथम ? स्म्तव्य- 
. लादिच्छातः स्मरणज्ञानातम्भवाद्ष | यदि ताबदात्मा भ्रमुष्या्थस्य स्म्ृतिहेतुः 
संस्कार: अमुष्मित्नात्मदेशे समवेतस्तेन मनः संयुज्यतामिति मनः शेर्यति 
तदा स्छत एबासाबर्थो भवति न स्मतंव्य। न चात्मप्रत्यक्ष आत्मप्रदेशे 


पद॒पदार्थ--आत्मप्रेरणयइच्छाइतामिः च 5 और आत्मा को प्रेरणा, यइच्छा ( बकल्मात ) तथा 

मन के श्ाता द्वोने से भो, न 5 नहों हो सकता, संयोगविशेषः « बाइर के प्रदेश में आत्मा का मन 
से विशेष संयोग ॥ ३१॥ 

आवार्थ-आत्मा का बाहर के प्रदेश्ष में स्मरण होने के लिये मन के साथ संयोग आत्मा को 
ओर होने से नदीं दो सकता, क्योंकि उस आत्मा का प्रयत्न स्मरण के विषय के झानपू्वक होने 
के कारण पूर्व में हो स्टृति होने लगेगो--( १) तथा यदुच्छा ( अकस्मात्‌) भी भात्मा का 
जहर के प्रदेश में मन के साथ संयोग नहों हो सकता, क्योंकि अकस्मात कोई संयोग नहों दोता-- 
(२) और मन के शाता होने के कारण उपरोक्त संयोग नहीं द्वो सकता, क्‍योंकि मन को शाता 
नहीं माना गया है, इन तोनों प्रदारों को छोड़कर कोई दूसरा प्रकार नहीं है अतः आत्मा का 
बाहर के प्रदेश में मन का विशेष संयोग हो दो नहीं सकता, इस कारण 'ज्ञानसमवेत' इस सूत्र 
में कहा हुआ एककाल में अनेक स्टतियों के न होने का उत्तर संगत नहीं है ॥ ३१॥ 

( इसी आश्वय से सन के बाहर के प्रदेशों में संयोग के जितने प्रकार दो सकते हैं उनको 
दिखाते हुए भाध्यकार दूसरे एकदेशी के सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--आस्मा की प्रेरणा से 
मन का शरौर के बाहर के प्रदेश से विशेष संयोग होगा १. अथवा यद्च्छा ( आकस्मिक ), २. अबवा 
मन के शाता होने से होगा, ३. उक्त तोनों पक्षों से उपरोक्त विशेष संयोग नहों हो सकता । 

_( प्रइन )-कैसे ( नहीं द्वो सकता ) ! ( उत्तर )-स्मरण योग्य होने से £ तथा स्मरणशान का 
 असंमव होने से मो २ (प्रथम आत्मा को प्रेरणा के पक्ष में उपरोक्त विश्ञेष संयोग न होने में 
स्मरण योग्य ढोने से इस प्रथम देत का माध्यकार विवरण करते हैं कि )--यदि आत्मा इस पदार्थ 
के स्मरण द्वोने का कारण भावना नामक संत्कार इस अमुक आत्मा के प्रदेश में सम्बन्ध रखता दै 
उससे मन का विशेष संयोग दो, ऐसा समझकर सन को प्रेरणा करे, तब तो उस्च पदार्थ का स्मरण 
हो हो गया है, न कि उस पदार्थ को स्मरण करना है, जिससे आत्मा को प्रेरणा का प्रयत्न व्यर्थ 


हो जाबगा । ( दूसरे इच्छा से स्मरण क्षान का असंभव होने से इस देत॒ का तात्पवें दिखाते हुए - 


_भाष्यकार कहते हैं कि )--आत्मा के प्रदेश अथवा विकार का आत्मा को' प्रत्यक्ष भी नहीं है, इस 
कारण उसमें आत्मा के प्रत्यक्ष से ज्ञान नहीं हो सकता ( भर्थाद इस मेरे प्रदेश में यद संस्कार 

सम्बन्ध रखता दे इस कारण इसके साथ मन का संयोग दो इस प्रकार के आत्मा कै प्रयत्न होने में 

भात्मा को अपने प्रदेश के प्रत्यक्ष तथा अपने में र४ने वाले संस्कार का प्रत्यक्ष दोना भो आवश्यक 
_$, वह दोनों हो नहीं दो सकता, तब तो आत्मा को प्रत्क्ष से ज्ञान अथवा स्मरण होता है यह तो 
दूर रद्ा यद दूसरे देव का भाशय है) (इस प्रकार प्रथम आत्मप्रेरणा से मन में संयोग का 
असंभव दिखाकर तीसरे यहस्छा पक्ष का असंभव दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-- 
_ह्मरुण करने को इच्छा से बह आत्मा अपने विषय में छगाता दुआ भो बढुंत देर के बाद भो 
किसी विषय का स्मरण करतो है, अकस्माद नहों करता ( अर्थाद प्रथम मात्माक्षों स्मरण कौ 


६४ :- 


ड्ण्द न्यायवृर्शनस [ आ० हे, आ० २, सू० ३१०३२ 


संस्कारो वा, तत्रानुपपन्नाउउत्मप्रत्वक्षेण संवित्तिरिति। सुस्सूर्षया चायं मनः 
अ्रणिद्धानश्रिरादपि कख़््लिदर्थ स्मरति नाकस्मात्‌, ज्ञत्य॑ च मनसो नास्ति 
ज्ञानप्रतिषेधादिति ॥ ३१॥ 
एतश्च- 
व्यासक्तमनसः पादव्यथनेन संयोगविशेषेण समानम्‌ ॥ ३२॥ 
यदा खल्वयं व्यासक्तमनाः क चिदृ देशे शर्करया कण्टकेन वा पादब्यथ- 
नमाप्नोति तदाउडत्ममनःसंयोगविशेष एपितव्यः। दृष्ट हि दुःख दुःखवेदनं 
चेति तत्रायं समानः भ्रतिपेध:। यहच्छाया तुन बिशेषो नाकस्मिकी 


इच्छा ह्वोती है पश्चात बहुत का तक विषय में चित्त के कगाने से स्मरण होता दै ऐसा स्मरण 
होने का प्रकार द्ोने के कारण अकस्माद स्मरण द्वोता है यह सवंधा नहीं दो सकता । ( तीसरे मन 
को शातृतापक्ष का खण्डन करते ढुए भाष्यकार कहते ईं कि )--मन में शातता तो दे नहीं, क्योंकि 
आत्मा दी ज्ञाता है, यह पूर्वग्रन्थ में सिद्ध कर चुके हैं, अतः प्रथम एकदेशों का मत सर्वेया 
असंगत है ॥ ३१ ॥ 

( उपरोक्त द्वितीय एकदेशी के मत का निराकरण “एतच्च' इस भाष्य को भवतरण के साथ' 
“व्यासक्तमनस? इस ३२ वें सूत्र से करते दैं कि )--यद जो दूसरे एक देशी ने कहा है बह-- 

पद॒पदार्थ--व्यासक्तमनसः«एक ( नृत्वादि ) विषय में आसक्तमन वाले पुरुष के, पदकपनेनर 
पाद में अकस्मात्‌ कांटा भादि गढ़ने से व्यथा (पीड़ा ) दोने पर, संयोगविशेषेण » जैसे मन का 
संबोगविश्ञेष द्वोता है उसके, समान समान है ॥ ३२ ॥ 

आवार्थ--अकस्मात मन का संयोग नहीं होता यह जो द्वितोय एकदेशी ने उपरोक्त ३१वें 
सूत्र में कद था वद असंबत है क्‍योंकि जिस प्रकार नृत्य ,भादि देखने में जिस मनुष्य का चित्त 
आसक्त है ऐसे मनुष्य के पाद में अकस्माद कांग आदि गढ़ने से जो पाद के साथ अकस्माव मन 
का विशेष संयोग होता है, उसी प्रकार अकस्मात और स्थलों में भो मन का संयोगविश्वेष हो 
सकता है ॥ ३२॥ 

( इसो जाशय से साष्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--जिस समय यद मलुष्य 
नृत्य आदि देखने के किसी विशेष देश में दत्तचित्त रहने पर अकस्मात छोटे-छोटे कंकड़ आदि 
थाद में गड़ने से पाद में पीड़ा को प्राप्त होता हैं, उस समय मन का विश्वेषसंयोग 
अवइय मानना होगा, ( क्योंकि बिना मन का संयोग हुए उस मनुष्य को पाद में कं: 
डुःख का अलुभव नहीं दों सकता ) उपरोक्त दुःख और उसका अनुभव तो देखने में आता है। 
दैसा होने से उसमें यह निषेध समान है ( अर्थाव दूसरे एकदेशी ने जो जकस्माव मन के संयोग के 
होने का निषेध कहा था, वह निषेष नृश्यद्शन में आसक्त चित्त वाले मनुष्य के पाद में भकस्माव 
पाद की कंकड़ से डुई पीड़ा को उत्पन्न करने वाछे मन के संयोग में भी द्ोगा, जो स्बयाः 
अलुभव के विरुद है । ( इस प्रकार प्रतिबंदी रूप से अनुभव का विरोध दिखाकर वास्तविक उत्तर" 
देते हुए साध्यकार आगे कहते हैं कि )-यदचछा ( अकस्माव ) तो न कोई विशेष कम होता है, 
ज्ञ कोई क्रिया, न कोई संयोग भी अकस्मात द्वोता दे ( भर्थात जकस्मात कोई मन का संयोग नहीं... 
होता, इस एकदेशी के कथन का तो यद्वी वास्तविक उत्तर है कि संसार में कोई मो कार्य अकस्माता 


बुद्धेरात्मगुणत्वप्र० ] स्रभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम इ०्७ 
नाकस्मिकः संयोग इति | कमौदृश्सुपभोगार्थ क्रियाहेतुरिति चेत समानम्‌ | 

कर्मोह्ष्टं पुरुषस्थं पुरुषोपभोगार्थ मनस्लि क्रियाहेतुरेबं दुःखं दुःखलंवेदन 
च सिध्यतीत्येव॑ चेन्मन्यसे समान स्म्रतिद्देतात्रपि संयोगविशेषो भवितुमहँति | 
तत्र यदुक्त 'मात्मग्रेरणयहच्छान्नतामिश्व न संयोगविशेष:” इत्ययमप्रतिषेध इति | 
पृव॑स्तु प्रतिषेधो 'नान्‍तःचरीरदइचत्तित्वान्मनस्* इति ॥ ३२॥ 


कः खल्बिदानीं कारणयौगपद्यसद्भावे युगपद्स्मरणस्य हेतुरिति-- : 


प्रणिधानलिज्ञादिज्ञानानामबुगपद्धावादयुगपत्स्मरणम्‌ ॥ ३३ ॥ 
यथा खल्वात्ममनसोः सन्निकर्ष: संस्कारअ्व स्मृतिहेतुरेबं प्रणिधानं लिझ्न- 


उत्पन्न नहीं होता )। ( यदि पूब॑पक्षो कहें कि “सुखदुःख के अनुभवरूप उपभोग को धर्म तथा 
अपर्मरूप अदृष्ट ही उत्पन्न करता है, वद्दी क्रिया का कारण है आकस्मिक नहीं है”! यह प्रस्तुत में 
भो समान है। अर्थात्‌ आत्मा में बतंमान पुण्य और पापरूप कर्म से उत्पन्न हुआ धर्मं तथा अधमंरूप 
अडृष्ट पुरुषों को शुखदुःखानुभवरूप भोग को देने के लिये मन में क्रिया का कारण होता है, 

4 जिससे दुःख और दुःख का अनुमव सिद्ध हो जाता है देखा यदि आप पूव॑पक्षो मानते हैं, तो स्मरण 
के कारण में मी मन का विशेष संयोग हो सकता है यह समान द्वो दै। इस कारण जो द्वितोय 
एकदेशी ने कद्दा था कि आत्मा की प्रेरणा, या अकस्माव, अथवा मन को ज्ञातता से भो संयोग- 
विज्ेष मन से स्मरण का कारण नहीं दो सकता, “२१वें सूत्र में कहा हुआ” ऐसा निवेष नहीं हो 
सकता । फिन्द॒ मन के झरौर के मौतर रहने से देसा जो २६ यें सूत्र में निवेष कहा था वदी 
सत्य है ) ॥ ३२॥ 

( इस प्रकार परास्त दुआ भौं पूर्वक्षो ऐसा आक्षेप कर सकता है कि )--कारणों के एककालू 
में रहने पर मी एककाल में स्मरण नहीं द्वोता इसका क्या कारण है ? इस जाक्षेप के सिद्धान्तसूत्र को 
आष्वकार अवतरण से दिखाकर, सूत्र में उत्तर दिखाते ढुए सूत्रकार स्मरणश्ञान के अयौगपध का 
ख्य॑ समर्थन करते हं-- 

पदपदार्थ--पणिषानलिक्षादिज्ञानानांटआगे ४ दें सूत्र में कहे जाने वाले प्रणिषान ( स्मरण- 
करने की इच्छा से मन का धारण ), लिज्नः ( देत ), आदि के छानों के ( जो स्टृति के कारण है ), 
अप्रगपदावाद 5 एक समय में न होने के कारण, अधुगपरस्मर्ण » स्मरण एककाल में नहीं 
होता ॥ ३३॥ 

आवार्थ--आगे ४३ वें सूत्र में स्मरण दोने के कारण प्रणिषान इत्यादि उन्नौस प्रकार के कहे 
आादेंगे, उनके एककाल में न होने के कारण स्वृतिशान एककाल में नहीं होते, न कि केवल 

ह संस्कारसद्ठित आत्मा और सन का संयोग ही स्टृति होने का कारण है, अतः इस संयोग के रहने 
पर भो प्रणिषानादि दूसरे स्मरण के कारणों के एककाल में न होने के कारण स्मृतिज्ञान एककालू 
में नहीं दोता ॥ ३३ ॥ 

(इसी आशय से सिद्धान्तसूत्र की माष्यकार [व्यारूया करते हैं कि )--जिस प्रकार आत्मा 
.. और मन का सल्निकषं और भावना संस्कार स्मरण का कारण होता है उसी प्रकार उपरोक्त 
अभिषान, तथा लिज्ञादिज्ञान मी स्मरण के कारण दोते हैं, और वे एककाल में नहीं दोते, इसो से 
स्मरणरूप कानों की एककाल में उत्पत्ति नहीं दोतों। इस पर पूव्पक्षी पैसा भाक्षेप करता है कि-- 


ड्ण्८ स्यायदुझ्नस [हआ० ३,आ० २, सू० झेडे 
दिज्ञानानि, तानि चन युगपड्बन्ति तत्कता स्टतीनां युगपदनुत्पत्तिरिति। 
आतिभवत्त प्रणिधानाइनपेक्षे स्माते यौगपद्मप्रसज्ञः । हर 
यर्खल्विदं प्रातिभमिव ज्ञान प्रणिधानाबनपेश्ष स्मात्त॑मुत्पद्यते कदाचित्तस्य 
चुगपदुत्पत्तिप्रसज्ञो देत्वभावात्‌। सतः स्पृतिहेतोरल॑वेदनात्‌ ग्रातिमेन समाना- 
सिमानः | बह््थविषये वै चिन्ताप्रबन्धे कश्रिदेवार्थ' कस्य चित्स्सृतिहेतुः 
... रस्यानुचिन्तनात्‌ तस्य स्म्ृतिर्भवति, न चाय॑ समता सब स्छृतिद्देतुं संवेदयते 
एवं मे स्घृतिरुत्यस्नेत्यसंवेदनात्मातिभमिब ज्ञानमिद्‌ स्मातंमित्यभिमन्यते न 
त्वस्ति प्रणिधानाइनपेक्षं स्मात॑मिति | प्रातिसे कथमिति चेत्‌ ? पुरुषकर्मविशे- 
पादुपभोगवन्नियम: | 


“श्रातिभज्ञान के समान श्रणिधानादिकों के अपेक्षा न करनेवाले स्मरणज्ञानों की एककाछ 
में उत्पत्ति होने की आपत्ती आ जायगी।” (इस प्रकार संक्षेप में कद्दे हुए भाक्षेप का 
आध्यकार अनुवाद करते हैं कि )--जो यह प्रातिमृत ( प्रतिभा से उत्पन्न ) धान के समान 
/ अधिषानादिकों की अपेक्षा न रखने वाला स्मरण शान उत्पन्न होता है देतु ( कारण) के न होने 
[ से कदाचित ( किसी समय ) उसको एककाल में उत्पत्ति दोने छग्रेगो ( अर्थात स्मरण के अनुरूप 
आ्रातिभज्ञान भौ है, और वद तो भिना प्रणिधानादिकों के भावना संस्कार सहित केवरू आत्मा 
और मन के संयोग से दो आकस्मिक वत्यज् होता है इसो के समान केवल आत्मा और मन के 
संयोग से दूसरे भी स्मरणघान उत्पन्न हो सकते हैं, ( इनको एककाल में उत्पत्ति हो सकतों है) 
..._ यह आश्षेप का आशय है ) | (इस आक्षिप का भाष्यकार ऐसा उत्तर देते हैं कि )--वत॑मान होने 
प्र भी स्मरणज्ञान के कारण का अनुभव न होने से प्रातिमज्ञान के समान अभिमान (श्रम) 
होता है । ( अर्थात स्मरणादिश्ञानों में कारणों का क्रम और कारणों की उपलब्धि न होने पर भो 
स्मरणरूप काये के उल्लसि के कम से उनका अनुमान किया जाता है। देसा होने से प्रातिमजञान 
भऔ आत्मा के भृषटविशेष को अपेक्षा रखनेबाले आत्ममन सज्निकर्पादे कारणों से हो उत्पन्न 
ड्ोता है, वह भी बिना कारण और क्रम के नहीं द्वी होता | अतः प्रातिमश्ञान में श्न कारणों के 
अर्तमान होने पर मौ उनकी उपलब्धि नहीं दोती, और उनके क्रम का अनुभव नहीं होता यह. 
जहीं कहा जा सकता, इसो प्रकार स्वृतियों में मो कारण और उनका कम नहीं है यह नहीं. 
कहां जा सकता। (आगे स्मरण के वास्तविक प्रकार को दिखाते हुए भाष्यकार पककाछ में. 
स्मरण के होने के अम का मूछ दिखाते हैं कि )--अनेक विपयसम्बन्धे अनुभव (शानों )के 
समुदाय में से कोई हो अर्थ ( विषय ) फिंसी मनुष्य के कालान्तर में स्मरण होने का कारणदोता 
है, उसी के पश्चात चिन्तन करने के कारण उसी विषय का उस (रुप को स्मरण द्वोता हैं, यह. 
स्मरण करनेवाल् प्राणों सम्पूर्ण विषयों के स्मरणों के कारण का अनुमब नहीं करता-किश्स 
अकार सुझे स्मरणज्ञान उत्पन्न दुआ, अतः ऐसा भनुभव न होने के कारण यद स्मरणरूप ज्ञान 
आतिमश्ञान के समान है ऐसा उसे भ्रम होता है। प्रणिषानादिकों की अपेक्षा न रखनेवाल। कोई. 
स्मरणश्ञान नहीं धोता । ( स्मरण में ऐसा मानेंगे किम्त॒ प्रातिभशान में तो माकस्मिकता तथा... 
दूसरे कारण का न होना यह तो अनुभव से सिद्ध द्ोता। है इस आय से भाष्यकार पू्वपक्षी का 
अइल दिखाते हैं कि )--'प्रातिमज्ञान में कैसे होगा ? इसका सामान्यरूप से छत्तर भाष्य 


द बुद्धेरात्मगुणत्वप्र० ] समाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम झ्ण्द 


आतिभमिदानीं ज्ञानं युगपत कस्मान्नोत्प्यते ? यथोपभोगार्थ कर्म युगपदु- 
पभोगं न करोति एबं पुरुषकर्मबिशेषः प्रतिभाहेतु् युगपदने क॑ प्रातिभं ज्ञानमु- 
स्पादयति । देत्वभावादयुक्तमिति चेद्‌ न करणस्य प्रत्ययपयोये सामथ्योत्‌ | 

“उप्भोगवन्षियम? इत्यस्ति दृष्टान्तो हेतुनोस्तीति चेन्मन्यसे ? न करणस्य 
अत्ययपयोये सामथ्योद्‌ नैकस्मिन्‌ ज्ञेवे युगपदनेकंज्ञानमुत्पद्यते। न चा- , 
नेकस्मिस्तदिदं दृष्टेन प्रत्ययपयौयेणानुमेयं करणसामध्यंमित्थस्भूतमिति न 


._ सकेगा । ( अर्थाद जिस प्रकार ॒पाणी का पर्मावर्महूप अदट उसके शखदुः्लालुभवरूप उपभोगों 
का नियामक होता है उस प्रकार प्रातिमज्ञान का मी नियामक होता दै)। उपरोक्त पूरपक्ष के 
< प्रइन के आशय को प्रकट करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--"तो प्रातिभज्ञान इस समय एककाल 
में क्यों नहीं होता ?” ( आर्बाद प्रातिमशान एककाल में नहीं होते इसमें क्या कारण है १ ) उपरोक्त 
उत्तर का आशय प्रगट करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि--जिस प्रकार झुखदुः्ख़ के उपभोग का 
साधक पुण्य तथा पापरूप कर्म एक ही समय सम्पूर्ण उपभोग को नहीं करता उसी प्रकार प्राणि का 
जो विशेष कर्म प्रतिमा का कारण है वह एक दो समय में प्रातिमज्ञान को भी उत्पक्ष नहीं करता। 
यइ सिदधान्ती का कथन सापक देत न दोने से भयुक्त दे ( अ्वांद भट्ट से होने के कारण 
.. प्रातिमज्ञान एककाल में नहीं द्वोता यद केवल सिद्धान्ती का कपनमात्र है क्योंकि इसमें कोई 
_._ साधक हेतु सिडान्तो ने नहीं दिया है, केवल उपभोग इृष्टान्त दी दिया है)” इस माक्षिप का 
.. सिडान्ती के पक्ष से भाष्यकार उत्तर देते हैं कि--ऐसा पूृवव॑पक्षी, नहीं कद सकता, क्योंकि करणों 
का कम से शानों को उत्पन्न करने में सामस्येदवोता है न कि एककाल में । ( उपरोक्त पूर्वपक्षो के 
भाक्षेप का भाष्यकार अनुवाद करते हैं कि )--“सुखदुःख्लानुभवरूप उपभोग के समान प्रातिभजान 
में नियम है यह इृध्यन्तमात्र है न कि इसमें कोई साधक देत॒ है” यदि पूव॑पक्षो ऐसा मानता हो तो 
यह भी नहीं दो सकता, क्‍योंकि शान के साषकविशेष कारणरूप करणों को क्रम से शानों को 
.. इसन्न करने का दी समर्थ्य होता है, क्‍योंकि न एक द्वो जानने योग्य विपय अथवा अनेक आनने 
.._ ओस्थ विषयों में एक दी समय में अनेक श्ञान डपन्न होता है, यह अनुभवसिद्ध है इस अनुभव-. 
सिद्ध शानों को क्रम से और भी करणों का क्रम से ही शानों को उत्पन्न करने का सामध्य हे 
यह अनुसान से सिद्ध किया जा सकता है ( अर्थांद उपरोक्त अनुभवसिद्ध श्ञानों की क्रमिकता से 
बह सिद्ध होता है कि यह शान के साथनों का हो धर्म है कि उनका कम से द्वी व्यापार दोता है, 
. अतः शान का एकफालू में न द्ोना रूप करणों के स्वभाव से दी है न कि शाता आत्मा के स्वभाव 
सै, क्योंकि हम प्राणियों के करणों से विछक्षण करण अर्मेवाले योगियों को अनेक शरीर रचना के 
समय एक समय जनेक शान होते हैं, यह देखने में आता है )। ( अर्थात यदि जञानों का एककालू 
में न होना यदि शाता ( आत्मा ) से होता हो तो, उपरोक्त थोगी को अनेक ज्ञान एक समय न 
होंगे योगी पुरुष तो योग को सिद्धि प्रयट दवोने से झनेक छोकों में अनेक इन्द्रिय सहित झरीरों को 
. निर्माणकर और अुक्ता आत्माओं के म्नों को छेकर मुक्ति के छिये शीघ्रता करता हुआ अपने 
_ कम से उपा्जन किये शुए अनेक छुखदुःखादि श्ानों को एक हो समय में भोगता है। इस अवस्था 
में योगो पुरुष को एक दी समय में अनेक शान उत्पन्न होते हैं। इसमें शाता योगी के एक ढोने पर 
भऔ कारण एक नहीं है, क्योंकि उपरोक्त प्रकार से योगी के अनेक मन करण हैं, जो प्रत्येक शान 
में मिन्न-मिन्न हैं )। ( प्रथम पकदेशी ने जो कहां था कि ज्ञान से सम्बद्ध संस्कारमुक्त आत्मा के 
_ प्रदेशमेद स्मरणज्ञान के अयौगपथ् का साधक हे उस पर दूसरे एकदेशी के दिखाए हुए दूसरे 


रे 
[४ 


॥| 


१० स्यायदर्शनस्‌ [ञआ० ३, आ० ३, सु० द 


ज्ञातुबिकरणधर्मणो देहनानास्वे ग्रत्यवयौगपद्मादिति | अयं च द्वितीयः 
अवस्थितशरीरस्य चानेकज्ञानसमवायादेकम्रदे शे युगपदनेकार्थस्मरर्ण स्यात्‌ । कचि- 
देवावस्थितशरीरस्य॒ज्ञातुरिन्द्रिया्थश्रबन्धेन ज्ञानमनेकमे कस्मिन्नात्मप्रदेशे 
समबैति | तेन यदा मनः संयुब्यते तदा ज्ञातपूर्वस्यानेकस्थ युगपत्‌ स्मरण 
अ्सब्यते प्रदेशसंयोगपर्योयाभावादिति। आत्मप्रदेशानामद्रव्यान्तरत्वदिकार्थ- 
समवायस्याबिशेषे स्घृतियौगपद्यप्रतिषेघानुपपत्तिः | 

शब्दसन्ताने तु श्रोत्राधिष्ठानप्रत्यासत््या शब्दश्रवणवस्संस्कारप्रत्यासत्त्या 
मनसः स्सृत्युत्पत्तेन युगपदुत्पत्तिप्रसज्ञः | पूर्व एव तु अ्रतिषेथो नानेकज्ञानसम- 
बायादेकप्रदेशे युगपत्‌ स्प्ृतिप्रसज्ञ इति ॥ १३ ॥ 


दूषणों का ख़ण्डन करने के लिये उसके दोषों को दिखाते हुए भाष्यकार भागे कहते हैं कि )-- 
वर्तमान झरौर वाले आत्मा का अनेक शानों में समवायसम्बन्ध होने के कारण एक प्रदेश में 
इककाल में अनेक स्मरण इवोने लगेगा । ( अर्थात यदि शान से समवेत जात्मा के प्रदेश के सन्निकर्ष 

से हो स्मृतिश्ञानों की एककाल में उत्पत्ति न होती दो तो जो एकदेश संस्कार हैं उनमें अवस्थित 
झरीर आत्मा का अनेक कानों में समवाय होने के कारण एकदेश में एककाल में अनेक स्मरण शान" 
होने लगेंगे । ऐसा नहीं हो सकता । इस कारण एकरेशी ने किया हुआ खण्डन संगत नहीं है यह 
दृषण का आश्य है)। (इस प्रकार द्वितोय एकदेशी के परिद्दार को दिखाकर उसका खण्डन! 
करते हुए साष्यकार आगे कते हैं कि )--कर्दी अथांव जिस आत्मा के प्रदेश में आत्मा को अनेक, 
विषयों में ज्ञात और संस्कार भो हुए हैं। उसीमें माबस्थित शरोर ज्ञाता को इन्द्रियों के"अनेक 
विषयों में अनेक ज्ञान एक आत्मा के भ्रदेश में सम्बद्ध होता है, और उसके साथ मन का जिस 
समय संयोग होता है, उस समय पूर्वकाल में जाने हुए अनेक विषयों का एककाल में स्मरण होने 
की आपत्ति आती है, क्योंकि उपरोक्त प्रदेश संयोगों में क्रम का दो है। और एक आत्मा के जो 
नाना प्रदेश हैं वे आत्मा इच्छा से मिक्ष द्रव्य नहीं हैं इस कारण एक अथे में सम्बन्ध के समान 
होने पर भौ पूर्वोक्त एक्रकाल में अनेक स्मरणों के होने का नियेष नहीं हो सकता। ( उपरोक्त 
डूषण का निराकरण करते दुए आगे भाष्यकार कइते हैं कि )--शब्दों की धारा में ओत्रइन्द्रिय से. 
सम्बन्ध होने पर जिस प्रकार शब्द का अवण द्वोता है उसो प्रकार आत्मा के अनेक संस्कारों काः 
सम्बन्ध होने से मन के साथ सम्बन्ध होने के कारण समर» होने के कारण एककाल में अनेक 
स्मरणों की उत्पत्ति को आपत्ति नहीं आ सकतो (र्थाद झब्दधारा में से जो झन्द ओबेन्द्रिय सै 
सम्बद्ध होता है वही सुनाई ढेता है, न कि उस शब्दबारा के सम्पूणे शब्दों का अवण होता है॥ 
इसी प्रकार आम। में वर्तमान नाना भावना संस्कारों में से जिस संस्कारविशेष का जिस क्षण में 
मन के साथ सम्बन्ध होता है, उस विशेष संस्कार से उतन्न भया डुआ द्दी स्मरण उस क्षण में 
उत्पन्न द्वोता है न कि दूसरे संस्कारों से उत्पन्न स्मरणों की उत्पत्ति होती है, इस कारण एककाह में 
अनेक स्मरण नहीं हो सकते । ) (इस प्रकार पश्चात कद्दे हुए दूषण का खण्डन होने पर एकदेशो 
के मत की संगति कया हो सकेगी यद्द दिखाते हुए माध्यकार आगे कहते हैं कि )-एकदेशो के मत 
का जो प्रतिवेष दमने २६ वें 'अन्तःझरी र्‌बृत्तिस्वास्मनसः” इस सूत्र में कददा था कि 'ंनेक प्लान 
के सम्बन्ध से एक प्रदेश में एककाछ में अनेक स्मरणश्ञान दोने को आपत्ति नहीं आ सकती!, बही 
एकदेशी मत का खण्डन करता है, तस्मात्‌ अनेक स्मरण एककाल में नह्दीं दो सकते ॥ ३३॥ 


बुद्धेरात्मगुणत्वप्र० ] सभाष्यहिन्दीव्याख्योपेतस्‌ है 8३% 


यत्‌ पुरुषधर्मो ज्ञानमन्त-करणस्वेच्छाद्रेकप्रयत्नसुखदुःखानि धमों इति 
क्स्यचिह्॒शनं तस्पतिपिध्यते-- 
न ऐ 

ज्ञस्पेच्छाद्ेपनिमित्तत्वादारम्भनिशृष्यो: ॥ ३४ ॥ 

अर्य खलु जानाति ताबदिदं मे सुखसाधनमिदं में दुःखसाधनमिति ज्ञात 
स्वस्य॒सुखसाधनमाप्तुमिच्छति, दुःखसाधनं ह्वातुमिच्छति, अ्राप्तीच्छा- 
इस प्रकार १८ वें सूत्र से यहाँ तक बुक आश्मा का विशेष शुण है यद सिद्ध करने के पश्चात बह 
बुद्धि इच्छादियुणों के आधार में रहती है, अथवा नहीं। इस विचार को आरम्भ करते हुए इस 
विषय में उक्त संशय को डठाने वालो सांख्य तथा क्षणिकविशानवादों (गौडमत से विवाद दिखाते 
हुए आगे के सूत्र का अवतरण भाध्यकार देते हैं कि--आर्मा का धर्म 
अमे हैं इच्छा, देष, प्रयत्न, सुखत-दुस्ख इत्यादि देसा किसो सांख्य तथा बौड़ का मत है-उसका 
ष्डन सूत्र में सूवकार इस प्रकार करते हैं-- 

चदुपदार्थ--शस्य 5 जाता आत्मा के, इच्छादेपनिमित्तत्वात > इच्छा तथा देवरूप कारण से होने 
कै कारण, आर मनिवृत्त्योः 5 कम ले प्रदृत्ति और निदृत्ति के ॥ ३४॥ 
आवार्थ--बह प्राणी यह पदाथे ( विषय ) मेरे. झुख का साधन है, यद्ध विषय मेरे दुःख का 
साबन है ऐसा जानकर उस सुख विषय का अरदण, तथा दुःख विषय का त्याग करना चाहता है, 
पश्चात सुख साधन विषय क्षों ग्रहण करने का प्रयत्न, ओर दुःख साथन विषय का श्याग करने का 
ता है, जिससे यद्द सिद्ध द्वोता है कि शान, इच्छा, देप, प्रयत्न, सुख और दुःख इन 
शुणों का एक ई! के साथ सम्बन्ध है, और ज्ञान, इच्छा और प्रवृत्ति इनका एक ही कर्ता दै और 
इलका आधार भो समान है, इस कारण इच्छा, देष, प्रयत्न, सुख और दुःख ये अचेतन के धर्म 
नहीं हो सकते, प्रवृत्ति और निर््ति अपनों आत्मा में देखे जाते हैं, जिससे दूसरे को आत्मा में 
भो इनकी भनुमान से सिद्धि द्वोती दै। ( तात्पयंटीकाकार ने इस सूत्र को व्याख्या में पूवपक्षी 
का मत इस प्रकार दिखाया है कि आत्मा को चेतनता एक ही कूटस्थ ( निर्विकार ) नित्य है जो. 
विषयाकार में परिणाम को प्राप्त बुद्धिरूपतत्व में पड़े डुर उपरोक्त आत्मा के चेतन्य के प्रतिबिंब 
पढ़ने के कारण अम से उतप्न हुए धर्मवाल भिन्न सा प्रतोत होनेवाला विः 
जाता है, अर्थांव वस्तुतः उत्पन्न द्ोनेवाले इच्छादिक अन्तःकरण के «ही धर्म हैं श्त्यादि। इस" 
ताल्बंटोकाकार वाचस्पतिमिअ के विचार का प्रयोजन परिश्चुद्धि में डदयनाचार्य ने देसा छिखा है कि. 
अबतक इच्छादि गुणों को आत्मा के ये शुण दं यद सिय न किया जाय तबतक इन्द्रिय, भरे 
मन इनसे आत्मा मित्र है यह सिद्ध होने पर भो ज्ञान आत्मा का थुण है यह सिद्ध नहीं हो सकता 
और इच्छा भन्तःकरण का गुण दै--शान इच्छा से उत्पन्न होता है--श्स कारण इच्छा और ज्ञान 
को एक आश्रय में रहना आवश्यक दोने से ज्ञान भी अन्तःकरण ही का शुण है, न कि जात्मा का 
आुण देसा बृत्तिकार ने इस पूरव॑पक्षदझन को तालथे ब्रद्ों पर वर्णन किया है; भाध्यकार ने श्सी| 
.._ भाशय से हस पूवंपक्षदशन का खण्डन “तत्प्रतिषेधने' इस अवतरण में सूचित किया है। 

सूत्रा् की ब्याख्या करते हुए आष्यकार श्ञानादिय॒गों का सामानाविकरण्य ( एक आधार में 

रहना ) दिखाते दैं--कि यह आत्मा प्रथम यह जानता है कि यह विषय ( पदार्थ ) माछा आदि 
मैरे सुख का साथन है और यद्द कांटा भादि मेरे दुःख का साथन दहै--पश्चाद ऐसा जानकर दी 
अपने सुख के साधन माला, स्त्री आदि पदार्थों को प्राप्त करने की तथा दुःख के कारण कांटा,- 
से आदि पदारों को त्याग करने की इच्छा करता है। इस प्रकार झुसः सापन के प्राप्त दोने को: 


8१२ न्यायदर्झनस[ आ० ३, आ० २, स्‌ू० ३४-हे! 
अयुक्तस्यास्य सुखसाधनावाप्तये समीहाविशेष आरम्भः, जिहासाभ्रयुक्तस्थ 
डुःखसाधनपरिबर्जनं निवृत्तिः, पथ ज्ञानेच्छाप्रयत्नद्रेषसुखदुःखानामेकेनामि- 
सम्बन्ध: | एकक्ेकर्त्वं ज्ञानेच्छात्रवृत्तीनां समानाश्रयत्व च | तस्माजू ज्ञस्ये- ०. 
वच्छाद्विषप्र यत्नसुखदु:खानि -धर्मो नाचेतनस्येति | आरम्भनिद्वस्योश्व प्रत्यगा- 
स्मनि दृष्टत्वात्‌ परत्रानुसानं वेद्तिब्यमिति ॥ ३४॥ 

अब भूतचैतनिक आह-- 
तहिड्वत्वादिच्छाद्वेषयोः पार्थिवाध्ेष्वप्रतिषेषः ॥ १५ ॥ 
आरमस्मनिद्त्तितिज्ञाविच्छाद्ेषाविति यस्यारम्भनिवृत्ती तस्येच्छादरेषों तस्य 


[छा से प्रेरित दोकर सुख के साधनों ( मारा आदिकों के ) प्राप्त करने के छिये उसके प्रयक्ष-.. 
रूप प्रदृतत्ति होतों है। तथा दुख के सावनों की त्याग करने को से प्रेरित दोकर दुःख के 
खाषनों में ( कांड सर्प ) आादिकों को त्याग करना रूप उसको उक्त दुःख साधनों से निरत्ति 
डोती है । इससे यह सिद्ध दोता है कि ज्ञान, £छा, देप, प्रयल सुख तथा दुःख इन गर्णों. 
का एक हीं के साथ सम्बन्ध द्ोता है तथा ज्ञान, तथा प्रक्ृत्ति का एक हो कर्ता है. 
ओर ये एक ही आधार में रदते हैं। श्स कारण शाता आत्मा के ही इच्छा, देप, प्रयक्र.. 
आख और दुःख ये धर्म हैं, न कि अचेतन बुद्धितत्व के । ( उपरोक्त में क्‍या प्रमाण है? इस 
अइन के उत्तर में भाष्यकार कबते हैं कि ) प्रत्यक्ष से दो अपनी आत्मा में सुख साथन में प्रदत्ति 
तथा दुःख साधन से निवृत्ति देखने में आतो है, जिससे दूसरे को आत्मा में भौउन दोनों कौ... 
_.. अनुमान द्वारा सिद्धि जान लेनी चाहिये ( अथांत्‌ अपनी इच्छा, देष आदिकों का अपनी आत्मा के... 
साथ एकाअयता ( एक आधार ) के उपलब्ध होने से दूसरों की इच्छादिकों का दूसरे को प्रत्वक्ष 
न होने के कारण अनुमान से दूसरे की प्रवृत्ति तथा निवृत्ति इच्छाद्वेपपूरव॑क होती आओ] यह 
डोता है । यदि दूसरे की इच्छादिकों का दूसरे को प्रत्वक्ष होने में मैत्र नामक पुरुष को 
क्‍ का चैन्न नामक पुरुष को करण में ब्तमान दूशरे शु्णों 
के प्रत्यक्ष न होने की अपत्ति आने के कारण यह परिमाण आत्मा के दी इच्छादि गुण हैं, ने 
कि अन्तम्करण के यद सिद्ध ढोता है) ॥ ३४ ॥ 
शान इच्छा भादि युणों का एक दो आश्रय मानेंगे, किन्द॒ यह प्रथिवी भूत से उत्पक्ञ शा 
|; हो एक आय उक्त यों का है देसा क्‍यों न माना जाय, इसका आशय से भूतचेतनवादी 
...._, की शंका से पूव्वकक्षसूत्र का अवतरण देते हुए माध्यकार कहते हैं कि--( यहां पर इस उक्त सिद्धान्त 
पर ) भरूतपदार्थों को चेतन मानने वाला चार्बाक पूर॑पक्षों कहता है-- 
पदुषदार्थ--तछिज्ञत्वात 5 प्रवृत्ति और निषृत्ति का साधक होने से, इच्छादेषणोः + इच्छा तवा. 
द्ेषशुण के, पा्यिवायेपु  पार्िवादि शरीरों में, अप्रतियेषः > निषेष नहीं दो सकता ॥ ३५॥ ँ, 
भावार्थ--इचछा तथा हष के प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के साथक दोने के कारण जिसकी अबृत्ति,. 
तथा निदत्ति होती है उसे ही इच्छा तथा देष होते हैं, और उसी को ज्ञान ढोता हैं, ऐसा सि 
बने से पा्थिवादि शरीरों में ही प्रत्यक्ष से प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के दिखाई पड़ने से कारण उन्हीं के . 
इच्छा, द्वेप तथा शान का सम्बन्ध होने से मौतिक शरोर द्वी चेतन आत्मा है यद् सिद्ध होता है ॥ 
[सी आशय से भाष्यकार पूव॑ंपक्षी चार्वाकमत के सूत्र को व्याख्या करते हैं कि--जिस 
अच्छा विषय में (अनुराग), तथा देंष दोना दो सुखसाधन में प्रवृत्ति तथा दुःलेस 


: बुद्धेशात्मगुणत्वग्र ० ] समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस 


_ ज्ञानमिति श्राप्त॑ पार्थिवाप्यतेजसवायवीयानां शरीराणामारम्भनिवृत्तिद्शनादि- 
* च्छाद्वेपज्ञानेयोंग इति चेतन्यम्‌॥ ३५॥ 
परश्वादिष्वारम्भनिवृत्तिदशनात्‌ ॥ ३६ ॥ 

शरीरे चैतन्यनिवृत्ति:। आरम्भनिवृत्तिदर्शनादिच्छाड्रेषज्ञानेयोग इति प्राप्त 
परश्वादे: करणस्यारम्भनिव्ृत्तिदर्शनाच्चैतन्यमिति। अथ शरीरस्येच्छादि- 
.. भिर्योगः, परश्वादेस्तु करणस्यारस्भनिवृत्ती व्यभिचरतः ? न तह्ाँय॑ हेतुः प्रार्थि- 

वाष्यतैजसवायवीयानां झरीराणामारस्मनिवृत्तिदर्शनादिच्छाद्वेपज्ञानेयोंग” झति | 

अय॑ तहांन्यो5थैस्तह्िक्नत्वादिच्छाद्वेषयो: पार्थिवाद्येषप्रतिपेषः | प्रथिव्यादीनां 


निशृत्ति के साथक हैं, इस कारण जिसकी प्रवृत्ति तथा निदृत्ति द्ोती है, उसो को इच्छा तथा देष' 
होते हैं. और उसे हो शान द्वोता है, ऐसा होने से पाथिड, जलौब, तैजस तथा बायवीय शरीरोंः 
में ही छखसाधन में प्रवृत्ति तथा दुःखसाधन में निदृत्ति दोना प्रत्यक्ष से दिखाई देने के कारण 
पायिंद आदि दारोरों में दो इच्छा, ेष तथा शा थुणों का सम्बन्ध सिद्ध होने से झरीर हो चेतन- 
आत्मा है यद सिड होता है ॥ ३५ ॥ 
उपरोक्त चार्बाक के पक्ष का समाधान करने को इच्छा से सूधकार कहते हैं-- 
._. पद॒पवार्थ--परथ्रादिषु 5 फरसा आदि छेदनक्रिया के साधनों में, भारंमनिवृत्तिदशनात्‌ 
प्रवृत्ति तवा निदृत्ति के दिखाई देने से ॥ ३६ ॥ 
आवार्थ--बदि प्रवृत्ति और निवृत्ति के आधार होने से हो शरौर शान, सुख भादि ग़ुर्शों का 
५ परशु ( फरसा ) आदिकों में भो उठना और लकड़ी पर गिरना 
आादि प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के दिखाई देने से उनमें भी ज्ञान, छुख आदि रहते हैं ऐसा मानना- भ 
5 होगा। इससे यद सिद्ध द्ोता है 'पाथिवादि शरोरों में निषेध नहीं हो सकता! देखा चार्बाक कहना- 
_ ब्यूमिचारदोपग्रस्त दोने के कारण चार्वाकमत असंगत है ॥ ३६ ॥ 
( उक्त सूत्र के 'ररशुआदिकों में प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के दिखाई देने से श्स देत का निगमना 
._ भब्यव को पूर्ण करते हुए भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--'परशु आदि में- 
अबृत्ति तथा निवृत्ति के दिखाई पड़ने से? शरौर में चेतनता को निदृत्ति होतो है। (इसो का स्पष्ट. 
अर्थ दिखाते हैं कि ) यदि प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के दिखाई पड़ने ले इच्छा, द्रेष तथा शान इन युर्णो 
._ क्षा ससतन्ध सिड होता है पूरवपक्षिमत से देसा माना जाय तो यह मी सिड हो सकता हैं कि: 
परशु आदि छेदनक्रिया के करणों में उपरोक्त प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के दिखाई पड़ने से उनकों भी- 
औैतन मानना पड़ेगा | ( यदि शरीर में हमें स्वक्ष दी शान, इच्छादियुणों का सम्बन्ध दिखाई पड़ताः 
है परशु आदि में ऐसा नहीं दिखाई पड़ता इस कारण उनमें नानादि यु्णों की आधारता से चेतनता 
नहीं हो सकती, इस कारण स्यमिचारदोष नहों आता है? देसा चा्बांक कद्दे तो 'तक्डिगरस्वादि- 


: पार्थिवाधेस्वप्रतिपेधः इस सूत्र में कदा हुआ चार्बाक क। देतु व्यमिचारदोष्यस्त हो. 
जता हैं, अर्थात्‌ पार्यिव, जलीय, तैजस तथा बायवीय झरीरों में प्रदत्त तथा निवृत्ति के (दिखाई पढ़ने 
ते इच्छा, देप तथा शानयुों से सम्बन्ध दोता है-यद चार्बाक का देतु नहीं दो सकता । ( हसः 
भूतचेतनवादी का सिद्धान्त ने खण्डन करने पर बढ अपने 'तदिलगस्वात! इस कहें हुए 
को दूसरे प्रकार से न्याख्या करता है कि--यदि ऐसा है तो 'तल्लिक्ष्वादिच्छादेप' 


जछ१छ स्थायदुर्शनख [० ३, आ० २, सू० ५ 
आतानामारम्भस्तावत्‌ त्रसस्थावरशरीरेषु तदबयबव्यूहलिज्ञः प्रव्नत्तिविशेष५ 
ल्लोष्टादिषु च लिज्लाभावात्‌ प्रवृत्तिविशेषाभाबों निश्वत्तिः आरम्भनिवृत्तिलिज्ञा- 
बिच्छाद्ेषाबिति, पार्थिवाद्रेप्वणुषु तदशनादिच्छाद्रेषयोगस्तग्योगाज्‌ ज्ञानयोग 
इ॒ति सिद्ध भूतचेंतन्यमिति-- 
कुम्भादिष्वजुपलब्घेरहेतुः 

कुम्भादिसृदवयबानां व्यूहलिज्ञः प्रवृत्तिबिशेष आरम्भः, सिकतादिपु प्रवृत्ति" 
विशेषाभावों निवृत्तिः। न च म्त्सिकतानासारस्भनिवृत्तिदशनादिच्छादेषप्रयत्न- 
ज्ञानियोंग:, तस्मात्‌ “तहिब्नत्वादिच्छाद्वेषयो” रित्यहेतुरिति । ३६॥ 


( कोड़े-मकोढ़े ) आदिकों के तया स्थावर देवता मनुध्व आदिकों के शरीरों में अवयवों के ( ब्यूद ) 
रचनाओं में भेद दिखाई पड़ने के कारण उक्त शरीरों के उत्पन्न करनेवाले परमाणुओं के आरम्मरूय 
अबृत्तिवेशेष का अनुमान किया जाता है, और उस प्रवृत्तिवशेष से उनके इच्छा और देष - 
का झजुमान होता है और उससे उनमें चेतनता को अनुमान से सिद्धि द्वोतो है। ( शरीरमित्न 
जढ़पदाय्थों में इसके विपरीत भाव का बर्णन करते हुए माध्यकार आगे: कहते हैं कि )--छोष्ट 
( मट्ढे के ढेले ) आादिकों में तो उपरोक्त अवयवन्यूइलिक्ष के न होने से उससे सिद्ध होनेवाली 
प्रदृत्ति का अभाव दै जिससे प्रवृत्ति की अभावरूप निवृत्ति सिद्ध दोतो है। जिस कारण इच्छा तथा 
डेष प्रवृत्ति और निवृत्ति के साथक हैं. इस कारण पाविबादी परमाणुओं में प्रवृत्ति और निवृत्ति के 
डपरोक्त प्रकार से दिखाई देने के कारण उनमें <च्छा और देष का सम्बन्ध, भौर उनके सम्बन्ध से 
डलमें ज्ञान का भी सम्बन्ध सिद्ध दोने के कारण भूतचेतनताबाद संगत है ( अर्थाव उपरोक्त कबन 

से जोवों के शरीरों में प्रवृत्ति होना उनमें इच्छा को अनुमान द्वारा सिद्ध करता है, और छोशविकों 
में निवृत्ति उनमें देष कौ सिद्धि करती दे इस कारण प्रवृत्ति तथा निदृत्ति दोनों के शरोर तथा . 
डोष्ट आदिकों को उत्न्न करने वाले पार्थिवादि परमाणुओं में दी दिखाई पड़ने के कारण जान भौ 
इन्हीं में रहता है यह चार्वाकमत से सिद्ध होता है यह पूर्वपक्ष का ग्रृढ़ आशय है। (इस मृतकों... 
अनबादि के इस द्वितीय देतु का मौ खण्डन करते हुए स/ध्यकार आगे कहते हैं कि )--फलश आदि 
प्राथिंव द्रब्यों में प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के रहने पर भी इच्छादियुणों को उपलब्धि न होने के कारण। 
छा और द्वेष के प्रवृत्ति तथा निवृत्ति के साथक दवोने से? यह पूर्वपक्षों का देत नहों दो सकता। 
(आगे स्वयं इस माध्य का भाध्यकार आशय प्रकट करते हैं कि )-कलश आदि सृत्तिकाके 
आअबयदवों को अवयव व्यूह ( रचना ) रूप कार्यविज्वेष प्रृृत्ति ( आरंभ ) दृत्तिका कलश आदि दब्बों 
में दिखाई पढ़ती है, और अवयव ब्यूद रचनारूप प्रवृत्ति के अभावरूप निशृत्ति बाल. ( सिक्ता ) 
आदि द्रब्यों में देखने में आती दै। किन्तु सृत्तिका, वाल. आदि पार्थिव द्रब्यों में इस प्रकार जाएं 
( अबृत्ति ) और निबृत्ति के दिखाई पढ़ने पर भी उनमें इच्छा, देेप, प्रयत्न तथा ज्ञान इन गुर्चों का. 
सम्बन्ध नहीं है, इस कारण पूव॑पक्षो का “तढ्लिज्ञस्वादिच्छाद्वेषयो:” यद देत पार्थिब परमाणुओं में 
चेतनता को सिद्ध नईं कर सकता । ( अर्थाव उपरोक्त कलूशादि परमाणुपुंजों में प्रवृत्ति तथा 
निदृत्ति के रहने पर भी उनमें इच्छादिगुर्गों की उपलब्धि न द्वोने के कारण प्रवृत्ति और निदत्तिः 
इच्छा और द्ेष को सिद्ध नहीं कर सकते ॥ ३६ ॥ 

इस प्रकार भूतचेतनवाद का खण्डन कर उनसे मिन्न चेतन को सिद्ध करने के लिये सिद्धान्ति” 
अत से सूत्रकार कहते दैं-- 


चुद्ेरात्मगुणत्वप्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस क्र 


नियमानियमौ तु तड्िशिपकों ॥ ३७॥ 

तयोरिच्छाद्टेपयोनियमानियर्मों विशेषकों भेदकौ ज्ञस्येच्छाद्रेषनिमित्ते 
अबृर््तिनिव्वत्ती, न स्वाश्नये | कि तर्टि ? प्रयोज्याश्नये | तत्र भ्रयुज्यमानेपु भुतेघु 
प्रवृत्तिनिवृत्ती स्तः न सर्वेष्वित्यनियमो पपत्तिः | 

अस्य तु ज्षत्वाद्‌ भूतानामिच्छाद्वेपनिमित्ते आरम्भनिव्ृत्ती स्वाअये तस्य 
निय्रमः स्यात्‌ , यथा सूतानां गुणान्तरनिमित्ता प्रवृत्तिगुणप्रतिबन्धाब निवृत्ति- 
अूंतमात्रे भवति नियमेनव॑ भूतमात्रे ज्ञानेच्छाह्ेषनिमित्ते प्रवृत्तिनिव्वत्ती स्वाश्रये 
न तु भवतः तस्मात्‌ प्रयोजकश्रिता ज्ञानेच्छाद्रेषयत्नाः, प्रयोज्याश्रये 
तु प्रवृत्तिनिब्त्ती इति सिद्धम॒ 


पद॒ुपदार्थ--नियमानियमौ 5 ६च्छा और देव के नियम तथा अनियम, तुलकिन्तु, तदिशेषकौर 
उस् आत्मा के भेदसाथक हैं ॥ ३७। ज 3 

+ भावार्थ-भूतपदार्थों को छोड़कर उनसे भिन्न नित्य आत्मा के इच्छा तथा देप युग हैं. इस 
ज्थवस्था को करने वाले, विवद्य के भेद से उनका कहीं ही रहा, अथवा सत्र रहना रूप नियम 
तथा उसका विषयेय रूप अनियम हो दै। जिससे इच्छादिकों को 'रथिव्यादि भूतद्ब्यों का गुण 
आनने से उपरोक्त प्रकार से उनके श्कदेश में रइन।न वन सकेंगा--किन्तु सम्पूर्ण प्रथिब्यादि 
दब्यों में वे रदने लगेंगे यद सिद्धान्तसूत्र का भाशय है। अर्थात इच्छा तथा देष इन दोनों का यह 
'स्लि्ेष दे कि इन दोनों में भूतपदा्थों की आाषारता को इटाकर उनसे सिन्न चेतन आत्मा में 
आषारता को व्यवस्था होती है ॥ ३७॥ 

( भाध्यकार सूत्र को अक्षरों के अर्थ का वर्णन करते हैं कि )--उन दोनों इच्छा तथा द्वेष के 
नियम ( कदीं रदना 4। सत्र रदना ) तथा श्नके विपयंयरूप अनियम, विशेषक अर्थांव भेद 
सिद्ध करने वाले हैं। (इस विषय में सर्वजनसिद्ध अनुभव को दिखाते हुए माष्यकार जग 
कहते दें कि )--छोकव्यवद्वार में शाता आत्म। को जो इच्छा तथा देपष के कारण प्रवृत्ति तथा निदृत्ति 
होती हैं, वद अपने आत्मारूप आश्रय में उपलब्ध नहीं होती। ( प्रइन )--तो किसमें उपलस्ध 
दोती हैं ! ( उत्तर )--उस आत्मा से प्रयोज्य ( प्रेरणा किये डुए ) शरीररूप आखय में प्रवृत्ति 
तथा निइृत्ति उपलब्ध द्वोतों दैं। उन प्रेरणा किये हुए द्वी झरोरादि भूतपदार्थों में श्रवृत्ति तथा 
'निवृत्ति दोनों दवोती हैं, न कि सम्पूर्ण शरीरादिकों में इस कारण सम्पूर्ण शरीरादिकों में प्रवृत्ति तथा 
निदृत्ति का न होना रूप अनियम बन सकता है। ( इससे झरोर इच्छादियुणों का आम्रय नहीं 
है, एच्छादिकों से उत्पन्न क्रिया का भाधार होने से, परशु आदि के समान, यह अलुमान दरौर में 
इच्छादियर्णों के अचेतनता में प्रमाण है यद्द सूचित द्ोता है )। (आगे मेद करने वाले अनियम 
को व्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि) जिस भूलचेतनवादी के मत में भूतपदार्थों के 
जाता आत्मा द्वोने के कारण प्रवृत्ति तथा निश्ृत्ति, इच्छा तथा द्वेष के कारण होते हैं डसके मत में 
यह नियम होगा कि जिस प्रकार भौतिक इक्ष के फल आदि पदाथों में युरुत्वरूप दूसरे एक थुण के 
निमित्त से भूमि पर पतन (गिरना ) रूप प्रवृत्ति, तथा उसी गुरुत्व गुण के आधारब्रब्य के 
संयोगहूप प्रतिबन्धक के कारण निद्वत्ति (न गिरना ) होता है, जो रम्पूणे भूत#ब्यों में नियम में 
समान देखने में जाता है, इसो प्रकार सम्पूर्ण भूतदरब्वों में उनके युणरूप शान, श्च्छा तथा देष के 
आरण प्रद्ृत्ति तथा निदृत्ति अपने आधार में नियम से दोने लगेगी, किस्त दोती नहीं। इस कारण 


8१६ स्यायदर्शनसख [ अ० ३, आ० २, सू० ३७ 


एकञरीरे तु बातृवहुल॑ निरनुमानम्‌ | भूतचैतनिकस्यैकशरीरे बहूनि भूतानि.._ 

ज्ञानेच्छाद्रेपप्रयत्नगुणानोति ज्ञाठबहुस्व॑ प्राप्तत्‌। ओमिति झुबत:ः प्रमाणं नास्ति, .._ 

अथा नानाशरीरेघु नानाज्ञातारो बुद्धथादिगुणव्यवस्थानात्‌, एबमेकशरीरेडपि 
बुद्ध-यादिव्यवस्थानुमान स्याज ज्ञातृबहुत्वस्येति | 


अयोजक ( प्रेरणा करने वाले ) से भिन्न नित्य आत्मा मैं हो शान, इच्छा, देष तथा प्रवत्न गुण 
रहते हैं, किन्त॒ प्रेरणा किये जानेवाले शरोरों में प्रदत्ति तथा निवृत्ति रदतों दै यह सिद्ध होता हैं।. 
नर जो-जो एविम्यादिकों के धुत होते हैं ये हनन परविश्यादियों में ( युरत्वादिशुणों के समान)... 
देखने में आते हैं, यदि ज्ञान, इच्छा आदि भी प्रथिव्यादिकों के ण॒ुण हों तो वे मो सम्पूणै ह(४ 
अरथिन्‍्यादिकों में होने छगेंगे, किन्तु घट-पद भादिकों में वे नहीं दिखाई पढ़ते हैं, इस कारण ज्ञान आदि, 
थुण परविज्यादि भूतदरन्यों के नहीं हैं यद सिद्ध होता है। यद्वाँ पर मदशक्ति को लेकर सिद्धान्ती 
के दिये नियम में व्यमिचारदोष दिखाते हुए चार्बाक ऐसा कहता है कि जिस प्रकार परिमाणविज्वेष .. 
बाल्े मादक द्रव्य के लि करनेवाले पदार्थ भदिशरूप को प्राप्त होकर मद को उत्पन्न करते है उसी 
प्रकार कार्य के आकार में परिणाम को प्राप्त हुए पृथिवी आदि भूतपदार्थ भी चेतना को प्राप्त होते. 
है, दूसरे प्रकार से नहीं, इस कारण ही बदादि पदार्थों में चेतनता नहीं होतो । ऐसा माननेबाले 
._ आर्य के पूवपक्ष का खंडन करते हुए आगे भाध्यकार कहते हैं कि--एक शरौर में अनेक शाताओों 
को सालने में कोई अनुमानप्रमाण नहीं दै (इस संक्षेप में चार्बाक के उत्तर को स्पष्ट करते हुए. 
.._ आगे भाष्यकार करते हैं कि )-भूतचेतनवादी के सत में एक शरीर में अनेक पार्मिव परमाणु 
डब्यों के घ्ान, इच्छा, देष तथा प्रयक्ष गुण होने के कारण अनेक छाता आत्मा सिद्ध होंगे यह 
आपत्ति आ जायगो अर्थांद मदिरा के प्रत्येक अवयथों में मदशक्ति होतो डे न कि केवल, 
समुदाय में-- इसी प्रकार प्रत्येक शरीर के अवयवों में चेतनता होने के कारण एक हो शरौर में. 
जनादि गुण के भनेक चेतन आत्मा मानने पढ़ेंगे, यद भूतचेतनवादी के मत में दोष आवेगा। 
( यदि 'देसा मान लेंगे! ऐसा चार्वाक कद्दे तो ऐसा एक झरोर में अनेक आत्माओं को मानने में. 
कोई प्रमाण नहीं है। इसी को स्पष्ट कते द्वुए आगे आष्यकार कहते हैं कि--जिस प्रकार 
झरीरों में एक दी काल में भिन्न २ प्रकार के शान, इच्छा इत्यादि सुणों को व्यवस्था को 
अनेक मित्न-मिन्न ज्ञाता भात्मा हैं देता अनुमानप्रमाण से सिद्ध दोता है इसी प्रकार एक हो. 
# शरीर में भौ शानादि युर्णों को व्यवस्था से अनेक ज्ञाता आत्मा है वह मो अनुमानप्रमाण हे 
_._ सिढ़ हो जायगा अर्ाद एक भो शरौर में यदि नाना ज्ञाता आत्मा रहे तो उस एक हो शोर 
है में एककाल में ज्ञान, इच्छा आदि गुण माने जाने के कारण नाना ज्ञाता आत्मा माने जाएँगे यह. 
.. असमंजस ( असंगत ) मानना होगा। तात्पयंशीकाकार ने इस विषय में ऐसी समालोचना को 
क्रि--एक हो शरीर में प्रत्येक अवयवों को चेतन आत्मा मानने से एक शरीर में अनेक 
आत्मा होने पर प्रत्येक भात्मा का विरुद्ध आशय भिन्न-भिन्न द्ोने के कारण संसार के कोई का 


ध्वाकतालीयन्याय से यदि जतेकों का एक आशय हो भो जाय तो भो उसका नियम कहीं नहीं 
दिखई पढ़ता । इसी आशय से वातिककार ने इस दोष की उपेक्षा कर शान की व्यवस्था का जनुमब 
न द्वोगा यद्द दोष दिया है । अर्थाद एक शरीर में ज्ञानों का यह परस्पर अनुसंधान देखने में 
.._ है, दूसरे झरीर मे नहीं यद्द देसी न्यवस्था ह्वोतो है, वह यदद व्यवस्था यदि एक शरीर में 
आत्मा माना जायगा, न कि दूसरे झरीर में तो बन सकेगी, अन्यथा न बन सके 
५३४ 
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हृष्श्वान्यगुणनिमित्तः प्रवृत्तिविशेषों भृतानां सोउनुमानमन्यत्रापि। दृष्ठः 
करणलक्षणेयु भूतेषु परश्वादिषु उपादानलक्षणेषु च सृत्मभ्ृतिष्वन्यगुणनिमित्तः 
प्रवृत्तिबशेष: सो5हुमानमन्यत्रापि स त्रसस्थाबरशरीरेपु तदंबयबव्यूदलिज्ञः 
प्रद्नत्तिविशेषों भुतानामन्यगुणनिमित्त इति।स च गुण: भ्रंयत्नसमानाश्रयः 
संस्कारों धर्मोधर्मलमाख्यातः स्बोर्थ: पुरुषाथोराघनाय प्रयोजको भूतानां 
प्रयस्तनवदिति आत्मास्तित्वद्ेतुभिरात्मनिस्यत्वदेतुभिश्व॒भूवचैतन्यप्रतिषेषः 
क्ृतो वेद्तिव्य: | “नेन्द्रियार्थयोस्तद्विनाशेठपि ज्ञानावस्थाना'दिति च समानः 


(व छूत्ष में जो नियमानियमौ देसा कहा था उसमें अनुमानप्रयोग में सूचित करते हुए आगे 
आध्यकार कहते दैं कि--यूतद्ल्यों में दूसरे के शरण के कारण होने बाली विशेष प्रदृत्ति देखने 
में आतो है उसो से दूसरे में भी अनुमान से उसको सिद्धि द्ोती हैं। इस संक्षेप में कहे हुए 
विषय का स्वयं स्पष्टोकरण करते हुए भाध्यकार आगे कहते हैं कि )--परशु ( फरसा ) आदिः 
हिद्करिया के विशेष कारणों ( निमित्त कारणों ) में, तवा घट्ादि कार्य के समवायिकारण चशिकादिकों 
में जो विशेष प्रइत्ति दोती दे बह दूसरे काटने वाले, बनाने वाले के ग्रुण से द्वोतों हैं य६ देखने 
में आता है, उसो से दूसरे प्रवॉक्त असत्‌ कृमि आदिकों के झरोर, तथा स्थाबर देवता मनुष्यादि 
रौरों में मी विशेष प्रडत्ति जिसमें उनके अवयंबों को व्यूड ( रचना ) साथक है, वह मी भूत- 
_ ददायों में दूसरे आत्मा के सद्ृरूप गुण के कारण ही होती है देसा भनुमान से सिद्ध होता 
है। (अर्थात कृमि तथा मुध्यादि शरीरों में प्रदत्त, शरीर से मिन्न में रहनेवाक्ते शु्गों के 
* कारण हुई है, विशेष प्रवृत्ति होने से, परशु आदि के प्रदृत्ति के समान यह रस अनुमान से 
रौर मिन्न व्तत्मा का गुण झरीर के श्रवृत्ति में कारण है यह सिद्ध करता है) वह कौन सा 
किप्तमें रइनेबाछा गुण है जिससे झरोर में विशेष प्रवृत्ति द्ोतो दे! इस प्रश्न के उत्तर में 
आगे भाध्यकार कहते हैं कि--वह उपरोक्त शुण पक्ष के आशय में रहनेवाला कर्म तथा अप 
.. श्रदृष्टविशेष नामक संस्कार है जो आत्मा के संपूर्ण कायों को सिद्ध करता है, और इसो 
कारण आत्मा के ६ृष्ट विषयों के संपादन के लिये उस आत्मा के शरीर को उत्पन्न करनेवार्लों 
._ ह्षो प्रयल के समान प्रवृत्त कराता है। ( अर्थात जिस प्रकार उस आत्मा का यल होने से उसके 
संपुणण कार्य होते हैं उसी प्रकार उसके अह्ृषरूप संस्कार से भो संपूर्ण काये धोते हैं जिससे यह 
सिद्ध दोता दै कि प्रयक्ष के समान अदृष्ट मो शरीर रूप भूतपदारथों को प्रेरणा करता है ) | (खागे 
भूतचेतनावाद के और भी खण्डन करने नाले दूसरे देदुओं को भाष्यकार अनेढों द्वारा सूचित 
करते हुए कहते हैं कि )--पूोक्त शरोरादि मिश्न आत्मा के सद्भाव के सापन हेतु, तथा बात्मा 
की नित्यता के साथक देतुओं से भूतचेतनतावाद का खण्डन जान छेना चाहिये। तथा 'इन्द्रिय 
और अर्थ के नष्ट दोने पर मो ज्ञान वना रहता है? इस आशय के 'नेन्द्रियार्थयोस्तद्विनाझेपि 
ज्ञानावस्थानाद” इस सूत्र (१२१८) में कहा दुआ नि्ेष भो यूतों में चेतनता नहों हैं 
इस विषय का समर्थन करने से समान ही है। ( ३-२-२३ वें सूत्र 'तक्लिज्षम्यात' सव्यादिक 
में दिखल्ाए हुए पूर्पपक्षी के आक्षेप का दूसरा समाषान करते हुए भाष्यकार भागे कहते हैं कि )-“ 
क्ेयक क्रिया को प्रवृत्ति, तथा कैवक्त क्रिया के समाप्ति को निवृत्ति कहते हैं इस आशव से 
पूछक्षी ने कदा था कि--'सक्षिज्स्थादिश्लाद्वेषयोः पार्थिबायेष्यप्रतियेध!! ( है-२-है४) 
सूत्र में प्त्ति तथा निदृत्ति दी इच्छा तथा द्वेष को साथ डोने से पार्यिवादि डब्यों में उनका 
निषेष नहीं दो सकता किन्तु ( ३-१-३४ ) तस्थेच्छा' इस सूत्र में आरंभ और निद्ृत्ति शब्द 


२७ न्‍्या० 


। 


८ क्‍्यायद्ननस[ झ० ३, आ० २, सू० । 


अतिवेख इति। क्रियामात्र क्रियोपरममात्र चारमन्भनिवृत्ती इत्यमिग्रेत्योक्तम्‌ 
+तहिज्त्वादिच्छाद्वेषयोः प्रार्थिवाद्ेष्वप्रतिपेष” | अन्यथा त्विमे आर्भनिवृत्ती 
आख्याते, न च तथाविधे प्रथिव्यादियु दृश्येते, तस्मादयुक्तम्‌ 'तहिक्नलादि- 
्छाद्वेषयो: पार्थिवाद्ेष्वप्रतिपेष' इति ॥। ३७ ॥ 
भूतेन्द्रियमनसां समान: प्रतिषेघो, मनस्तृदाहरणमात्रमू- 
यथोक्तहेतुत्वात्पारतन्ध्यादकृताम्यागमाच न मनसः ॥ रे८ ॥ 
इच्छाट्देषप्रयत्वसुखदुःखज्ानान्यात्मनों. लिल्ल/मित्यतः प्रश्नति यथोक्त 
से केवक प्रवृत्ति तथा निदृत्ति यह भर्थ नह्टों लिया जाता, किन्तु द्वित को प्राप्ति और अहित के 
परिहार रूप व्यापार ( चेष्टा ) को विषय करने वाले व्यापार को प्रदृ॒त्ति तथा निदत्ति कहते हैं, 
परधिदो आादिकों में ऐसी प्रकृत्ति और निदृत्ति नहीं दिखाई देतो। इस कारण-तह्चिक्नस्वात्‌' 
इस सूत्र में कददा हुआ चार्वाकपू्वपक्षी का पारियों में प्रदृत्ति और निद्ति को सिद् करना... 
असंगत है। उपरोक्त दिताहितप्राप्ति परिद्दाररूप प्रदत्ति तथा निइृत्ति कोन जानकर सामान्वरूय 
से प्रवृत्ति तथा निवृत्ति मानकर पूवंपक्षों ने भाक्षेप किया था, इस कारण उस्ते “अप्रतिपक्ति! 
( अज्ञान ) नामक निग्रहस्थान प्राप्त दोता है जिससे वह पराजित हुआ यह सिद्ध होता है॥ ३७॥ 
(इस प्रकार बुद्धि शरौर का गुण है इस मत का ख़ण्डन कर, वह भूत 
शुण नहीं है यह कदने के लिये देत का उपन्यास करते हुए, उप्तमें मन का हो सूत्रकार ने अग्रिम 
जतेमानसूत्र में झद॒ण क्यों किया, सूत और वाहन्द्रियों का प्रदण क्यों नहीं किया ! इस पूरक के... 
अइन पर समाधान करते दवुए माध्यकार अवतरण देते दुए कहते हैं कि )--भूत, बाह्मेन्द्रिय इसमें... 
भी बुडिय॒ज नहीं होता यह निपेष समान ही है सूत्र में मन तो उदाहरण मात्र है-- ध 
पदपदार्थ--यथोक्तदेतुत्वात  'इच्छोदयप्रयत्नसुखद़ु:खतानात्यात्मकोलिज्रग्‌ इस सूत्र से फ 
छेकर मितने नित्य आत्मसाभक देत के हैं उनसे, पारतंत्याद ० इन्द्रियादिकों के पराधीन होने. 
से, अकतान्वागमाथ्च > और न किये कर्म के फलमोग की प्राप्ति दोने के कारण भी होने से, न 
नहीं है, मनसः ू मन का गुण बुद्धि ॥ ३८ ॥ हि 
आवार्थ-ूवंग्रन्य में जिन देतुओं को कहा गया है वह सम्पूर्ण देश बद्धि सूतपदायों को, 
बाह्मेन्द्रियों का तथा मन का झुण नहीं है यह कहने में यक्षपि समान हो है, तथापि केवल इस 
सूत्र में सूशकार ने मन को उद।दरण दिया है। क्योंकि भूत, वाहमोग्तिय त्या मन श्न तीनों में ते 
भूत, और बह्मेन्दियों के भौतिक तथा मन के अमीतिक होने के कारण आत्मा के साथ अमौतिक 
मन की ही समानता हो सकती है, अतः बुद्धि मन का गुण नहीं है, देसा निषेष करने से भौतिक 
आूतपदाएं तथा बाह्स्दरियों का निषेष तो स्वयं सिर दो जायगा, यह सूत्रकार का यूड आशय है। 
इस चूत्र में चूतरकार ने वृद्धि मन का शुण नहीं है यद सिद्ध करने के लि ये--१. यथोक्तदेतुल्वात, 
३२. पारतंभ्यात्‌, तथा अक्ृत्ताभयगमात्‌, ऐसे तोन देतु दिये 'हैं। और वार्तिककार ने. 
“स्वक्ृताभ्यागमात्‌' ऐसा पाठ दुतोय देत का रकखा है, जिसका आत्मा क्रो चेतन कर्ता मानने हैं; 
डे अपने किये कर्मों का फर प्राप्त द्ोता है यह अर्थ दिखाया है ॥ ३८ ॥ ४ 
( यथोक्तह्ेतुर्बात्‌ इस पद कौ व्याख्या करते हुए भाध्यकार कइते हैं कि )--इस सूत्र में २; 
सूतकार ने हेत॒ पद से प्रवमाध्याय के ( ३११० ) “इच्चां द्वेफप्थलसुखदुःलज्ञानानि जध्मनों-. 
छिक्म! इच्छा देष प्रयत्न सुख दुःख तथा ब्वान आात्मा के साधक हेतु हैं, इत्यादि सूत्रों में हैक, 


क्‍ 


बुद्देरात्मगुणत्वप्र० ] श्रभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस्‌ ३१९ 


संग्रह्मते तेन सूतेन्द्रियमनसां चैतस्यप्रतिषेथः | पारतन्त्यात्‌ परतन्त्राणि भूते- 
+. रिद्रयमनांसि धारणग्रेरणव्यूहनक्रियासु प्रयत्नवशात्मततन्ते, चैतस्ये पुनः 
स्वतन्त्राणि स्थुरिति। अकृताम्यागमा । “हृत्तिबान्बुदिज्रीरास्म्म/ इति 
चेतस्थे भूतेन्द्रियमनसां परक्तं कर्म पुरुषेणोपभुज्यत इति स्यात्‌ , अचैतन्ये तु 
तत्साधनस्य स्वकृतक मैफलो पभोगः पुरुषस्येत्युपपद्यत इति ॥ ३८॥ 

अथायं सिद्धों पसकप्रह:-- 


परिशेषाद्थोक्तदेत्पपत्तेथ ॥ ३९ ॥ 


हेदुओों से भूत, इन्द्रिय तथा सन इनमें चेतनता नहीं है यह सिद्ध करने बाछे सम्पूर्ण हेतुओं का 
संग्रह किया है । जिससे भूत, वाह्येन्दिय तथा सन में चेतनता का निषेष सिद्ध होता है। ( दूसरे देव 
"पारतस्त्यात्‌” का यद अर्थ है कि )--पराषीन होने से, अर्थात भूतपदा्थ, वाह्मेन्तनिय और सन 
धारण करना, प्रेरणा करना तथा व्यूहन ( रचना ) करना इन अपनी-मपनी क्रियाओं में, भात्मा 
कै प्रवत्न से प्रवृत्त होते हैं। यदि यद चेतन हों तो स्वतन्त्र हो आांयगे। ( इससे शरीर और 
जह्लेन्द्रिय, धारणादि क्रियाओं में पराषौन हैं, भौतिक होने से, पटादिकों के समान १- मन, पराधीन 
है, करण होने से, कुरद्ठाढ़ी भादि के समान २. ये दोनों अनुमान भाध्यकार ने सूचित किये हैं, 
जिससे वह सिद्ध होता दै कि किसी दूसरे के प्रवत्न से ये अपना-अपना कार्व करते हैं) 
('अकृताभ्यागमात्‌” इस तोसरे सूत्र को भाभ्यकार व्याख्या करते हैं कि)--प्रथमाध्वाय के 
अथमाहिक के सत्रइवें सूत्र 'प्रवृत्तिवग्वद्धिशरीरारम्भः” वाचिक, मानसिक तथा शारौरिक तौन 
अकार को प्रइृत्ति होतो हैं, यद कहकर वह्दों द्वितोय सूत्र के भाष्य में धर्म तथा वघमेरूप अइ्ट 
अबृत्ति से उत्पन्न दोते हैं यह भो कह चुके दें । ऐसा रइते यदि शरीरादिकों को चेतन माना जाब 
तो उनके स्त्रतंत्र होने के कारण वे ह्वो कर्म करने वाले होते दं यद मानना होगा, जिससे आत्मा 
को दूसरे के किये कर्म का फल भोगना द्वोता है यद मानना होगा। और यदि भूत, इन्द्रिय, 
मन इल्हें भ्चेतन मानते हैं तो वक्त साथनों से होने वाले अपने दो किये कर्मों के फलों का 
आत्मा को भोग द्वोता है यद संगत दो सकता है ( अर्थांव झरोर भूत इन्द्रियादिक को स्वतन्त्र 
करता मालने से मरने के पश्चात भल्‍्म हुये उनको परछोक में फल मोगना दोगा, अतः दोनों 
; में सम्बन्ध रखने वाले, आत्मा को द्वी फल का भोग होना है यद मानना उचित दै। किन्दु 
आूत इन्द्रिओं को चेतन मानने वाले के पक्ष में शरीरादियों ते किया हुआ कर्म को फछ न करनेवाले 
आत्मा को भोगना पड़ता है यद आपत्ति आ जाथगी जिससे शास््रविरुढ अक्तताम्यागम रूप 
दोष आ जायगा यह तृतीय द्देतु का तात्पर्य है ॥ ३८ ॥ 

( अग्रिम सिद्धान्तसूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--इस कारण यद सिद्धान्त का 
अपसंद्दार दै-- 

'पद॒पद्ध-परिशेषाद « परिशेषाजुमान -से, ययोक्तरेत्पतेः च०और पूर्वोक्त देतुओों के 
युक्त होने से भी ॥ ३९ ॥ 

भावार्थ--इथिवों झरीर बाग्मेन्दरिय, मन आदिकों में बुद्धि गुण को आधार ज्ञान बन सकने 
के कारण उनसे मिन्न नित्य आत्मा में बुद्धि आदि गुण में को सिद्धि होने से परिशेषासुमान 
तथा 'दर्शनस्पर्शनम्यामेकार्थ प्रहणाल! जिसे मैंने देखा थ। वही मैं स्पशै करता हूँ, इन दोनों श्ञारों 
.. के एक आधार नित्य आत्मा के शान होने से इत्यादि पूर्वोक्त देतुओं से भी श्ानादि युग 
शरोरारि मिल आध्य। के हैं बह सिर न्‍त का रहस्य है ॥ ३९ ॥ 


छ२० स्यायदर्धानस [ञआ० ३, आ० २, यु० द शु 
आत्मग्रुणो ज्ञानमिति प्रकृतम्‌ | परिशेषो नाम असक्तमतिपेषे अन्यत्राग्रसक्ा- 
इिछष्यमाणे सम्प्रत्ययः” भूतेन्द्रियमनसां प्रतिषेधे द्रव्यान्तरं न असज्यते शिष्यते 
चात्मा तस्य गुणो ज्ञानमिति ज्ञायते। यथोक्तहेतृपपचेश्वेत्ि | दर्शनस्प्ञनाभ्या- 
मेकार्थमहणा? दित्येबसादीनामात्मप्रतिपत्तिहेतूनामप्रतिषेधादिति | परिशेषज्ञा- 
पनाथ प्रकृतस्था पनादिज्ञानाथ च यथोक्तहदेतूपपत्तिवचनमिति । जा 
अथ वोपपत्तेश्षेत्र हेखन्तरमेबेद॑ नित्य: खल्बयमात्मा यस्मादेकस्मिच्‌ 
शरीरे धर्म चरित्वा कायस्य भेदात स्वर्ग देबेपूपपद्यते, अधर्म चरित्वा देह- 


( सूत्र के वाक्य को पूरा करते हुए भाध्वकार स्वास्या करते हैं कि )-परिकेपानुमान तथा 
पूढोक्त देव के होने से भी क्ानशुभ आत्माका है यह प्रस्तुत सिद् होता है, जिससे प्रस्त, 
(परप्तों ) का निषेध करने पर उन प्रसक्त दूसरों से प्राप्ति न दोने के कारण जो बचा हुआ है 
इससे ज्ञान होना परिशेष कहाता है। मूक, वाह्मेल्िय तथा मन में प्लान द्ण नहीं होता ऐसा 
निधेष करने पर दूसरे द्रव्य को प्राप्ति नहा होती, और आत्मा दी अवशिष्ट बच जाता है, जिससे 
जस आत्मा का स्याख्या प्रथमा- 
श्याय के प्रथम आहिक के पांचवें सूत्र में कर खुके हैं, उसो को माध्यकार ने पुनः प्रसंग दोने 
से दिखाया है )। ( आगे दूसरे सूत्र में दिये हुए हेतु को भ्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं 
कि )--“यथोक्तदेत्पपत्तेश्थ' इस सूत्र का यह अर्थ है कि 'दबानस्पश्नाभ्यामेकार्थ प्रहणात्‌' 
इस तृतोयाध्याय के सूत्र में जो आत्मा की सत्ता के साधक देत॒ दिये हैं उन संपूंे आत्मा का शान. 
झुण है यह सिद्ध करने वाले हेतुओं का अभो तक कोई खण्डन नहीं हो सका ( इस कारण सूत्र". 
कार ने इस सूत्र में उनका अतिदेश किया है)। परिशेष को जमाने के छिये, तथा प्रस्तुत 
के श्षान के लिये मी सूत्र में 'यथोक्तद्वेतुपप्तेआ! ऐसा सूत्र में हेतु कहा गया है यह भी दूसरी 
इस हेतु को ब्वाख्या दो सकतों है ( अर्थात्‌ 'परिशेषातः इसी देत को पृष्टि 'यथोक्तदेलूपफ्ते 
इस वाक्य ते दवोती है, जिससे भार्मा अबश्ष्ट रह जाता है यह ओ भद्मा गया ैै उसोके पूरक: 
दे साथक हैं यह आशय निकछता है। ओर प्रस्दुत दद्धि के आत्मा को झुणस्व को स्थापना के. 
छिये दी, 'उपपत्ते” यद कद्दा गया ऐ, इससे बुद्धि को आत्मा का थुण है यद सिद् करने में उस 
हेतभों का खण्डन नहीं दो सकता, यह तात्वय॑ सिद्ध होता है)। (आगे इस सूत्र में दिये हुए. 
“्यथोक्तहेतूपप्ततेश्न' इस दे को दूसरे प्रकार से व्याख्या करते हु माध्यकार जागे कहते हैं 
कि )--“डपपतेआ! यह ठृतोयाध्याव में कदे हुए देतुओं से भिन्‍न उपकत्ति ( देतुओं ) को सूचित, 
करने वाल दूसरा देतु है, जिससे बुढि भादि आत्मा का गुण है यह सिद्ध करने वाब्म दूसरा देव, 
भी है यद सूचित दोता है। ( उसी दूसरे देतु का विवरण करते हुए भाष्यकार कदते हैं कि )नाई 
आत्मा निद्य से निस्य है, क्योंकि एक झरौर में धर्मसंपादकरूप पृष्यकर्म करने के पश्चात. 
अथम झरौर के नष्ट होने पर दूसरे शरोर को प्रएण कर स्वग्गें में देवरूप उत्पन्न होता है, तथा 
अधर्म-संपादक पापकर्म करने के पश्चात प्रथम झरीर का नाशझ होने पर दूसरे शरीर सो अहण 
छर नरक में ( उपपन्न ह्वोता है, उत्पन्न दोता है )। यहाँ पर दूसरे शरौर को प्राप्तिरप जो 
/ होना ) है बह नित्य एक शरौरादिकों से मिन्न सत्व (आत्मा) के मानने से आधार युक्त हो 
सकती हैं ( संगत दो सकता है )। ( यदि यहां पर क्षणिक विश्वानवादी बौड ऐसा कहे कि)- कमिक 
ज्ञानधारा दी उपरोक्त पुण्य तथा प्रापकर्मों को करती और एक शरीर से दूसरे झरोर में 


बुद्वेरात्मगुणत्वप्र० ] समाष्यहिन्दीध्याख्योपेतस डर 
भेदादू्‌ नरक्षेपूपपद्यते इति। उपपत्ति: शरीरान्तरत्राप्तिलक्षणा, सा सति सक्तवे 
नित्ये चाश्नयत्रती, बुद्धेप्रबन्धमात्रे तु निरात्मके निराश्रया नोपपद्मत इति। 
एकसस्त्वाधिछानश्वानेकशरीरयोगः संसार उपपद्यते, शरीरप्रबन्धोच्छेदशापवर्गों 
मुक्तिरित्युपप्मयते | बुद्धिसन्ततिमात्रे स्वेकसस्त्यानुपपत्तेन कश्रिद्दीघेमध्यानं 
सन्धाबति न कश्रिच्छरीरप्रबन्धाहिसुच्यत इति संसारापवर्गौनुपपत्तिरिति। 
बुद्धिसन्‍्ततिमात्रे च सस्‍्यमभेदात्सवेमिदं प्राणिव्यवदारजातमग्रतिसंद्धितमब्या- 
बृत्तमपरिनिष्चित च स्थात्‌। ततः स्मरणाभाबों नान्यदृष्टमन्यः स्मरतीति। 
स्मरणं च खलु पूर्बज्ञातस्य समानेन ज्ञात्रा अणमज्ञासिपममुमर्थ ज्ञेयमिति, 
सोउ्यमेको ज्ञाता पूर्वज्ञातमर्थ ग्ूह्माति तश्चास्थ परइर्ण स्मरणमिति, तदू बुद्धि- 
प्रबन्धमात्रें निरात्मके नोपपद्मयते ॥ ३६ ॥ 


है, ऐसा मानने से काम चल जाता है तो ब्यर्थ एक नित्य तथा जानादि यु का आधार आत्मा 
मानने को क्या आवश्यकता है ! तो इस शंका का समाधान करते छुए भागे भाष्यकार कहते हैं 
कि-यदि नित्य आत्मा से रहित केवल क्षणिक्र विजञानधारा हो बौद्धमत से मानों जाय तो 
विना आधार के उपरोक्त झरांरान्तर को प्राप्तिरूप -उपपत्ति नहों बन सकेगो ( अर्थात यदि बुद्धि 
आदि यों का नित्य आशय आत्मा न माने तो शरीरान्तर को प्राप्ति का कोई आधार न होगा, 
भर्थांव इस शरोर में जाने वाला कोई आत्मा न बन सकेगा, क्‍योंकि बौद्धवत में श्षणिक विज्ञान- 
रूप विनाश स्वभाव माना गया है। (नित्य आत्मा के न मानने पर अनेक शरोरों को प्राप्ति- 
रूप संसार दी न बन सकेगा यद्दी एक दोष नहीं आता, किन्तु संपूर्ण झरीरों के सम्बन्ध के अत्यन्त 
विनाशरूप सोक्ष भो न बन सकेगा, श्स जराशय से भाष्यकार आगे कहते दँ कि )--एक नित्य 
आत्मा के होने से भनेक शरीर सम्बन्परूप संसार तथा अनेक शरौर समुदाय के सम्बस्ध के 
+ विच्छेद ( नाश ) रूप अपबर्ग भोद्दों सकता है। यदि बौद्धमत से क्षणिक विज्ञानधारा माज् को 
आत्मा माना जाय तो एक आत्मा के न होने से कोई भी इस दौप॑ ( हूम्बे ) संसारमार्ग में 
दौड़ता नहीं रहेगा, तथा न कोई शरोर सम्बन्धों से मुक्त दोगा इस कारण बौद्धमत से संसार- 
बंधन तथा उप्तसे अपबर्ग ( छुटकारा )न बन सकेगा । तथा क्षणिक श्ानधारा मात्र को आत्मा 
मानने के पक्ष में भात्म। क्षणिक होने के कारण मिक्ष-मिन्न होने से संसार के प्राणियों के संपूर्ण 
व्यवद्दार विना स्मरणादिकों के प्रतिसंधान के मित्न-मिक्न स्विर न दो सकेंगे। क्योंकि पूर्व विशान- 
रुप आत्मा के नष्ट दोने के कारण कालान्तर में जिस स्मरण के कारण जो प्राणी कार्य करते हैं 
बह स्मरंश हो न दोगा, क्योंकि दूसरे के देखे हुए का दूसरे को स्मरण नहीं होता | कारण यह कि 
इस जानने योग्य विषय को पूर्वकाल में मैंने जाना था, इस प्रकार पूर्व में जाने हुए विषय को जाता 
हो को कालान्तर में स्मरण द्वोता है। वह यद एक ही शाता ( आत्मा ) पू्वकाल में जाने हुए विषय 
को जो पुनः अदण करता है, वह ग्रदभ करना हो स्मरण कद्दाता है। अतः पक हो ज्ञाता को दोने 
बाहा स्मरण क्षणिक विज्ञान को आत्मा मानने वाले बौद्ध के पक्ष में नित्य आत्मा के न दोने के 
कारण नहीं वन सकता । अर्वाद काड्वन्तर में होने वाह स्मरणशान को सिद्धि के डिये नित्य 
भात्मा मानना आवश्यक है जो धुद्धवादि युर्णों का आअय है यद सिद्ध होता है ॥ ३९५ ॥ 
नित्य शरीरादि मिन्न आत्मा के मानने के पक्ष में स्मरशश्ञान हो सकता है श्स आशय से 
सिद्धान्तमत को लेकर सूत्रकार कहते दैं-- 


, होना उसका स्वमाव होने के कारण। जानकार द्ोना यह इस आत्मत्व (अपना) मात 


का चिन्तन, २ निवन्‍्ध (एक अन्ध में कहना), ३ अभ्यास ( आवृत्ति ), ४ लि२्न ( सापक / 


हि] न्यायदर्शनस[ झ० रे, आ० २, सू० ४०-४ 


स्मरण त्वात्मनो जस्वाभाव्यात्‌ ॥ ४० ॥ 

उपपद्यते इति, आत्मन एव स्मरण॑ न बुद्धिसन्ततिमात्रस्येति | तुशब्दोड्ब- 
घारणे। कथम्‌ ? ज़स्वभावत्वात्‌ | बज इत्यस्य स्वथावः स्तरों घर्मर, अय॑ खल्लु 
ज्ञास्यति' जानाति अज्ञासीदिति त्रिकालबिषयेणानेकेन ज्ञानेन सम्बध्यते, « 
तज्ञास्य त्रिकालविषयं ज्ञान प्रत्यात्मवेदनीय॑ ज्ञास्यासि जानामि अज्ञासिषमिति 
बत्तेते, तद्यस्यायं स्वों धर्मस्तस्व स्मरण न बुद्धिप्रबन्धमात्रस्य निरात्मक- 
स्येति ॥ ४० ॥ 

स्मृतिदेतूनामयौगपद्माद्युगपदस्मरणमित्युक्तम्‌ । अथ केभ्यः स्मृतिरुत्पद्यत 
इति ? स्मृतिः खलु-- हर 

प्रणिधाननिबन्धाभ्यासलिज्ञलक्षणसाइश्यपरिग्रह्म श्रयाश्रितसम्बन्धा- 


पद्पदार्थ--स्मरणं तु र किन्तु स्मरणज्ञान, आत्मनः र आत्मा को दोत। है, शस्बराभाव्यात्‌ रू 
क्योंकि उसका ज्ञाता होना यह स्वाभाव है ॥ ४० ॥ ५ 
आवार्थ--नित्व आत्मा हो को काल्वन्तर में स्मरण हो सकता दे न कि क्षणिक विश्ञानों को, 
क्योंकि चिद्वात्म से आश्मा ही का शान होना यह स्वाभाविक धर्म है, इस कारण स्मरण दोना यह 
आत्मा का हो धर्म है ताकि नित्य आत्मा से मित्र क्षणिक शानसन्तानवारा का यद सूत्र का 
आशय दै ॥ ४० ॥ 

( सूत्र के वाक्य को पूर्ण कर भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--आस्मा हो को काला- 
न्तर में निश्चय से स्मरण द्ोता है न कि केबक क्षणिक विज्ञान के समुदाय को । सूत्र में त झब्दः 
का अधथे दे अवधारण ( निश्चय से नित्य आत्मा ही को स्मरण द्ोना ) प्रश्न--कैसे ! उत्तर-ज्ञाता 


है । क्योंकि यह झरीरादि मिन्न नित्य आत्मा.ही भविष्यकाछ में जानेगा, बत॑मानकारू में. 
जानता है, भूतकाछ में जाना या--इस प्रकार तौनों कारों को विषय करने वाले एक शान 
रूप द्ुण से सम्बन्ध रखता दै। डस इस आत्मा को तानों कालों-को विषय करने वाला शानगुण 
का प्रत्येक जोवात्मा को अचुभव द्वोता है कि मैं सविध्य में जानूँगा, जानता हूँ. तथा मैंने जाना 
आ। इस कारण जिसका यद अपना घ्म है उसी को स्मरण दो सकता है न कि नित्य आत्मा न 
मानने बाछे क्षणिकविज्ञानवादी बौद्ध के मत में दो सकता है ॥ ४० ॥ 

('स्वूतिज्ञान के कारणों के पककाछ में न द्वोने से! इस पूर्वोक्त अन्य को स्मरण दिलाकर 
स्मरण क्वान के कारणों को स्मरण कराते हुए आाध्यकार अश्निम सूत्र का अवतरण देते हुये प्रश्न 
करते हैं कि )--पूरंग्रस्थ में 'स्मरणक्षानों के एककाल में न होने से? एककाल में स्मरण नहीं 
होता, ऐसा सिद्धानमत से कह लुके हैं, पर यहां यह म्रवन है कि किन हो से स्मरणशन 
उत्पन्न दोता है ! ( इसके उत्तर में पचीस प्रकार के स्मृति के देदुओं का निरूपण करने वाछे 
के अवतरण में भाष्यकार आगे कहते हैं कि--स्मृतिज्ञान निश्चय से होता दै-- | 

पद॒पदार्थ--्रशिषाननिवन्धाभ्यासल्ज़लक्षणसाइ श्यपरिग्हाभयाश्ितसम्पधानस्तर्य वियो गैक 
विरोधातिशयप्र|प्तिव्यवधानसुखदुःखेच्छादेषभय।विंत्वक्रियारागधमांपम निमित्तेभ्यः 5 ३ प्रणिवान 


बुद्धेस्त्पन्नापवर्नित्व ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम ४२३ 


नन्‍्तर्यवियोगैककार्यविरोधातिशयग्राप्तिव्यवधानसुखदुःखेच्छादे एमया- 
पिल्वक्रियारागधर्माधर्मनिमित्तेस्यः ॥ ४१ ॥ 


सुस्मू्षयन मनसो घारणं प्रणिधान॑सुस्मूर्षितलिज्ञचिन्तनं चार्थस्मृति- 
कारणय्‌ | निबन्धः खल्वेकप्रन्थोपयमो5थौनाम , एकम्रस्थोपयता: खल्वर्थो 
अन्योन्यस्खतिददेतव आजुपूर्व्येणेतरथा वा भवन्तीति | घारणाशास्त्रकृतों बा 
प्रज्ञातेषु वस्तुषु स्मतंव्यानामुपनिःच्षेपो निबन्ध इति। अभ्यासस्तु समाने 
बिपये ज्ञानानामश्यावृत्तिः, अभ्यासजनितः संस्कार आत्मगुणो5भ्यासशब्देनो- 
अ्यते. स च स्मृतिद्वेत: समान इति। कछिह्नं पुनः संयोगि समवाय्येकार्थ- 
समवायि बिरोधि चेति। (संयोगि ) यथा धूमोउस्नेः, गोबिषाणम्‌ , पाणि: 
५ रुक्षण, दे साइश्य ( समानता ), ७ परिग्रह ( स्वीकार ), < आअय (आपार ), ६ आश्रित 
( माधार को जधोनता ), १० सम्बन्ध, ११ आनन्‍्तर्ये ( पश्चात द्ोना ) १२ वियोग ( विरद ), 
, १४ विरोध, १५ अतिशय (अधिकता ), १६ प्राप्ति, १७ ब्यवधान, १८ सुख- 
इच्छा-देप, २० भय (भांति ), २१ आर्थता (याचना ), २२ क्रिया, २३ राग 
( अनुराग ), २४ धर्म, २५ अधम । ऐसे २६ निमित्तों से कालास्तर में स्मरण द्वोता है ॥ ४१॥ 
आवार्थ-ऊपर सूत्र में कह्दे हुए २५ प्रणिवान आदि कारणों से स्वृति दुआ करती दै॥ ४१ ॥ 
ब्दाहरणसदित सूत्र में के दर २५ स्मृतिशान के कारणों को क्रम से व्याख्या क रे हैं 
कि--१ स्मरण को इच्छा से मन की धारणा ( स्मरण के विषय में लगाने ) को प्रणिधान कइते 
है-जो स्मरण की इच्छा के विषय के साक्क का चिन्तन कह्वाता ऐै, वद पदाथे के स्मरण का 
कारण होता है । (९) एक प्रम्थ में पदार्थों के निवन्धन ( कइने ) को निवन्‍्ध कहते हैं । क्योंकि 
एक हो ग्रन्थ में उपयत ( निबद्ध--कहे हुए ) पदार्थ निल्नय से परस्पर को स्टति के कारण होते 
हैं, जो कम से अधबा अक्रम से के गये हों (जैसे इसो शास्त्र में कद्दे हुए प्रामाणादि पदार्थ 
रस्वर स्मरण कराते हैं ) अथवा जैसे जेगीशब्यादि महवियों ने कदे हुए धारणाशांख में नाड़ीचक्, 
हृदयकमछ आदिकों में स्मरण करने योग्य बीजस्थान के भूषगरूप देवताओं का उपनिक्षेण- 
(आरोप करना ) निशन्ध कहता है ( जिससे उस २ उपरोक्त स्थानों में देवताओं का भारोप 
होने से उन २ के अवयवों के ग्रहण से स्मरण होता है। देखा तात्पंडौकाकार ने तालयर्ब यहां 
दिखाया है । (३) एक ६ विषय में शानों को बारंबार आवृत्तिरूप अभ्यास भी तोसरा स्मरण 
में छारण होता दै। वहाँ पर अभ्यास करने से उत्पन्न आत्मा का संस्कार नामक गुण 
अभ्यास कद्दाता दै बह समान विषय में स्मरण का कारण छोता दै। इसी कारण परीक्षा के लिये 
अम्याल करने वाले ही छात्र परीक्षा में उत्तीणे होते हैं, क्योंकि उन्हें परीक्षा के समय अभ्यास किये 


देने में सफकता नहीं होतो, ( अर्थाव वे उतुत्तो्ण हो जाते हैं )। (४ ) किक अनुमान में साधक 
दैतू जिसके संयोगि १, समवायि २, एकार्थंसमदायि ३, तया विरोधि ४, ऐसे चार मेद होते हैं । 
जिस प्रकार घूम से अश्नि को सिद्धि ९, था के विशेषता से गौ की सिद्धि २, हस्त से पाद को सिद्धि 
तथा रूप से एक हो में समवेत स्पश्नंथुण को सिद्धि ३ और अविद्यमान वर्षोंसे विद्यमान उसके. 
विरोधी बाद॒_तडा मेष के संयोग को सिद्धि होना ये जिसके चार उदाइरण 'संयोगो” इत्यादि 


विषय उपस्थित न दोते हैं जो अभ्यास नहों करते उन्हें विषय उपस्थित न दोने के कारण परीक्षा 


्स्छ न्यायदर्धानम [ ञ्र० ३, आ० २, सु० 


पादस्य, रूप॑ स्पशस्य, अभूतं भूतस्येति | ठक्षणं पश्चचयवस्थं गोत्रस्य स्मृति- 
द्वेतुः, बिदानामिदं गर्गोणामिद्सिति | साहस्य॑ चित्रगतं सतिरूपक देवद्तः 

स्वेबसादि | परिगरहात्‌ स्वेन वा स्वामी स्वामिना बा स्त्रं स्मर्येते | आश्रयादू 
आमण्या तदधीनं संस्म्रति | आश्रितात्‌ तद्धीनेन ग्रामण्यमिति | सम्बन्धादू 
अम्तेबासिना युक्त गुरु स्‍्मरति ऋत्विजा याज्यप्तिति | आनन्त्यादिति करणी- 
चेष्वर्थेषु । वियोगाद्‌, येन विश्रयुब्यते तद्ियोगप्नतिसंवेदी झ्र्श स्मरति | एक- 
कार्यात्‌ कन्रंन्तरदर्शनात कर्त्रन्तरे स्ट्ृतिः | विरोधात्‌, विज्ञिगीषमाणयोरन्यतरदू- 
शेनादन्‍्यतरः स्मयेते | अतिज्ञयाद्‌ येनातिशय उत्पादितः। आप्तेः यतोडनेन 
किचिस्प्राप्तत्यं बा भबति तमभीक्ष्णं स्मरति। व्यवधानात्‌ कोशादिभिरसि- 
अश्वतीनि स्मर्यन्ते, सुखदुश्वाभ्यां तद्धेतुः स्मर्यते | इच्छाद्वेपाभ्यां यमिच्छति 
यं च द्वेष्टि तं स्मरति | भ्याद्‌ यत्तो बिभेति। अर्थित्वाद वेलार्थी भोजनेना- 


सूत्र में पहले कह चुके हैं अतः चारों प्रकार के लिंग साध्य का स्मरण कराते हैं। (५) 
प्राभी के अवयर्षो में रहने वाल्म लक्षण यरोत्र ( वंश ) को स्मरण कराता है, जैसे यद विद नामक 
जआाह्ा्णों का गोत्र है, यद गगें नामक बाक्ाणों का गोत्र है इत्वादि ( छिल्न स्वाभाविक व्याप्ति से 
युक्त द्वोता है, लक्षण केवल संकेत से शृद्दीव द्ोता है ऐसा लिक्न तथा छक्षण दोनों का भेद है )।. 
(६ ) चित्र ( फोटो ) में रहने दा प्रतिरूपक ( प्रतिनिम्प )-जैसे यइ देवदत्त का चित्र ( फोटो ) 
ह इस्यादि देवद्त को स्मरण कराता है। (७) परिश्र३ ( स्वीकार ) से-जैसे भृत्य से स्वामी का, 
अथवा स्वामी से भृत्व ( नौकर )का स्मरण होता है। (८) आश्रय से-जैसे झाम के स्वामी 
(आमणी ) से उसके अधोन झाम तथा ग्रामबासियों का स्मरण दोता है। (९) आश्रित 
(जमौदार के आधार से रहने वाले ) मलुष्यों से--उनके आधार अमींदार का स्मरण होता है। 
( १० ) सम्बन्ध सै--जैसे शिष्य से शुरु अथवा ऋत्वच्ध्‌ ( यशक्म करने वाले ) आह्यण से यज्ञ कराने 
योग्य याज्य ( यजमान ) का स्मरण होता है। यद्यपि पूर्वोक्त प्रशिषानादि स्मृतिकारणों में भी कोई 
ज कोई सम्बन्ध अवश्य रहता है, तथापि सम्बन्ध को अलग कइने से उन प्रणिवानादि सम्ब्ब सै. 
सिन्न सम्बन्ध यहाँ पर लेना चाहिये यह सूचित दोता है। (११)--आनस्तये ( पश्चात होना ) 

इससे इसके बाद यद करना हैं यद्द स्मरण होता है। ( १२ ) वियोग से ( विरद से )--जिससे इस 
आगी का वियोंग ( विछुड़ ) द्वोता है उस वियोग का उसके अनुभव करने वाछा प्राणी उससे 
त्यन्त स्मरण किया जाता है। (१३) एक काये से-जसे किसो कार्य के एककर्ता के देखने से 
उसी कार्य के दूसरे कर्ता का स्मरण द्ोता है। (१४) विरोध से--जैसे दो जय की परस्पर 
इच्छा करने वालों में एक किसो को देख कर दूसरे का स्मरण होता है। (१५) अतिश्वद- 
( विशेषता ) से, जैसे किसी पदार्थ में जिसने विशेषता को दे उसका स्मरण होता है। अर्धीत 
जैसे उपनयन ( यजशोपवोतादि ) रूप अतिशय ( संस्कार ) आवाये को स्मरण कराता है। (१६) 
प्राप्ति से-जैसे प्राणो को जिस मनुष्य से कुछ प्राप्त हो चुका है अथवा भ्राप्त करना है; उसे वह 
अत्यन्त स्मरण करता हैं। ( १७ ) व्यवपान ( ढका रइदना ) ते, जैते म्यान में तलवार छिपी होने से. 
खलबार का स्मरण द्वोता है। (१८) सुख और दुःख से झख तथा दुःख दोने के कारणों को... 
स्मरण करता है । ( १५ ) इच्छा तथा देष से--जिसकी इच्छा तथा दवेष कंरता दें उसका स्मरण . 
होता है। (२०) भय ले--जिस ( त्िहादिकों ) से भय दवोता है उ्ते स्मरण करता है। (३३). 


बुद्वेक्‍ल्पज्ञापवर्सित्व० ]| सभाध्यहिन्दीब्यास्योपेत्स श्र 


ब्छादनेन बा | क्रियया रथेन स्थकारं स्मरति। रागाद यस्यां द्ियां रक्तो 
भबति तामभीदर्ण स्मरति | घर्माज्जात्यन्तरस्मरणमिद्द चाधीतश्ुताबधारण- 
मिति | अधमांत्‌ प्रागल॒भूवदुःखसाधन स्मरति | न चैतेषु निमित्तेषु थुगपत्सं- 
वेदनानि भबन्तीति बुगपदस्मरणमिति। निद्शन चेदं स्ृतिदेतूनां न परि- 
सल्लंयानमिति ॥ ४१॥ 
इति चलुर्विशत्या सुत्रैबुद्धेरात्मगुणत्वप्रकरणम्‌ | 
अनित्यायां च बुद्धी उत्पन्नापवर्गित्वात्‌ कालान्तरावस्थानाबानित्यानां 


अधिता ( चाइना ) ले--जिस भोजन अबवा वस्त्र को प्राप्ति को इच्छा रखता है उस भोजन, वा 
बख््र को स्मरण करता है। (२२ ) क्रिया ( बनना ) से, जैसे रथ को देख कर रब बनाने वाछे 
को स्मरण करता है। (२३) राग ( अलुराग ) से, जैसे जिस खो में अजुराग होता है डस खो 
को अत्यन्त स्मरण करता है। (२४ ) धर्म सै--दूसरे जाति का स्मरण द्वोता है, गौर इस छोक 
में हो पढ़े हुए तथा धने हुए विपय का स्मरण होता है। अर्थात वेदावियों को अभ्यास से उसनन 
हुए संस्कार से जाह्मगादि रूप जाति का स्मरण द्वोता है। अबवा दूसरे जन्‍म में अचुमव छिये 
सुख तथा दुश्ख के साधन एवं पूर्कारू में अतुभव किये झुख दुःखादिकों का स्मरण दोना मो 
आष्यकार ने सूचित किया दैं। (२५) अधर्म सै--धूवेकाल में अनुभव किये दुःखों के साधनों को 
स्मरण करता हैं। इन पचौस प्रकार के स्मरण के कारणों के रहते पककाल में अनुभव नहीं होते, 
इस कारण एककाल में स्तृतिक्ञान नहीं दो सकते। यह केवछ पचरोस प्रकार के स्टृति के कारण 
उदाहरण हैं न कि वास्तविक पर्चास ही स्पृति के कारण हैं, ऐसा नियम दै। अर्थात्‌ उन्माद 
आदिक भौ स्मरण के कारण दो सकता हैं । अतः सूत्रोक्त पचौस स्दृति के कारणों को सूत्र में दिखाना 
यह केबल उदादरण के लिये दे पूरी स्मृति कारणों को संख्या कद्दों है ॥ ४१॥ 
(५) बद्धियुण उत्पन्न होकर नष्ट हो जाता है इसका प्रकरण 

ज्ञान आत्मा का शुण है यह सिर कर वह उत्पन्न होकर नष्ट हो जांता है यद आगे निरूपण 
करेंगे, और शानों के एककाऊ में धोने का निराकरण करने के प्रसंग से स्मृति का क्रम होता है 
यह भी विचार करेंगे। शान इच्छादिकों के आश्रय में रहता दै इस प्रसंग से डसके पृष्टि के 
डछिये स्मरण आत्मा को दी द्वोता है, ज्ञाता स्वभाव दोने से ऐसा ४० वें सूत्र में पौछे कह आये 
है । वह बह सब स्मरण होने से दी दोगा, और बह स्मरण भावना संस्कार के दवोने से हो होगा, 
नो संस्कार शानयुण को शौघ्र विनाशी मानने से दी हो सकेगा अत्यन्त स्थिर मानने से न होगा 
इसी का अब विचार किया जाता है । इसी कारण ठृतोय अध्याय के कह्दे गये हुए शान के अनित्यता 
साधक प्रकरण में ज्ञान उत्पादविनाशशाली दे यद नहीं कहा गया है, क्योंकि इसका वहाँ कोई 
प्रयोजन नहीं था । किन्त॒ व॒द्धि के सामान्य रूप से अनित्यता सिद्ध करने का वह आत्मा का गुण 
है यही प्रयोजन था। और वह ज्ञान का आत्मा का गुण होना पर्म, तथा अपम॑ के समान दूसरे 
काल तक रहने पर दी दो सकता है इस कारण सामान्यरूप से विचार किये ज्ञान के जनित्वता 
का विश्ेषरूप से अत्यन्त शीघ्र ज्ञान नष्ट वो जाता है यह विचार साम्प्रत किया बांता हें। 
(जिसमें विभ्रतिपत्ति के कारण विचार के संशय को दिखाते हुए माष्यकार संशव के लिदान्त 
के दिखाने वाले सूत्र का ऐसा अवतरण ढेते दैं कि )-पूव॑ग्रन्व से बुद्धि के अनित्यता सिद्ध होने 
के कारण उस अनित्य बुद्धि में उत्पन्न द्ोकर नष्ट होने, तथा दूसरे काक तक स्थिर दोने के कारण 


झ्स्द ल्यायदरपॉनण.  झ० के आ० र, सू० ४२ 


संशयः किसुत्पन्नापवर्गिणी बुद्धिः शब्दबदाहोस्वित्कालान्तरावस्थायिनी कुम्म- 
बदिति ? उत्पन्नापवर्गिणीति पक्षः परिग्रृद्यते | कस्मात्‌ (-- 

| कर्मानवस्थायिग्रहणात्‌ ॥ ४२ ॥ 

॥| कर्मणो3नवस्थायिनो महणादिति, क्षिप्तस्वेपोरापतनात्‌ क्रियासन्तानो ग्रह्मते 
अत्यर्थनियमा् बुद्धीनां क्रियासन्तानवद्‌ बुद्धिसन्‍्तानोपपत्तिरिति। अवस्थि- / 
तमग्रहणे च्व व्यवधीयमानस्य प्रत्यक्षनिवृत्तेत। अबस्थिते बच कुम्मे गृह्ममाणे ञ्े 
सन्‍्तानेनैव बुद्धिव॑त्तेते प्राग व्यववानात्‌ तेन व्यवहिते अत्यक्ष ज्ञानं निवतते, 


मी कया बुद्धि ( क्षान ) शब्द गुण के समान उत्पन्न दोकर तृतोय क्षण में नष्ट दो जाती दे अबबा' 
कलश के समान चिरकाल वर्तमान रहती दै। ( अर्थात बुद्धि अनित्य है यदद सिद्ध दो चुका है। 
जिसमें अनित्य दो प्रकार के होते हैं (१) जैसे प्रथमादि शब्द बत्पन्न होकर तृतोय क्षण में 
बितोयादि शब्द से नष्ट हो जाते हैं। (२) और कोई अनित्य बटादिकों के समान जिरकाछः 
तक रहते हैं, ऐसा दोनों अनित्वों का स्वभाव दिखाने से अनित्य बुद्धि भी तृतीय क्षण में शञीप्र 
नष्ट हो जाती है, या कुछ काल तक रहती है यद संशय होता दै। ( इस संदेद पर सिडान्तः 
पक्ष से ही भाभ्यकार आगे कहते दैं कि )--उद्ि शोत्र विनाश वाली दै यह सिद्धान्तपक्ष लिया: 
जाता है । ( प्रश्न )--कयों  ( उत्तर )- 

पदपदार्थ--कर्मानवस्थायिद्रहणाव » अस्थिर क्रिया का ग्रदण होने से ॥ ४२ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार जिस समय धनुष से वाण फ्रेंका जाता है, चद वाण जिस समय तक- 
आूमि पर नहीं गिरता, ड्स समय तक उस बाण में गमनरूप क्रिया के समुदाय में अनेक गति* 
रूप क्रिया द्वोती हैं यह देखा जाता है, उप्तो प्रकार एक-एक जुड़ि में अपने-अपने विषय में नियत 
होने के कारण प्रतिक्षत में श्वानों का सन्ताप अपने-अपने विषय में दुआ करता है, अर्थात बुद्धि... 
हर ८क क्षण में पदार्थों को अनेक वद्धिधारा द्वारा प्रकाशित करती है, इस कारण वह शौघ्र नष्ट होने 
बाली है यह सिड् होता है ॥ ४२ ॥ 


( सूत्र के अक्षारों की ज्याख्या करते हुए. भाष्यकार कहते हैं कि )--क्रिया पदार्थ के * 
का ग्रहण होने के कारण ( बुद्धि शीधनाशी है ) फेंके हुए बाण से भूमि पर गिरने पर्यन्त पतन» 
रूप क्रिया के सन्‍्तान का अरदण होता हैं। श्वानों के भी अपने-अपने विषय में होने का नियम 
होने के कारण शनके क्रियाओं का सन्‍्तान सिद्ध होता है। 

( इस प्रकार अस्थिर बाणादि क्रियाओं के अष्टान्त में अपना पक्ष स्थिर कर स्थिर पदार्थों के 
डृष्टस्त देते हुए साध्यकार आगे कहते हैं कि )-कुछ कालपयेन्त स्थिर रहने वाले अनित्य पट 
आदि पदाथों के ज्ञान होने में व्यवधान रहने पर प्रत्यक्ष नहीं होने से । ( मरक्षांद स्थिर तथा 
नित्य घटादि पदार्थों का किसो दूसरे से जब तक व्यवधान नहीं दोता तमी तकद्रैनका प्रत्यक्ष 
होता है स्यवधान रहते नहीं होता। इससे मो यद सिद्ध होता दे कि शोश्न (तृतोय क्षण में)... 
नष्ट होने वाले अनेक क्षान धारारूप से हुआ करते हैं ( इसी आशय को स्पष्ट करते हुए भाष्यकार 
आगे कहते दें कि )-- आानित्य एवं स्थिर घट के प्रत्यक्ष से शान होने में थारावाही दी शान हुआ 
करता है, जब तक वह घट दूसरे किसी पदार्थ से व्यवधान युक्त नद्दों। और व्यवधान करने. 

बालछे वसा ( परदा ) आदि से व्यवघान दोने पर प्रत्यक्ष ज्ञान नहीं दोता | यदि चिरकाछ तक शान _ 
को स्थिति मानी जाय तो दिखाई पड़ने वालें पट का बज््ादिकों से व्यवध्ान दोने पर भो घढ का... 


कक टआऋ ज+ अट 


जुद्धेस्त्पज्ञापवर्गित्व० ) सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतम 0 
कालान्तराबस्थाने तु बुद्धेंदृश्यव्यवधानेडपि प्रत्यक्षमबतिष्ठेतेति | स्पृतिश्वा- 
हिल्ने बुद्यवस्थाने संस्कारस्य बुद्धिजस्य स्मृतिहेतुत्वात्‌ । 

यश्व मन्‍्येत्तावतिप्ठते बुद्धिः दष्टा हि बुद्धिविषये स्मृतिः सा च बुद्धावनि- 
त्यायां कारणाभाषान्न स्वादिति। तद्यमलिक्नं, कस्मात्‌ ? बुद्धिजों हि 
संस्कारों गुणान्तरं स्थ्ुतिद्ेतुर्न बुद्धिरिति । 

हेत्वमावादयुक्तमिति चेत्‌ ? बुद्यवस्थानात्‌ प्रत्यक्षत्वे स्मृत्यमावः | 

याबदबतिपते बुद्धिस्ताबदसो बोद्धव्याथ्थः प्रत्यक्षः अत्यक्षे च स्मृतिरनु- 
पपन्नेति ॥ ४२॥ 
अव्यक्तग्रहणमनवस्थायित्वाडिब॒त्सम्पाते रूपाव्यक्तग्रहणवत्‌ ॥ ४३ ॥ 


प्रत्यक्षश्षान होता रदेगा ( अर्थात्‌ यदि पट का प्रत्यक्षज्ञान से ग्रहण दूसरे काल तक वतंमान रहेगा, 
हो घट का ब्यवथान द्वोने पर मी उसका प्रत्यक्ष ज्ञान द्वोता रहेगा, और द्वोता तो नहीं इस कारण 
उस घट का ज्ञान दूसरे काल तक स्थिर नहीं रहता यह भाष्यकार का आझ्व है )। (यदि आब- 
अत्यक्ष से देखे हुए घट का दूसरे दिन स्मरण होता है, यह स्मरण घट के प्रत्यक्ष ज्ञान में स्थिरता 
को सिद्धि कर सकेगा देसा पूब॑पक्षों कं, तो इसके उत्तर में भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-- 
यह इस प्रकार से स्मरणश्ञान, ज्ञान की स्विरता को सिद्ध करने में साधक नहीं दो सकता--क््योंकि 
ज्ञान से उस्पक्न दुआ भावना नामक संस्कार कालान्‍्तर में स्मरण को उत्पन्न करता है। ( उपरोक्त 
पूरव॑पक्ष तथा उत्तर को स्पष्ट करते हुए आाष्यकार आगे कद्वते हैं कि )--जो पूर्व॑पक्षो ऐसा माने 
कि--''डुद्धि कालास्तर तक स्थिर रएती है, क्योंकि प्रत्यक्षादिकों से अनुमव किये हु विषयों में 
स्मरण होता है, और वह उस अनित्य बुद्धि में कारण के न होने से स्मरण न हो सकेगा'--ऐैसा 
यह ूर्वपक्षी का कहना जुद्धि को स्थिर सिद्ध नहीं कैर सकता । ( प्रइन )-क्यों ! ( उत्तर )-बुछधि 
(विषय के ज्ञान ) से उत्पन्न हुआ भावना नामक संस्कार हो एक दूसरा शुण हैं जो कालान्तर 
में स्मरण कराता है बुद्धि नहीं कराती | यदि इस पर पुनः पू्वपक्षो ऐसो आपत्ति दे कि 'सिद्ान्ती 
जे जो समाधान दिया वद संगत नहीं है क्योंकि इसमें सिद्धान्तो ने कोई देत॒ नहीं दिया है! तो 
सिड्धास्ती के पक्ष से भाष्यकार उत्तर देते हैं कि /--ड॒द्धिय्र॒ण के कुछ काल तक स्थिर होने के 
कारण जबतक विषय का प्रत्वक्ष होता 'है तबतक स्मरण नहीं हो सकता (इसी उत्तर का आये 
स्पष्टोकरग भाष्यकार करते हैं कि )--जबतक प्रत्यक्षक्षान विषय का द्ोता रइता है तबतक 
उस जाननेयोग्ब पदार्थ का प्रत्यक्ष दोता है, और जबतक प्रत्यक्ष दोता है तबतक स्मरण 
नहदों हो सकता ( अर्थाद यदि ज्ञान ही दूसरे काछू तक रिपिर रद्द तो इसके रिथिर दोनें के कारण 
इच्दिय संनिकर्प के निव्त्त होने पर भौ बढ स्थिर ही रदेगा--इस कारण बहुत काल तक 
अत्यक्ष शान के द्वी स्थिर होने से स्मरण द्ोने का अदसर ही नहीं आवेया यह माष्यकार का 
आशय है ॥ ४२॥ 

पूब॑पक्षी के मत से पुनः भाक्षिप दिखाते डुए सूधरकार कह्ठते हैं-- 

पदुपदार्थ--भन्यक्तमहण > अस्पंट श्ञान दोता हुआ, नवस्थायिस्वाद «अस्थायी ( क्षणिक ) 
होने के कारण, विद्यु्संपाते » विद्युत के प्रकाश में, रूपाब्यक्तप्रदणवत «रूप के अर्पष्ट शान 
होने के समान ॥ ४३ ॥ 

अर्थांव यदि शान अस्थिर दाता तो वह सवंदा अस्पष्ट ही दोगा-जिस प्रकार अकस्माद 


श्र्८ न्यायदर्शनस[ झ० हे, आ० २, सू० ४३-४४ 


चब्युत्पन्नापबर्गिणी बुद्धि: प्राप्तमव्यक्त बेद्धव्यस्य अदर्ण यथा विद्युत्सम्पाते 
बैद्युतस्य प्रकाशस्थानवस्थानादृव्यक्तं रूपप्रदणमिति, व्यक्तं तु द्रब्याणां 
अहणण तस्मादयुक्तमेतदिति ॥ 2३॥ 

देत॒पादानात्‌ प्रतिपेद्व्याम्यनुज्ञा ॥ ४४ ॥ 

उत्पन्नापवर्गिणी बुद्धिरिति प्रतिषेद्धब्य॑ तदेबाभ्यनुज्ञायते विद्युत्तग्पाते 
रूपाव्यक्तमहणवदित्ति | यत्राव्यक्त्द्॒ण तत्रोत्पन्नापवर्गिणी बुद्धिरिति | 

अहणे हेतुविकल्पादू भ्रहणविकल्पो न बुद्धिविकल्पात | 

यदिदं क चिदव्यक्तं क चिद्न-थक्तं प्रहणमयं विकल्पों * 


चुत के चमकने पर जो रूपक श्ञान दोता है बह क्षणिक होता हुआ भस्पष्ट दो होता है यह सूत्र 
में पूर्वपक्षीं का आशय है ॥ ४३ ॥ 

( इसो आशय से पूर्॑क्षतूत्र को साध्यकार स्यारूया करते हैं कि )--यदि बुद्धि उत्पक्त होकर 
नष्ट दो जाती है तो आने योग्य विषय का पान अरपष्ट होता है ऐसा मानना द्ोगा--जिश्त 
प्रकार भकस्माद विदृत के संपात इने ( चमकने ) पर उस विद्युत के प्रकाश के स्थिर न रहने 
के कारण घटादि पदा।यों के रूप का बस्पष्ट श्ञान दोता है। किन्तु पृषिबी आदि द्रव्य पदाबों 
का ज्ञान स्पष्ट हुआ करता है इस कारण श्वान का दूसरे काल तक स्थिर न होने का सिदान्ती 
का पक्ष अलंगत है। ( अर्थात बिडुत्पकाश के अस्थिर होने के कारण जिस प्रकार विद्युत के चमडने 
पर हब्थों के रूप का शान क्षणिक होता है उसो प्रकार यदि क्षान क्षणिक दो तो वद भसपष्ट दी 
सदा हुआ करेगा, किन्द॒ ऐसा नहीं दिखाई पड़ता क्योंकि प्रायः समी द्रम्यों का स्पष्ट हो शान 
होता है, अतः नैयायिकों का ज्ञान के दूसरे कार तक न रहने का पक्ष असंगत है ॥ ४३ ॥ 

उपरोक्त आक्षेप का सूत्रकार सिद्धान्तिमत से खण्डन करते हैं-- 

पद॒पदार्थ--देत॒प्ादानाव--छेंतु के स्वीकार करने के कारण, प्रतिदेद्धव्याभ्यनुज्ञा-प्रेतियेब 
करनेयोस्य सिद्धान्तिमत का स्वीकार हो लाता है ॥ ४४ ॥ 

आावार्थ--व॒द्धि उत्पादविनाशशालो दै इस जिस सिद्धान्तिमत का पूर्वपक्षी को रूण्डन 
करना है उसी को विद्युत के चमकन पर द्रन्यों कि अस्पष्ट शान के समान इस दृषटनत से पू्॑वक्षो 
जे स्वीकार कर किया । क्योंकि जिस स्वल में अस्पष्ट शान दोता है उस स्थल में बद शान मौः 
डत्पादविनाश वाला होता है यह सिद्ध हो जाता है, ( अर्थाद पू्वपक्षों ने जो हेतु सिद्धान्तिमत 
के खण्डन के लिये दिया है उसो में खण्डन करनेयोग्य सिद्धास्ती के पक्ष की बह स्वीकार 

>करता है ॥ ४४ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तों के सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--पूरपक्षी को 
बुद्धि उत्पादनाश वाली है इस सिद्धान्त के मत का खण्डन करना है, किन्तु विद्युत के चमकने 
पर रूप का अस्पष्ट क्षान होने के समान इस दृष्टान्त से वह्र उसी सिद्धान्तिमत का स्वीकार 
करता है, क्योंकि जिस स्वर में अस्पष्ट ध्वान होता है वहाँ वहीं शञान के उत्पन्न होकर नह हों. 
जाता हैं । ( इस प्रकार प्रीढिवाद से पूव॑पक्ष को खण्डन कर वास्तविक खण्डन दिखाते दुए भाध्यक्धार 
आगे कहते दैं कि )--झदृण के दवेतु के विकल्प धोने से प्रदण ने में विकल्प दोता दे न कि बुद्धि 
के विकल्प से । ( इस संक्षेप में कदे उत्तर का आश्षय दिखाते ढुए आगे भाष्यकार कहते हैं कि )- 
जो यह किसी स्थल में पदार्थों का अस्पष्ट ग्रदण, तथा ,किसी स्थल में स्पष्ट झदण (अनुसब) 


बुद्धेंरत्पन्नापवर्गित्व० ] स्भाष्यहिन्दीब्याज्योपेतस श्श्९ 


यत्रानवस्थितो प्रहणद्वेतुः तन्नाव्यक्तं अहणण यत्रावस्थितस्तञ व्यक्त, न तु 
बुद्धेरबस्थानानबस्थानाभ्यामिति | कस्मात ? अर्थप्रहर्ण हि बुद्विर्यत्‌ तदथ- 
अहणमव्यक्तं व्यक्त वा बुद्धि: सेति | विशेषाम्हणे चर सामरान्यग्रहणमातम व्यक्त 
अह्ृण॑ तत्र॒ विषयान्तरे बुद्बन्तरानुत्पतिनिमित्ताभावात्‌ | यत्र समानघर्मयुक्त्ष 
घ्॒मो शह्मते विशेषषर्मयुक्तत्व तदृव्यक्त अहव्ण, यत्र तु विशेषेड्यूद्यमाणे सामान्य- 
प्रहणमात्रं तदब्यक्तं अहणम्‌ | समानधर्मयोगाब विशिष्टधर्मंयोगो बिषयान्तरं, 
तत्र यत्तु अहृरणं ल भवति तदुअहणनिमित्ताभाबाद न बुद्धेरनवस्थानादिति। 

यथा विषय च॒ ग्रहण व्यक्तमेव अत्पर्थवियतत्वाब्च बुद्धीनाम। खामान्य- 
बिपय॑ च अहर्णं स्वविषयंश्रति व्यक्त विशेषदिषयं च प्रहर्ण स्वविषयं प्रति 
व्यक्त प्रत्यर्थनियता हि बुद्धयः, तद्दिमव्यक्तप्रदर्ण देशितं क बिषये बुद्धय- 
। नवस्थानकारित स्यादिति । 


होता है, यह अदण का विकल्प अहण के कारण के विकल्प से द्ोता है, अर्थाव जिस स्थल में 
अइण का कारण अस्थिर द्वोता है उत्त स्थल में अस्पष्ट अद्वण दोता है, और जिस स्वछ में ग्रहण 
का कारण स्थिर होता है उस स्वर में स्पष्ट पदार्थ का अदृण होता है, न कि बुद्धि के स्थिर तथा 
अरिबर द्वोने के कारण ( प्रइन )-कयों ! ( उत्तर )-जिस कारण पदार्थ का अइण दी बुद्धि कछातो 
है । जो विषय का स्पष्ट और भस्पष्ट अद्षण ( अनुभव ) द्वोता है बुद्धि वहां कद्ाती दे इसलिये। « 
( अर्थाद विषय का अहण दी बुद्धि है, न कि जुड़े में स्पषठता अथवा अस्थश्ता में नियामक है) 
( आगे स्पष्टता तथा अस्पष्टता का वर्णन करते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )-पदार्थ का विशेषरूप से 
शान न रइते केवछ सामान्यरूप से शान दोना हो बब्यक्त ( अस्पष्ट ) ज्ञान कह्ठाता है, उसके 
दूसरे विशेषरूप विषय के शान होने का कारण न रहने से उस पदार्थ का विशेषरूप से शान 
नहीं दोता । और जिस पा में समानपर्म युक्तपम्मों का श्ञान होता है और विशेषष्म से झुक्त 
का मी उस शान छो स्पष्ान कहते हैं। जोर जिस पदार्थे 'के विश्वेषयम का ग्रहज न होकर 
केबरू समानपर्म का शान होता दै बह अव्यक्त ( अस्पष्ट ) शञान कद्ाता है। पदार्थ में समान भर के 
सम्बन्ध से विश्वेषधर्म का सम्बन्ध होना यह एक दूसरा विषय है। इन दोनों में से जिसका 
निमित्त नहीं रहता उसको शान नहीं होता यदी अन्यक्त अदण है यह बुद्धि के अस्िरता के कारण 
नहीं होता । अपने-अपने योग्य विषय में ज्ञान होना स्पष्श्ञान दी होता है तथा बुद्धियों के 
अपने-अपने विषयों में नियत द्वोने से भी सामान्थरूप से पदार्थ का शान होना अपने विषय में 
व्यक्त ( स्पष्ट ) ही धोता है, इस्ती प्रकार विश्वेपषरूप से पदार्थ का शान होना भी अपने विषय में 
व्यक्त (स्पष्ट ) ही द्वोता है। क्‍योंकि ज्ञान अपने-अपने विषयों में नियत झोते हैं। ( उपरोक्त 
विषय को पूरपक्षो के आक्षेप में संगत करते 4८ भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--यह जो पूतपक्षो 
ने अस्पष्ट धान होने का आक्षेप कहा था, 4६ छिस विषय में शानों के स्थिर न होने से होने वाला 
होगा । अर्थात्‌ “यदि बुद्धि उत्पादविनाशशाडो द्वोगी तो अस्पष्ट हो ज्ञान होगा! देता पूर्वपक्षी का 
भक्षेप है। उस पर भाष्यकार ने ज्ञान का अस्पष्ट दोना दी अप्रसिर है देसा दिखाया है, 
जिससे आक्षेप का सूछ हो हटा दिया यइ भराध्य का गरूड़ आशय है। (तो क्या ज्ञान का अस्पष्ट 
होना रुवेंथा सप्रसिद्ध दो है ! इस प्रदन के उत्तर में मरपष्ट घान होने में दूसरी युक्ति दिखाते हुए 


4| 


चड्० स्थायदर्षानख [ आ० ३, आ० २, सू० ४४-४४ 


घर्मिणस्तु घर्ममेदे बुद्धितानात्वस्य भावामावाभ्यां तदुप्रपत्तिः 

घर्मिण: खल्वर्थस्य समानाग्व घम्मो विशिष्ठाश्च, तेषु अत्यर्थनियता नाना- 
बुद्धयः, ता उभय्यो यदि घसिंणि बर्तन्ते तदा व्यक्तं पहण्ण घर्मिणमम्िप्रेत्य । 
यदा तु सामान्यप्रदणमात्र तदाउव्यक्तं अ्रहणमिति एवं घर्मिणममिय्रेत्य व्यक्ता- 
ड्यक्तयोग्रेहणयो रुपपत्तिरिति, न चेदमब्यक्तं प्रह्ण बुद्धेनाद्धव्यस्थ बाउनवस्था- 
यित्वादुपपद्मयत इति ॥ ४४ ॥ 

इदं हि न-- 
अदीपा्िःसन्तत्यभिव्यक्तग्रहणवत्तदुग्हणस्‌ ॥ ४५ ॥ 

अनवस्थायित्वेडपि बुद्धेस्तेषां द्रव्याणां अहर्ण व्यक्तं भ्रतिपत्तव्यम्‌। 

कथम ? प्रदीपार्ि/सन्तत्यभिव्यक्तमद्रणवत्‌ । प्रदीपाचिषां सन्तत्या बत्तेमानानां, 


आध्यकार आगे कहते हैं कि )--किसी धर्म के धर्मो का भेद होने पर अनेक झञानों के होने धान... 
होने से स्पष्टता तथा अस्पष्टता शानों में प्रो सकती दे । ( इसी संक्षेप में कदे विषय को आगे माष्यकार 
स्पष्टह्प से कहते हैं कि )--निश्चय से एकपमीरूप पदार्थ के समान और विशेष देसे में दो 
अकार के धर्म होते हैं। उनमें अनेक शान अपने-अपने विषयों में नियमित होते हैं। बह 
समान तथा विशेष धर्मों को विषय करने वाली दोनों प्रकार को अनेक बुद्धि यदि धर्मों पदारवे 
में होतो हो तो उस समय धर्मी के भमिप्राय से स्पष्ट शान हो होता दै। और जिस समय 
केबरू सामान्यबर्म दी का श्ञान दोता है, इस समय बढ अस्पष्जञान कहाता है। इस प्रकार 
>चर्मों पदार्थ के अभिप्राय से स्पष्ट तथा अस्पष्ट दोनों प्रकार के ज्ञान दो सकते हैं ( अर्थात्‌ ज्ञान 
में जो स्पष्टता या अस्पष्टता है वह शान के स्थिर अथवा अस्थिर दोने के कारण नहीं द्ोती किस्तु 
जाने हुए विषय ( अथ्थे ) के स्वरूप पे दोतो हैं, यद प्रस्तुत विषय का भाशय है, जिससे आाह्षेप .. 
मूछ के साथ खण्डित हो जाता है ॥ ४४ ॥ ॥| 
( इस दूसरे परिहार को भो केवल प्रौडिवाद समझकर पुनः दूसरे प्रकार से परिहार करने के... 
छिये सिद्धान्तिमत के सूत्र का अवतरण माध्यकार देखा देते हैं कि )--यद भस्पष्टचान बुद्धि. 
अथवा उससे जाननैयोम्य विषय की अस्थिरता से नहीं हो सकता, ( अर्थोद धान में अस्पष्टता 
ज्ञान की अस्थिरता के कारण नहीं दोतो किन्तु ज्ञानके विषय के स्वरूप से द्ोतो है, यह कई. 
खुके हैं। वस्तुतः ज्षान में ब्ेमान अस्पष्ठ।ा न ज्ञान के अस्विरता के कारण दोतों है, अब... 
आन के विषय के अस्थिरता के कारण यह सिद्धान्त है ) । ( यदि ऐसा दे तो ४३ थे सूत्र में दिखाबें... 
हुए पूर्व पक्षी के आक्षिप का क्‍या उत्तर है! इस प्रइन के उत्तर को देने वाले सिद्धान्त सूत्रका 
अवतरण देते दुए साध्यकार जाये कहते दें कि )--यह पूर्वकक्षो का आक्षेप नहीं दों सकता- 
पद॒पदार्थ--परदौषाचि/सन्तत्यभिव्यक्तप्रहणवत » दीपक को ज्यालाओं के समुदाय के ख ._ 
ज्ञान के समान, तद्बहणम्‌ + द्रब्यों का स्पष्ट शान द्ोता है ॥ ४५ ॥ 
आवार्थ--दौपक के ज्याछाओं के समूहों के रपष्रज्ञान दोने के समान, बुद्धि के उलाद” 
विनाशस्वमाव दवोने पर भो उन द्रब्यों का शान स्पष्टरूप से होता दे यह मान 
उचित है ॥ ४५॥ 
( सिद्धान्वी के मत से सूत्र का भय भाध्यकार करते हैं कि )--व॒द्धि के उत्पादविनाशस्वम 
ने पर भी उन द्वव्यों का शान स्पष्ट दोता है, यद मानना दोगा । ( प्रइन )-कैतते ! ( उत्तर )० 


बुद्धेस््पज्ञापवर्मित्व० ]| सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ३१ 


अहणानबस्थानं प्राह्मानबस्थानं च प्रत्यर्थनियतत्बाद बुद्धीनां, याबन्ति प्रदी- 
पार्चीषि तावत्यो बुद्धय इति | दृश्यते चात्र व्यक्तं श्रदीपाचियां अहणमिति ४५ 
इति चतुर्भिः सृज्ैबुद्धेसत्पन्नापबगिंत्वश्र करणसू | 
चेतना शरीरगुणः सदि शरीरे भावाद्सति चाभाबादिति-- 


द्रब्ये स्वगुणपरगुणोपलब्धेः संशयः ॥ ४६ ॥ 
| सांग्रयिकः सति भावः स्वगुणोउप्सु द्रवत्वसुपलभ्यते, परगुणश्रोष्णता; 


प्रदोष के ज्वाला के समुदाय के स्पष्टशान के समान । उक्त सन्तानरूल से वर्तमान रहने वालो 
दौपक की ज्वालाओं का शान तथा विषय दोनों ही अस्थिर हैं क्योंकि शान अपने-अपने विषय 
में नियत द्वोते हैं--जितनी दोपक को ज्वाला है उतने उनके ज्ञान हैं। (अर्थात जिस समय 
दोप को ज्वाला दिखाई पढ़तो है, उस समय वद दौपक को ज्वाला एक नहीं है किन्तु क्षण-क्षण 
में नष्ट होने वाली अनेक ज्वाछाओं के सन्तान का द्वी अद्दण होता है देसा समो प्राणी मानते 
हैं, उन दोपक ज्वाला ब्यक्तियों के क्षणविनाशी दोने के कारण उलका श्ञान भौ क्षणमात्र ही 
रदइता है ) ( इसते सिद्धान्ती का कया तात्पय है बह भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--यहाँ पर 
दौपक की ज्वालाओं का स्पष्टश्नान होता है यह दिखाई पड़ता है अर्थाव यद्यपि दौप ज्वालाओं का 
शान अस्विर है तथापि वे स्पष्ट दो हैं, इस कारण क्षान के अस्थिर होने के कारण उनकी अस्पष्टता 
है यह नहीं सिद्ध हो सकता, यद सूत्रकार का आशय है ॥ ४५॥ 
(५) ब॒द्धि के शरीर का गुण न होने का प्रकरण 

इस प्रकार बद्धि में उत्पादविनाशस्वमावता को सिद्ध कर साम्प्रत वह बुद्धि शरौर का गुण 
नहीं है यह प्रकरण प्रारंभ करना है, क्‍योंकि उत्पादविनाशस्वभावता वुद्धि में सिद्ध दोने पर 
हो आगे दिये जाने वाले बुद्धि के झरोरग्ुण न होने के साधक देत॒ संगत हो सकेंगे, इस कारण 
बद्धि के तृतीय क्षणनाशता के प्रकरण के पक्षाव इस प्रकरण का भारंम किया जाता है। पूरे 
पंव में हुढ्धि भूत, इन्द्रिव तथा मन का जरण नहीं है देसा यथ्रपि निषेष कर चुके हैं तवापि इस 
पकरण में विशेषरूप से बुद्धि शरोर का थुण नहीं है, इससे विशेष देतु दिये जांयगे । इन विशेष 
हेहओों का वर्णन वुदधियण के अस्थिर होने के अपीन होने के कारण ही उसका प्रकरण मध्य में 
रैक्खा गया दै। ( इस प्रकरण को प्रारंभ करते हुए सूत्र को न लेकर दी पूर्वपक्ष को उठाते हुए 
संशयबोधक सूत्र का अबतरण देते हुए आष्यकार कहते है कि )--शरोर के रहते शान दोता है 
ः रहते नहीं होता इस अन्वय तथा ब्यतिरेक के होने के कारण क्षान ( चेतना ) शरीर का 
जग है। ( इस पूरपक्ष का संशव से ग्रसित होने के कारण सूवकार निराकरण करते हैं )-० 

पदपदार्थ--#ब्वे > किसी द्रव्य में; स्वशुगपरथुणोपरूब्बे: अपने तथा दूसरे के गुण की प्राप्ति 
होने के कारण, संशयः » संशय होता है ॥ ४६ ॥ 

भावार्थ--जलरूप द्रव्य में अपना स्वाभाविक द्वत्व, दूसरे तेज दन्य का शुण उच्णता भी 
मिलती है, इस कारण शरीर में भी शरीर के दो थुण ब्ञान की उपलब्धि होती हैं, अथवा दूसरे 
आत्मारूप द्रव्य का युण है ऐसा संशय ह्वी हो सकता है ॥ ४६ ॥ 

( इसी भाशय से आध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--शरौर के रहते ज्ञान का होना यद 

पक्षी क अन्वय :संसयग्रस्त है। क्‍योंकि जरूरूप व्ब्य में अपना स्वाभाविक द्रवल्वरूप शुण, 

जया दूसरे तेज .( अ्नि आदि ) का थरण दष्णता भो मिलती है। इस कारण यह संशय होता है 


( 


चइरा स्यायदर्शनम,_ [ आ० ३, आ० २, सू० ४६०४० 
तेनायं संशयः कि शरीरशुणश्चेतना शरीरे गरृछ्मते अथ द्रव्यान्तरशुण 
इति १॥ ४६॥ 
न शरीरगुणश्चेतना, कस्मात्‌ (८ 
यावच्छरी रभावित्वाडूबादीनाम ॥ ४७ ॥ 

न रूपाविहदीन शरीर यूछ्मते चेतनाहीनं तु गृक्षते यथोष्णताहीना आपः 
तस्मान्न शरीरगुणश्वेतनेति । संस्कारबदिति चेदू न करणारुच्छेदात्‌ । ।' 

यथाबिघे द्रव्ये संस्कारः तथाबिघ एबोपरमो न तत्र कारणोच्छेदादत्यन्त 


कि--क्वा शरीर के हो युण ज्ञान को झरौर में उपलब्धि दोती है, अथवा झरोर से भिन्न दूसरे 
आत्मारूप द्रम्य का युण उपडब्ध होता है। अर्थात द्रव्य में अपने तथा दूसरे के थुण्ों के उपलब्ध 
होने के कारण बथपि झरोर में ज्ञान कौ उपलब्धि दोतों है इस कारण हमें दुढि शरौर 
ही का युण है, अथबा उसमें रइने बाला दूसरे भात्मा द्वब्य का गुण दे यह निश्चय नहीं हो 
सुकता ॥ डदे ॥ 

( इस प्रकार पूर्वपक्ष संशय का कारण है इस आश्रय से पूर्वपक्ष का खंडन कर सिद्धान्तपक्ष 
के सूत्र का अवतरण देते हुए साध्यकार कदते हैं कि )--ज्ञान ( चेतना ) शरोर का युग नहीं है। 
( प्रश्न )--कर्यो ! ( उत्तर )-- 

पद॒पदार्थ--याबब्छरीरभावित्वात5जिस काछ तक शरीर दैं उस कार तक दोने के कारण, 
रूपादीनाद + रूप आदि गुजों के ॥ ड७॥ यु 
"भावार्थ--रूपादि ग्रुगरद्ित झरीर नहीं मिलता, किन्तु ज्ञान से रहित शरोर मिलता हैं 
जैसे उष्णतारह्ित जल पाया जाता है, इस कारण शान, शरीर का गुण नहीं हो सकता, इस 
प्रकार यह वैषम्य इृष्टान्त को बतलाता है। क्योंकि शरोर का अन्दय तथा ब्यत्तरेक दोनों रुपादि 
जुर्शों में दो हैं । अर्थाद्‌ रूपादिक दी यावच्छरीर रहते हैं न कि शान ॥ ४७॥ 

( इसी आशव से भाष्यकार सिद्धान्त सूत्र की व्याख्या करते दें कि )--शरौर बिना रूपादिक़ों 
के नहीं पाया जाता, किम्दु बिना उध्यता के शीत जकू के समान शानरदित सूर्च्छितादि शरीर ' 
जाता है, इस कारण चेतना शरीर का थुण नहीं दै। यहाँ पर चेतना शरीर गुण नहीं है, मृत झरोर' 
में भी उसको उपलब्धि न द्वोने के कारण, जल की ड्णता के समान, ऐसा अनुमानप्रयोग जान 
डेना चादिये | ( यदि वृद्धि आदि युण शरीर के दो तो जबतक झरीर दै तबतक शरौर के 
शु्णों के समान होंगे ऐसा परिशुद्धिकार उदयनाचार्य ने इस सूत्र में तक लिया है और बृक्ति 
ने उपरोक्त अनुमान ही इस सूत्र से लिया दै)। ( यहाँ पर पूर्वपक्षी अपने पक्ष की सिद्धि करने 
के छिये 'जिस प्रकार संत्कार शरीर का यरुण होने पर भी जबतक झरौर रहता है 
उसमें नहीं रहता, श्सी प्रकार चेतना भी नहीं रहेगी! ऐसा कद्दे तो सिद्धान्तिमत से 
उत्तर देते हैं कि--ऐेसा पूरंपक्षी नदी कह सकता, क्‍योंकि कारण का नाश नहीं हुआ दै। (इस 
को स्वयं भाष्यकर स्पष्ट करते हुए आगे कहते हैं )--जिस प्रकार के द्रव्य में संस्कार हो 
उसी प्रकार के इन्‍्य में उसका ( जपाय ) नाश भी दोता है, यह नदी दै क्योंकि ऐसा 
उसमें कारण के नाश से अत्यन्य द्वो संस्कार की उपपत्ति नद्ीं द्वोती। और जिस भवस्वा । 
अरौर में चेतना का अदण द्वोता है, इसो अवस्था वाके शरीर में चेतना का नाश मौ 
होता है, इस कारण पूल॑फक्षों का संस्कार के समान यद समाधान संगत नहीं है ( अर्धाद 


जुद्ेः शरीरगुणत्वाभाव० ]. सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ 


* संस्कारानुपपत्तिभबति, यथाबिधे शरीरे चेतना ग्रह्मते तथाबिघ एबात्यन्तो- « 
परमश्चेतनाया ग्रद्मते तस्मात्‌ संस्कारवद्त्यससः समाधिः | 
अथापि शरीरस्थं चेतनोत्पत्तिकारणं स्यादू ? द्रव्यान्तरस्थं वा ? उभयस्थ 
वा ? तक्न, नियमहेत्वभावात्‌ । शरीरस्थेन कदाचिच्चेतनोत्पद्यते कदाचिन्नेति 
नियमे द्ेतुनौसतीति | द्रव्यान्तरस्थेन च शरीर एबं चेतनोत्यद्यते न लोष्टादि- 
ख्त्यत्र न नियमहेतुरस्तीति | उभयस्य निमित्तत्वे शरीरसमानजातीयद्रब्ये 


के विषय में बद स्पष्ट देखने में आता है कि जिस अवस्था वाले द्रब्य में व६ संस्कार मिलता है, 
उल्लो अवस्था वाले द्रव्य में संस्कार अत्यन्त नष्ट भो होता है, जिस प्रकार बाण कौ जिस अवस्था 
में उसमें वेगसंस्कार उत्पन्न द्वोता है उसी अकस्था में नोदनादि संयोगरूप उस बेग के कारण 
का नाश होने पर वाण का वेग नष्ट हो जाता है। झरोर के चेतन द्ोने के विषय में ऐसा नहीं 
है, क्‍योंकि जोवित अवस्था में झरीर में चेतनता मिलती है, किन्तु झृतावस्था में चेतनता का नाश- 
होता है। जाप पूर्॑पक्षी के मत में उस झरौर में चेतनता के कारण का नाश हो सकता है क्योंकि 
केदलू दारीर दी उसका कारण दै जो सृत अवस्था में मी नष्ट नहीं हुआ है, अतः संस्कार तथा 
जेतनता में कोई समानता का कारण न इोने से संस्कार के समान यह पू्षपक्षो का दृष्टान्व संगत 
नहीं है, यह सिद्धान्ती का आश्षय दै। यदि उपरोक्त विषमता के परिद्दार के लिये पूर्वपश्षी 
देखा करे कि “तथापि झरौर में वतेमान हो चेतनता के उत्पत्ति का कारण होगा, अथवा दूसरे 
दन्‍्य में 4तंमान, अथवा उक्त दोनों में रहने वाला दोगा' ( अर्थांद जिस प्रकार संस्कार का कारण 
उसके आधार द्रव्य से मिन्न नोदनादि संयोग हो होता है, जिसके रहने से बेगादि संस्कार 
उहज्न होता है, तथा जिसके उपरम से उस वेग का उपरम (नाश ) दो जाता है, इसो प्रकार 
करीर में रहने वाले चेतनता का केवल शरौर ही कारण नहीं होता, किन्तु और हो कोई दूसरा सके 
समीप रइने बाला दोगा तो माध्यकार इस पूव॑पक्ष का खण्डन करने के छिये विकल्प दिखाते 
हुए कहते हैं कि-- 

बह शरोर में चेतनता के उत्पत्ति का कारण क्‍या झरौर में है, अथवा दूसरे द्रव्य में है 
अधवा दोनों में है (इनमें से कोई भी पक्ष नहीं हो सकता, इस आशय से भाष्यकार भागे कहते 
हैं क)--नियम का कारण न होने से पूर्वपक्षी का कथन नहीं हो सकता । क्योंकि झरीर में वर्तमान 
चेतनता के; कारण पक्ष में शरोर में कतंमान कारण से जो विभावस्था में चेतनता रहती हैं 
सतावस्था में नहीं इस नियम के मानने में कोई कारण नहीं है। और दूसरे द्रव्यान्तर में रहने वाले 
चेतनता के कारण मानने के पक्ष में उस कारण से झरीर में दो चेतनता उत्पन्न दोतों है, रृत्तिका 
के देडे में चेतनता नहीं होती इस नियम में कोई कारण नहीं हो सकता। और तीसरे दोनों 
में चेतनता का कारण मानने के पक्ष में शरौर के समान जाति वाले डब्वों में चेतनता नहीं होती; 
भौर केबल शरौर ही में होती है, इस नियम में भी कोई कारण नहीं है। यहाँपर शरीर 
में चैठना उत्पन्न होने का कारण क्या शरीर में रहता है अथवा दूसरे द्रव्य में  शरोर में भौ जब" 
तक झरौर रहता है हबतक वह रइता दै अथवा निमित्त से उत्पन्न होता है। प्रथमपक्ष में शरौर कमी 
चेतनता से रहित न मिछेगा, जैसे रूपादि होन नहीं मिलता क्योंकि कारण वहाँ समोप में है। 
यदि निमित्तिक मानें तो जो शरीर में चेतना के उत्पत्ति का कारण है उसमें वहीं जापत्ति जावेगी। 
| दूसरे द्रब्य में रदने बाछा शरीर को चेतनता कारण हो तो शरीर में उससे चेतना दोती* 
र६ न्‍्या० 2; 


अच्च मन्‍्येत सति श्यामादियुणे द्र्ये श्यामाद्ुपरमो दृष्ट: एवं चेतनोपरमः 
स्यादिति-- 
न, पाकजगुणान्तरोत्पचें)॥ ४८ ॥ 
नात्यन्तं रूपोपरमो द्रव्यस्थ श्यामरूपे निब्वत्ते पाक गुणान्तरं रक्त रूप- 


मुखचते, शरीरे तु चेतनामात्रोपरमोउत्यन्तमिति ॥ ४८॥ 
है दूसरे द्यों में नहीं दोतों, इसमें भी नियम का कारण कहना होगा। और वह दूसरे डब्द 


बेड स्थायदुर्शनस[ झ० ३, आ० २, सू० ४७-४८ ह 
| 
चेतना नोत्पद्मते शरीर एब चोत्पद्मते इति नियमे द्ेतुनोस्तीति | 2७ ॥ 


में रइने वाला चेतना का कारण नित्य है, अथवा अनित्य ! मनित्यपक्ष में भो बइ प्रतिक्षण में 
-न्ट होता है अबवा दूसरे काल _तक रहता है ! ऐसे विकल्प होने से बढ़ी दोष आ जायगा--ऐेही 
यातिंककार ने समाछोचना की है ॥ ४७ ॥ 

( पूवपक्षी के पक्ष की सिद्धि करने वाले दूसरे दृष्टान्त का अनुवाद करते हुए अध्विम सूत्र का 
अवतरण माष्यकार देते हैं कि )-यदि पूर्वफक्षों के मत से ऐसा माना जाय कि--'इयामग्रुण 
बाले श्याम घट के रहते जिस प्रकार श्यामादि रूप को निषृत्ति देखने में आती है, शसो प्रकार 
औरीर में रहते उसकी चेतना कौ भो निदृत्ति हो जायगो! अर्थात य्रप्ि स्यामता घट का युण 
है, तयापि घट रहते भी उसमें नैयायिकों के मतसे पाक होने के पश्चाद स्यामरूप नहीं रदता, 
'इसी प्रकार झरौर का गुण दोने पर मो स॒ताबस्था में शरीर के रहते चेतनता न रहेगी यह भी 
हो सकता है-- प्र 

पदपदार्थ--न 5 नहीं, पाकजथुणान्तरोत्फ्तेः पाक से उत्पन्न दूसरे गुण को उत्पत्ति 
डोने से ॥ ४८ ॥ 

आवार्थ--पाकजस्थल में पटादि द्रब्य के रूप का अल्‍्यन्त उच्छेद नहों होता-क्योंकि इयामरूप 
के निइत्त होने पर तैजसंयोग रूप पाक से दूसरा रक्तरूप गुण उत्पन्न होता है, किन्तु शरौर में 
केवल चेतनता का अत्यन्त उपरम ( निवृत्ति.)) होतो दे, इस कारण पाकजरूप के इृष्टन्त से 
शरीर का युग चेतनता मामने पर बृत शरीर में चैतनता नहीं रइतो--यद पूरपक्षो का कइना' 
असेंगत है ॥ ४८ ॥ 

( इसो आशय से माध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--बटादि द्रम्यों के रूप- 
आुण का अत्वन्त उच्छेद नहीं होता--क्योंकि स्यामहूप के निदृत्त होने पर तेजसंयोगरूप पाक से 
उत्पन्न बुआ दूसरा रक्तरूप उस घट में उत्पन्न दोता है। किन्द शरीर में तो केवल चेतनता का दो 
अत्यन्त उच्छेद होता है। (अर्थाव किसी भो दब्य में उसके गुण का अत्यन्त उच्छेद देखने 
में नहीं आता, और चृतावस्था के झरीर में तो चेतनता का भत्वस्त बच्छेद देखा जाता है, श्स 
कारण इृष्टन्त और प्रस्तुत में आत्यन्तिकता और अनात्यन्तिकता रूप वैषम्य होने के कारण. 

यूव॑पक्षों का कपन असंगत है यह सूतकार का गूढ भाशय है।) और इत्तिकार ने इस सूत्र को | 4 
पू्॑पक्षो का माना है, जिसका 'पटादि द्रव्य के रहते हो उसमें पाक के पश्चात दूसरे युग को उत्पत्ति 
होने के कारण सिडान्ती का कथन संगत नहीं है? ऐसा अये किया दै। इस कारण कृत्तिकार के मत 
से भागे के सूत्र में सिद्धान्ती के पक्ष से परिहार जानना चाहिये ॥ ४८ ॥ 


शरौरगुणत्वाभाव० ] स्भाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस श्श्ष 


. क्षथापि-- 
प्रतिहनन्द्रिसिद्धेः पाकजानामग्रतिपेघः ॥ ४९ ॥ 
याबस्सु द्रब्येपु पूर्बंगुणप्रतिदवन्द्रिसिद्धिस्तावत्सु पाकजोत्पत्तिहेश्यते पूर्ंगुणैः 
सह पाकजानामवस्थानस्याग्रहणात्‌। न च शरीरें चेतनाप्रतिदनन्द्रिसिद्धो 
सह्ानवस्थायि गुणान्तरं गृह्मते येनानुमीयेत तेन चेतनाया विरोध: । तस्मा- 
द्नतिषिद्धा चेतना याबच्छरीरं वर्तेत नतु बत्तेते, तस्मान्न शरीरगुणश्रेतना 
इति ॥ ४६ ॥॥ 


५ ( इस प्रकार आत्यन्तिकता तथा अनात्यन्तिकतारूप इृष्टान्त और प्रस्तुत में वैधम्य॑ दिखाकर 
 स॒प्रतिदवन्द्रिता ( विरोपी का द्ोना) तथा असप्रतिद्वन्दिता ( विरोधी का न होना ) इस विरुद्धघ्म 
को भो दिखाते हुए सिद्धास्तसूत्र का भाध्यकार अवतरण देते हैं कि )--और भौ-- 

पदुपदार्थ--प्रतिदं दिसिकवेः > विरोधी के सिद्धि से, पाकजानां 5 पाक से बदलने वाले यु्णों का, 
अप्रतियेष: > नियेध नहीं दी सकता ॥ ४५॥ 

आवार्थ--जितने घट-फल आदि द्रव्यों में पूप॑ैधुण के विरोधि गुणों की सिद्धि दोती है उतने 
 ड्रम्यों में पाकज ( पाक से उत्पन्न ) को उसत्ति दिखाई देतो दै, क्योंकि पूर्व स्थामादि रूपों के साथ 
पाक ते उत्पन्न रक्तादि युर्गों का अदृण नहीं होता । किन्तु शरीर में चेतना के विरोधो को सिद्धि 
होने पर साथ रहने वाला दूसरा शुण गृद्दीत नहीं होता, जिससे अनुमान द्वारा उस दूसरे गुण का 
चैतना में विरोध का शान दो सके । इस कारण चेतना यदि शरीर का गुण हों तो जब तक 
शरौर रहता है, तब तक उसमें चेतनता रहेगी, और रहतो तो नहीं, इस कारण चेतना शरौर का 
जुश नहीं है यद सिद्ध होता है॥ ४९ ॥ 

(इसी आशय से आाष्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जितने घट-फक आदि 
दलों में पूर॑गुण के विरोधियों को सिद्धि द्ोती हैं, उतने द्वब्यों में तेजसंयोगरूप पाक से उत्पन्न 
._ ऐनेबाले शुर्गों को उत्पत्ति दिखाई देतों है, क्‍योंकि पूर्व के श्यामादि शुशों के साथ पाक से 
। बदछने वाले रक्तरूप आदि गुण नहीं रहते। प्रस्तुत विषय झरौर में चेतनता के विरोधी की 
जिद होने पर दूसरे किसो साथ में न रहने वाले गुण का ग्रहण नहीं द्वोता, जिससे उसके साथ 
.._ चैतनता के विरोध की अनुमानप्रमाण से सिद्धि हो, इस कारण यदि चेतनता का झरौर में निषेष 
न किया जाय तो बढ जब तक झरीर है तब तक उसमें रहेगी, और रहती तो नहीं, इस कारण 
चेतना शरौर का गुण नहीं है। अर्थांव घटादिकों के समान शरौर में ऐसा कोई दूसरा ग्रण नहीं 
दिखाई पढ़ता जिसका शरोर कौ चेतनता के साथ विरोध माना जाय। “इरौर में अचेतनता दी 
_ चैतनता का विरोधी गुण मानेंगे', देसा पूर्वपक्षों नहीं कद सकता, क्‍योंकि उसके स्वरूप का कपन दी 
नहीं हो सकता, इस कारण कि वह अचेतनता क्योंकि चेतनता का विरोधी दूसरा शुण है, अधबा 
औेतनता का कैवछ निपेष ( अभाव ) है, ऐसा निश्चय नहीं हो सकता | यदि बह अचैतनता चेतनता 
का विरोबी भुण द्वोता तो उसका भो चेतनता के समान अनुभव द्वोता इस तब से अचेतनता 
सेतनता के विरुद दूसरा युग नहों है, किन्तु चेतनता का निषेषमात्र है यह सिर होता है 

अतः जब वह केवड चेतनता का अभावमात्र दे तो वह चेतनता के विरुद्ध दूसरा युग नहीं हो * 
सकता, इसे यदद सिद्ध द्ोता दै कि चेतना शरौर का अपना गुण नहीं है॥ ४९ ॥ 


श्झ्द स्थायदर्शनस॒[ अ० ३, आ० २, सू० ४०-५१ 


इतश्व न शरीरगुणश्रेतना-- 
शरीरव्यापित्वात्‌ ॥ ५० ॥ 


शरीर शरीरावयवाश्व सर्बे चेतनोत्पक्त्या व्याप्ता इति न कचिदनुत्पत्तिश्े- 
तनाया:, शरीरवच्छरीराबयबाअ्ेतना इति भ्राप्तं चेतनबहुत्वं, तत्र यथा प्रतिशरीर॑ 
चेतनबहुस्वे सुखदुःखज्ानानां व्यवस्था लिज्ञमेबमेकशरीरेडपि स्यादू, नतु 
अबति, तस्मान्न शरीरगुणश्रेतनेति ॥ ५० ॥ 
यदुक्तं न कचिच्छरीराबयवे चेतनाया अनुत्पत्तिरिति सा-न-- 


केशनखादिष्वनुपलब्धेः ॥ ५१ ॥ 
( इस प्रकार जब तक झरौर है तब तक चेतना का उसमें न द्ोना इस देत॒ु से चेतना शरौर 
का युण नहीं है वह सिद्ध कर दूसरे मो हेत से इसो विषय को सिद्ध करने वाले सिद्धान्तसूत्र का 
आबष्यकार भवतरण देते हैं कि )--इस देत॒ से भी चेतना शरीर का गुण नहीं है-- 
पदपदार्थ--झरीरब्यापित्वात 5 झरौर में व्याप्त होने के कारण ॥ ५० ॥ 
आवार्थ--झरीर तथा बसके सम्पूणे दस्त-पाद आदि भवयब में भो चेतना को उत्पत्ति से ब्याप्त 
होने के कारण शक प्राणि के एक द्वी झरौर में अनेक चेतन आत्मा हैं ऐसा मानना पड़ेगा, ऐसा... 
होने से जिस प्रकार मिन्न-मिन्न शरीरों में शानी, मूर्ख, छुखी तथा दुःखो इत्यादि मिन्नमिन्न आत्मा 
की सिद्धि द्ोने में व्यवस्था द्वोती है उसी प्रकार एक दी शरोर में भो अनेक आत्मा की सिद्धि दोने 
छंगेंगी, जो सर्वथा असंगत हैं इस कारण चेतना झरीर का गुण नहीं है यह सिद्ध होता है ॥ ५० ॥ द 
( इसी भाशय से भाष्यकार द्वितीव देतु के साथक सिद्धान्तसूब को व्याख्या करते हैं कि )-- 
पूर्वपक्षो के मत से शरीर तथा उसके सम्पूण॑ हस्त-पाद इत्यादि अवयब भी चेतनता की उत्पत्ति सै 
ज्याप्त होने के कारण किसी अवयव में चेतनता नहीं है यह नहीं हो सकता। अतः शरीर के 
* समान शरीर के अवयब भी चेतन द्ोने के कारण एक ही शरीर में चेतन ( आत्मा ) अनेक हैं 
यह मानना होगा । इसमें जिस प्रकार प्रत्येक शरीर में, कोई सुखी दै कोई दुःखी दे इत्यादि अनेक 
मिन्नमिन्न आत्माओं की व्यवस्था के कारण भनेक आत्मा हैं यह माना जाता है, उसी प्रकार एक « 
ही शरीर में उपरोक्त व्यवस्था मानने से अनेक आत्मा मानने ह्वोंगे जो स्वंधा असंगत दे अतः 
जेतना शरीर का रण नहीं दे यह इस झरीरब्यापिता देतु से मो सिद्ध होता है ॥ ५० ॥ 
आगे भाक्षिपसूत्र का अवतरण देते हुए भाध्यकार सिद्धान्ती के कहे हुए विषय का पूर्वपक्षों | 
मत से अनुवाद करते हैं कि )--'जो सिद्धान्ती ने कद्ा था कि किसी झरीर के अवधव में चेतना 
की उत्पत्ति नहीं दोतो!--अयांत 'एक हो शरीर में प्रति अक्यव में (चेतनता दो जायगी! देखा ओं 
कहा था वह संगत नहीं है ( ऐसा सूत्र के न के साथ सम्बन्ध करना ) क्योंकि-- २ 
परदषदार्थ--न् 5 नहीं हो सकता, केशनखादिपु 5 केश और नख आदिकों में, अनुपलब्धेः रू 
औेतनता की उपछब्धि नहीं होती ॥ ५१॥ 
भावार्थ-केश, नब्वादिकों में चेतना कौ उत्पत्ति नहों होती, इस कारण सिडान्ती का यह 
कछद्दना कि शरौर में चेतना की ब्याप्ति है यद नहीं दो सकता। ( भर्थाद यह पूव्॑पक्षों का 
इष्टन्तसूत्र है कि हस्त, चरणादिक चेतन नहीं हैं शरीर का अवययव ोने से केश-नखादिकों के. 
समान ) ॥ ५१॥ 


४ शरौरगुणत्वाभव० ]. ललभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ छ३्७ 


क्रेश्नेदु नत्पदिद चाबुल्चिश्वेतनाया इति अनुपपन्न॑ शरीरव्यापित्वभिति ॥ 

त्वक्पयन्तत्वाच्छरीरस्य केशनखादिष्वप्रसड्४ ॥ ५२॥ 
इन्द्रियाअयत्वं शरीरलक्ष्णं त्वक्पर्यन्तं जीवमनःसुखदुःखसंवित्त्यायतनभूत॑ 
'शरीरं, तस्मान्न केशादिषु चेतनोत्पद्यते । अर्थकारितस्तु शरीरोपनिबन्धः 
'क्ेशादीनामिति ॥ ४२॥ 


इतअ्व न शरीरगुणश्रेतना-- 
बरीरगुणवैधम्यात्‌ ॥ ५३ ॥ 


(इसी आशय से भाध्यकार पूव॑पक्षिसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--कैश और नख आदिकों 
में चेतना को उत्पत्ति नहीं होती, इस कारण चेतना का सम्पूर्ण शरीर में ब्याप्त होना संगत है। 
(अर्थांद सिद्धास्ती का कद्दा हुआ प्रत्येक शरोर के अवयवों में चेतनता द्ोना प्रत्यक्ष विरुद्ध है यह. 
बूर॑पक्षी का आशय है )॥ ५१॥ 
( इस पूर्वपक्ष का परिदवार करते दरुए सूत्रकार कहते हैं कि )-- 
. पदपदार्थ--त्वक्पययन्तत्वाद्‌ 5 स्वचा ( शरीर के चमड़े ) तक होने से, शरीरस्व ८ शरौर के, 
दिपु 5 केश तथा नखों में, अप्रसन्नः 5 आपत्ति नहों हो सकती ॥ ५२ ॥ 
. भावार्थ--इन्द्रियों का आधार द्वोना दौ शरौर का लक्षण दोने से जो, मन, सुख तथा दुःखों 
के अनुभव का स्थान त्वचा तक द्वी शरौर कद्दाता है, इस कारण केश, नख आदिकों में चेतना 
नहीं होती, केश-नख हत्यादिकों का शरौर में सम्बन्ध होना केवल शरोर के भोतर रहने 
बाछे रक्त, मज्जा श्त्थादि धातुओं के व्यापार से उत्पन्न हुआ है, नकि वह झरोर में माना 
जाता है ॥ ५२ ॥ 
__ (इसी आशय से भाध्यकार सिद्धास्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--चेष्टेन्ड्रियार्थाकयः 
झरीरस' इस शरोर के लक्षण में इन्द्रियों का आधार होना झरौर का छक्षण पूर्व में कई चुके 
 हैं। श्स कारण जो जोब, मन तथा सुख भौर दुःख के अनुभव का माधार है उ्सौ को शरोर 
ति हैं यह सिद्धान्त दै। इस कारण ही त्वचाप॑न्त शरीर के अवयवों में हो झानादि यर्णों के 
आधार होने का अनुभव द्वोता है न कि केश तथा नखादि अवयवों में, भतः नखादि शरौर के 
अवयब नहों हैं इसलिये उनमें चेतना को उत्पत्ति नहीं होती । केश, नख आदि तो केवल शरौर में 
संबृक्त दूधरा द्रव्य है न कि झरोर के अवयव, वह संयोग केवछ शरीर में रहने वाले रक्त, मज्जा 
. (जरबी ) आदि थातुओं के न्यापार से उत्पन्न होता है, श्स कारण पूर्वकक्ष सवंथा असंगत ढोने के 
कारण झरौर व्यापितारूप दूसरे देतु से भो चेतना शरीर का गुण नहीं है यद सिद्ध होता है ॥५शा 
( शसो प्रकार झरीर में चेतनता नहीं रहती इस्व विषय को सिद्ध करने के लिये तोसरा हेतु 
देनेवाले सिद्धान्तसूत्र का भाध्यकार अवतरंण देते हैं कि )--इस हेतु से भो चेतना शरौर का 
शुण नहीं है-- 
._ पदषदार्थ--शरीरशुणवैधम्यात-शरौर के गुणों के विरुद्ध धमैवाऊे होने से ॥ ५३॥ 
भावार्थ--शरोर के कोई यशुण कोई प्त्यक्ष नहीं होते जैसे युरुत्व, और कोर प्रत्वक्ष से देखे जाते 
कैते रूप आदि । ऐसे दो प्रकार के शरीर के युण होते हैं किन्तु इन दोनों अकार के युणों से चेतना 
मिन्नदूप है, क्योंकि स्वयं अतुभव योग्य होने से यह अप्रत्यक्ष नहीं हो सकतो तथा केवल मन से 
[हत दोने के कारण इन्द्ियों से मो उस्रक्ला प्रश्यक्ष मो नहीं हो सकता, इस कारण बह शरोर से 


बझ<ढ क्यायदु्शनसर [ झअ० ३, आ० २, सू० ४४-४४ क्‍ 
्विविघः शरीरगुणोउप्रत्यक्षश्व गुरुत्वम्‌, इन्द्रियप्राह्मश्य रूपादिः, विधान्तरं 
तु चेतना, नाप्रत्यक्षा संवेद्यत्वात्‌, नेन्द्रियमराह्या मनो बिषयत्बात्‌ तस्मादू द्रब्या- 
न्तरगुण इति ॥ ४३ ॥ 
न रूपादीनामितरेतरबैधर्म्यात्‌ ॥ ५४ ॥ 
अथेतरेतरविधमौणो रूपादयो न शरीरशुणत्व॑ जहत्वेब॑ रूपादिवेधम्योद्वेतना 
शरीरगुणत्वं न दास्यतीति ॥ ५४ ॥ 


ऐन्द्रियकत्वादूपादीनामग्रतिपेघः ॥ ५५ ॥ 


भिन्न दूसरे जात्मा द्रव्य का युण है। किन्तु श्स व्यास्या में मनमात्र से चेतना का ग्रहण होने के 
कारण मन इन्द्रिय नहीं है ऐसा मानना होगा, यह दोष समझकर वार्तिककार ने इस वाक्य को 
+ हेसीन्‍्याख्या कौ है कि चेतना का वाहन्द्रिय से प्रत्यक्ष नहीं द्ोता, क्‍योंकि अनुभव से ही वह 
सिद्ध द्वोतो हे तथा अप्रत्यक्ष भी नहीं है क्योंकि उसका मन से शान द्वोता है ॥ ५३ ॥ 
( सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या माध्यकार ऐसी करते हैं कि)-झरौर के थुण दो प्रकार के 
होते ईैं-( १ ) अप्रत्यक्ष ( प्रत्यक्ष न द्वोने वाले ) जैसे झरीर का ग्रुरुत्व (मारौपन ), (२) 
इन्द्रिय से प्रत्यक्ष दोने वाले जेसे शरीर का रूप। किन्त॒ शरीर में उपलब्ध द्वोनेबाली चेतना का 
दूसरा दी प्रकार दै--क्योंकि स्वय॑ अनुभव से सिद्ध होने के कारण वह अप्रत्यक्ष नहीं है, और 
केबल मन से गृददोत होने के कारण बह इन्द्रियों से ्राद्म भो नहीं है, इस कारण शरीर से मिन्न 
दूसरें आत्माख्य द्रब्य का गुण है यद सिद्ध द्ोता है॥ ५३१॥ 
(उक्त प्रकार से केबछ शरीर के गुणों के विरुद्ध दोने के कारण चेतना शरीर का गुण 
नहीं है यद सिद्ध नहों दो सकता, इस आशय से पूर्व पक्षिमत से सूत्रकार आक्षेप दिखाते हैं )-- क्‍ 
पदुपदार्थ--न 5 नहों, रूपादौनां 5 रूपादि गुणों के, इतरेतदवैधम्यांत 5 परस्पर में विरडपर्म 
होने के कारण ॥ ५४॥ 
आवार्थ--जिस प्रकार रूप आदि गुण परस्पर में विरद्धधमं के आधार दोने पर भी झरीर के 
शुण होते हैं, इसो प्रकार रूपादि गर्णों के विरुद् धर्म वाली चेतनता मो शरीर का गुण हो 
सकती है ॥ ५४॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार पूव॑पक्षिसूत्र को व्याख्या करते दैं कि )-जिस प्रकार चक्ष से 
गृद्दीत होना भादि विरुदधमं वाले रूपादिगुण शरौर के गुण होने का त्याग नहीं करते, इसो प्रकार 
रूपादि गुणों के इन्द्रियग्राक्म न होने रूप विरुद्ध होने से चेतना भो शरीर के झ॒ण होने का द 
त्याग न करेगी । भर्थांत शरोर के गुर्णों के वेषम्वं से दो शरीर में न रहना माना जाय, तो शरौर 
का रूप भी शरौर में न रदेगा, किन्तु रूप शरीर में रहता है यह सभी मानते हैं, अतः शरीर ग्रुण 
विरुद्धधर्म होने से चेतना झरौर का य्ुण नहीं है यद्द सिद्धान्त असंगत है ॥ ५४॥ 

( उक्त पूव॑पक्ष का सूत्रकार समाधान करते हैं )-- है 

पद॒पदार्थ--टेन्दिवकत्वाद 5 इन्द्रिय से ग्राम दोने के कारण, रूपादौनां «रूप आदि यों 
का, अप्रतिपेषः--निषेध नहीं हो सकता। भर्थात शरीर में बतंमान रूप आदि थशुण परस्पर में 
विरुड्धर्म वाले होने पर भी इन्द्रियग्राद्मतारूप मुख्य अंश मे वे समानषर्म दी हैं, अतः उनका 
शरीराघारता का नियेध नहीं दो सकता॥ ५५॥ 


जुड़ें: शरीरगुणत्वाभाव० ].. प्रभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस श्ड्ड 


अप्रत्यक्षत्वाचेति | य्येतरेतरविधमोणो रूपादयो न द्वैविध्यमतिब्तन्ते तथा 
रूपादिवैधस्योश्वेतना न द्वैजिध्यमतिबर्त्तेत यदि शरीरगुणः स्यादिति, अतिबतंते 
तु, तस्मान्न शरीरगुण इति। 

भूतेन्द्रियमनसां ज्ञानप्रतिपेधात्‌ सिद्धे सत्यारम्भो विशेषज्ञापनाथः | बहुधा 
परीक्ष्यमाणं तत्त्वं सुनिश्चिततरं भबतीति ॥ ५५ ॥ 

इति दशमिः सूब्ैबुद्धेः शरीरगुणस्वाभावप्रकरणप्र्‌ | 

परीक्षिता बुद्धि, मनस इदानीं परीक्षाक्रम;, तत्‌ कि श्रतिशरीरमेकमनेक- 

प्रति बिचारे- 


( सिद्धान्तिसूत्र के अर्थ को स्पष्ट करते हुए भाध्यकार कइते हैं कि )--सूत्र में 'पेन्द्रियकश्वात! 
इस्त देतु के साथ “अग्रत्यचात्वात” यह भो देना चादिये। जिससे परल्पर विरुड्ब्म वाले मो रूप 
भुरुत्व भादि गुण इन्द्रिय से प्रत्यक्ष होना, भर न होना इस पूब॑द्शित दो प्रकार को नहीं छोड़ते, 
इसी प्रकार रूपादि य॒ुर्णों के विरुद्धघर्म की आधार होने के कारण चेतना भी उक्त दो प्रकारों का 
ज्याग न करेगो यदि झरौर का वह युण हो--किन्त चैतना ऐस्द्रियकता भौर अतौन्द्रियता इन 
क्‍ दो प्रकारों में से नहीं है अतः वद शरोर का थुण नहीं हो सकती। ( “यथोक्तदेतुस्वात! 
इस ३८ वें सूत्र में कहे हुए ज्ञान, भूत, इन्द्रिव तथा मन का शुण नहीं है इसो से चेतना का झरोर 
शुण होने का निपेध सिद्ध हों सकता है, अतः इन द्वेतुओं से शरीर के शुर्णों का खण्डन करने से 
पुनरुक्ति दोष आ जायगा । ऐसी शंका का समाधान करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-- 
३८ में भूत, इन्द्रिय तथा मन का शान गुण नहीं हो सकता इस कथन से शरीर का गुण 
चेतना नहीं है यह सिद्ध होने पर भी पुनः इन देतुओं से चेतना का शरीर शुण दोने का निषेष 
करने का प्रारस्भ करना इस विषय में शिष्यों को विशेषज्ञान कराने के ढिये सूत्रकार ने किया 
है, क्योंकि अनेक प्रकार से परीक्षा किया हुआ विषय दृष्टह्प से निश्चित दो जाता दै। यह समाधानः 
इस प्रकार के प्रारम्भ में ४६ दें सूत्र की व्याख्या में दिखा चुके हैं ॥ ५५ ॥ 
(६) मन की परीक्षा का प्रकरण 

( एककाछ में अनेक ज्ञानों को उत्पत्ति न होना मन का रक्षत कह जुक़े हैं, किम्तु बह क्षण 
एक झरीर में अनेक मन मानने से गमनशौल न दोने से अथवा व्यापकता से दो सकेगा। टैा 
होने के कारण इस विचार के संसार सस्तन्धी व्यवदार के विरोध होने से थारणा में मनकी 
.. परकाग्मता सिद्धि दवोना हो प्रयोजन होगा, जन्यवा एक मन के विषयों से हटाने पर भी दूसरे मन में 
विक्षेप देने के कारण असंचारिता ( आगमन ), अथवा भ्यापकता पक्ष में विषयों से प्रत्यादार के 
न होने के कारण योगशास्त्र में कहे हुए प्रत्याहार इत्यादि योग के अंगों की सिडि नद्दोगी 
जिससे आगे निदिध्यासनादिकों के सिद् नद्दोने के कारण मनन करने में उपयोगों प्रस्तुत 
म्यायश्ञाल्र व्यर्थ हो जायगा । इसी कारण प्रत्येक शरीर में मन एक है अथवा अनेक यह विचार 
..._ करना आवश्यक है जिल मन की परीक्षा का नाम दिखाते हुए भाष्यकार सिद्ान्त सूत्र का अव॒तरण 

देते हैं कि )--वद्धिरूप प्रमेय पदार्थ की परीक्षा हो चुको, अतः क्रमप्राप्त मनरूप प्रमैय पदार्थ की 
परीक्षा करने का यह अवसर है (अर्थात प्रथमाध्वाय के नवमसूत्र में बुद्धि के पश्चात मन का दौ 
पाठ किया है, इस कारण धुद्धि की परीक्षा के पश्चात मन की परीक्षा का यह अवसर भाया है ) 
(जिस विचार विषय का प्रस्ताव करते हुए भाष्यकार भागे कहते हैं कि --बह पूर्वोक्त मत क्‍या 

अति झरौर में एक दो है, अथवा अनेक, इस विचार में-- 


_ -“»--- -““खछर८ -5-- --- 7-7“ “>हुुरह्ााथिक्रि जज््या 


छ्छण क्‍्यायदर्शनसख [झ० है; आ० ३, सू० ४६ 
ही अअ>0330...0...०००००---+“+् 
है ज्ञानायोगपद्यादेक॑ मनः ॥ ५६ ॥ 


अस्ति खल॒ वै ज्ञानायौगपश्चमेकैकस्येन्द्रियेस्य यथाविषयम्‌, करणस्थैक- 
अत्ययनिवृत्ती सामध्योन्न तदेकत्वे मनसो लिज्ञम, यत्तु खल्बिदमिन्द्रियान्त- 
राणां बिषयान्तरेषु ज्ञानायौगपद्ममिति त्लिज्ञम्‌ | कस्मात ? सम्भवति खलु 
वै बहुषु मनःस्विन्द्रियमनःसंयोगयौगपद्ममिति ज्ञानयौगपद्य॑ स्यात्‌ न तु 
अबति, तस्माद्विषये प्रत्ययपर्योयादेक मनः ॥ ४६॥ 


पद॒पदार्थ-श्वानावौगपधात > अनेक छानों के एककाल में न होने के कारण, एक एक दी 
है, मनः > मनरूप प्रमेय पदा् ॥ ५६ ॥ 

आावार्थ--करणों के एक ज्ञान को उत्पन्न करने में सामर्य्य दोने के कारण एक-एक इन्द्रिव का 
अपने-अपने विषयों में शानों का एककाल में न दोना माना जाता है। किन्तु मन के एक होने का 
साधक नहीं है। और जो दूसरे-दूसरे इन्द्रियों का दूसरे-दूसरे विषयों में शानों का एककाल में न 
होना है, वही मन को प्रत्येक झरोर में पक्र मानने का साथक है, क्‍योंकि अनेक मर्तों में 
जाह्शम्द्रिय भर मन के संयोग एककाक में हो सकते हैं, इस कारण श्ञान एककाल में होने छगेंगे 
और दोता तो नहीं, इस कारण विषयों में ज्ञान का क्रम होने के कारण मन एक है यह सिद्ध 
होता है अर्थाव विषयों में अनेक शान एककाल “में उत्पन्न नहीं ह्वोते इस कारण मन प्रत्येक 
झरौर में एक द्वौ है नकि अनेक यद सिद्ध द्ोता है ॥ ५६ ॥ 

( इसी झराशय से सूच की सिद्धास्तिमत से भाध्यकार व्याख्या करते हुए यहाँ पर ज्ञानायौगपथ 
झब्द का क्‍या अं है जो मन को एक मानने का साधक है यद निश्चय करने के छिये दो प्रकार 
से श्ञानायौणप्र्य का विमाग दिखाते दें कि )--एक इन्द्रिय जिनमें करण हो ऐसे अनेक ज्ञानों का 
अपने-अपने विषय में पक काल में न दोना यह प्रथम शानायौगपथ है, क्योंकि करण एक ही 
ज्ञान को उत्पन्न करते हैं, यह उनमें सामथ्ये होने का स्वभाव है ( अर्थात एक इन्द्रिय एक विषय में 
ज्ञान को उत्पन्न कर उस ज्ञान के निरत्त दोने पर हो द्वितीय श्ञान को उत्पन्न करने में समर्थ 
होता है । ( किम्त॒ यह थानों का एककाल में उत्पन्नन होना प्रतिशरौर में एक मन होने का 
सावक नहीं है, इस आशय से भाष्यकार आगे कइते हैं कि )--यह उपरोक्त प्रथम प्रकार छा 
आनायौगपथ्य मन के होने में साथक नहीं है। ( भर्थाव एक दो इन्द्रिय से गृह्दीत दोनेवाले विषर्यों 
में जो अनेक ज्ञान एककाल में नहीं होते, यद मन एक दे यह सिद्ध नहों करता ) (तो कौन सा ! 
इस प्रश्न के उत्तर में भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--जों अनेक दूसरे-दूसरे इन्द्रियों का मिन्न-मित्र 
अनेक विषयों में अनेक शान एककाछ में नहीं होते, यद दूसरे प्रकार का शानायौगप है वहीं 
अतिश्वरीर में एक मन मानने का साधक है। ( प्रश्न )--क्‍्यों ! ( उत्तर )--अनेक मतों के रइने 
पर इन्द्रिय और मन का सन्निकर्प (संयोग ) एककाल में हो सकता है जिससे अनेक शान 
श्ककाल में हो जाँयर्गें, और होता तो नहीं, इस कारण विषय में शान का क्रम होने के कारण 
अतिशरीर में एक द्वी मन दै। अर्थात यदि प्रतिझवरौर में अनेक मन हों तो प्रत्येक चश्रादि 
इन्द्रियों में एककाल में भी मन का संयोग द्वोने के करण एककाल में अनेक विषयों के साथ 
सम्बन्ध होने से एककाल में अनेक शान द्ोने छगेंगे, ऐस। होने का अनुभव न दोने के कारण 
झानों के क्रम से मन प्रत्येक शरीर में एक ही दे यह सिद्ध द्वोता है॥ ५६ ॥ 


अनः परीक्षाआ० ] श्भाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ १] 


न युगपदनेकक्रियोपलब्धेः ॥ ५७ ॥ 
अये खलल्‍्वध्यापको5धीते ब्रजति कमण्डलुं घारयति पन्‍्थानं पश्यति 


श्णोत्यारण्यजान्‌ शब्दान्‌ बिभेति व्याललिज्नानि बुभुत्सते स्मरति च गन्तव्यं 
स्त्यानीयमिति क्रमस्याग्रहणाडुगपदेताः क्रिया इति श्राप्तं मनसो बहुत्वमिति॥ 
अलातचक्रदशनवच्तदुपलब्धिराशुसश्वारात्‌ ॥५८॥ 
आशुसब्वारादलातस्य अमतो विद्यमान: क्रमो न गृह्मते क्रमस्याप्रहणाद- 
क्‍ विच्छेदबुद्ध्या चक्रवद्‌बुद्धि्भंबतीति। तथा बुद्धीनां क्रियाणां चाशुबृत्तित्वादि- 


चमानः क्रमो नल ग्रह्मते क्रमस्याप्रहणाद्युगपत्‌ क्रिया भवन्तीति अमिमानो 
भवबति | 


पूरपक्षी के मत से खूत्रकार आक्षेप दिखाते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, युगपव 5 एककाल में, अनेकक्रियोपरब्पेः* अनेक क्रियाओं कौ 
उपलब्धि होने से ॥ ५७ ॥ 

आावाथ--यद्ध अध्यापक पढ़ता है, जाता है, कमण्डल फो धारण करता है, इत्यादि एक हो 
प्राणी में अनेक क्रियाओं में ऋम का ग्रहण न दोने के कारण यह उपरोक्त कियाएं एक ही काछ में 
उत्पन्न होती हैं, इस कारण अनेक मन प्रत्येक झरौर में मनना दोगा, अतः सिद्धान्तों का कहा इज 

ज्ञानों का एककाल में न होना संगत नहीं है॥ ५७ ॥ 

( भाष्यकार पूर्व पक्षीसूत्र को व्याख्या करते धुए एक हो प्राणी में एककाल में नाना क्रिया 
होतो हैं, इस विषय का उदाइरण देते हुए स्पष्ट करते हैं कि )--यह अध्यापक, अध्ययन कर रह 
है, जा रह्दा दै, कमण्डल को धारण कर रहा है, मार्ग को देख रहा है, अरण्य के प्राणियों के 
झब्दों को छन रद्दा है, घातुक (बाघ) आदि प्राणियों से मय कर रहा है, जिसले वह घातुक 
ब्यान्न, सप॑ ) आदि जीवों के सिद्ध करने वाले लिज्न ( निशानों ) को जानना चाहता है, बिससे 
अपने पहुँचने योग्य स्थान को शीघ्र पहुँचने के लिये स्मरण कर रद्द है, इस प्रकार की क्रियाओं में 
कम का ज्ञान दोने के कारण पक ही का में यह सब किया द्ोतो हैं, इस कारण मन प्रत्येक झरीर 
मैं अनेक है यद सिद्ध दवोता है ॥ ५७॥ 

( उपरोक्त पू्वपक्षी के आक्षेप का सूश्रकार परिहार करते हैं )-- 

पद्पदार्थ--भछातचक्रद्शनवत > घूमने वाछे अलातचक क्रे दर्शन के समान, तदुपलब्धिः रू 
उपरोक्त अध्ययनादि क्रियाओं का ज्ञान द्वोता है ॥ ५८ ॥ 

भावार्थ--अतिशोत्र घूमने के कारणु अलातचक्र ( लोदे के जछते हु चक्कर ) के घूमने में 
क्रम रहते हुए भी उसका घ।न दोने के समान उपरोक्त भ्ध्ययनादि क्रियाओं में आतिशीम्र होने 
के कारण क्रम रहने पर भी उसका ज्ञान नहीं दोता इस कारण उक्त क्रिया एक दी रू में दोतो है 
यह अमरूप ज्ञान द्वोता है, अतः उक्त क्रियाओं में भो अयौगपय बतमान है यह सिद्धान्त का 
भाशय है ॥ ४८ ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-अतिक्षौप्रता ते चारों 
तरफ घूमने के कारण अलात चक्र के धूमने में क्रम होने पर भो उस्तका दक्ष दिज्ञाओं में होनेवाले 
अंयोग के क्रम का भ्दण नहीं होता | निश्ष क्रम के गदण न होने के कारण विच्छेद ( हटने ) का 
ज्ञान न दोने से चक्र के समान बुद्धि दोतो दै। इसी प्रकार ज्ञान तथा अध्ययनादि कियाओं के भो 


ै 


श्छ२ स्यायदर्शनस [ ञ्र० ३, आ० २, सु० ४८: 


कि पुनः क्रमस्थाम्रहणाद्‌ युगपत्‌ क्रियाभिमानः अथ युगपद्धाबादेव 
युगपदनेकक्रियोपलब्धिरिति ? नात्र विशेषप्रतिपत्ते: कारणमुच्यते इति उत्त- 
|| मिन्द्रियान्तराणां विषयान्तरेंपु पर्योयेण बुद्धयो भवन्तीति तज्चाप्रत्याख्येयमा- 
। || स्मप्रत्यक्षत्वात्‌ | अथापि दृष्श्रुतानथौन्‌ चिन्तयतः क्रमेण बुद्धयो बर्तन्ते न 
| युगपदनेनानुमातव्यमिति | वर्णप्दवाक्यत्रुद्धीनां तदर्थबुद्धीनां चागु्नत्तिलात्‌ 
| ऋमस्याय॒हणम्‌ | कथम्‌ ? वाक्यस्थेषु खलु वर्णेपूचरत्सु प्रतिवर्ण तावच्छुवर्ण | 
अब॒ति, श्रुतं बर्णमेकमनेक बा पदभावेन स प्रतिसस्धत्ते, प्रतिसन्‍्धाय पद 
व्यवस्यति, पदव्यवसायेन रुप्त्या पदार्थ प्रतिप्यते, पदसमृहप्रतिसन्धानाथ 
बाक्‍्य॑ व्यवस्यति, सम्बद्धाँश्व॒ पदाथोन्‌ गृहीत्वा वाक्‍्यार्थ प्रतिपद्यते । न चासां 


अतिशीत्र होने के कारण उनका क्रम होने पर भी उसका शान नहीं होता, किन्तु क्रम का ज्ञानन 
होने से एककाल में क्रिया धोती है ऐसा अमिमान ( भ्रम ) दोता है। ( इस सिद्धान्तो के परिददार 
का संशयरूप होने से निराकरण करने वाले (व॑पक्षी के मत से भाष्यकार कहते हैं कि )--'क्या 
क्रिया के क्रम का ज्ञान न होने से एककाल में क्रिया दोने का अम होता है, अथवा एककाल में 
होने से हो एककाल में अनेक क्रियाओं का श्वान द्वोता है, इन दोनों पक्षों में एक दो पक्ष के 
साधक की ज्ञान होने का कोई कारण सिडाम्ती ने*नहीं कहा है” (टेसा पूव्पक्षी आक्षिप करे तो इसका 
उत्तर देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--हम कद चुके हैं--कि नाना विषयों में क्षान क्रम से 
होते ईै-ऐसा | ( अतः नान। विषयों के नाना शान कम से हो होते हैं, ऐसा पूर्वपक्षी तथा सिद्धान्ती 
दोनों को सम्मत होने के कारण, प्रत्वेक आत्मा को अनुभव होने से उसका निराकरण नहीं हों 
सकता इस आशय से भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--इस अनेक शानों का क्रम से होने का 
अत्येक आत्मा को प्रत्यक्ष होने के करण खण्डन नहीं हो सकता । / इसो विषय को इढ करते हुए 
आध्यकार आगे कहते हैं कि )--पूवकाल में प्रत्यक्ष तवा आगम से अनुभव किये दुए पदार्थों का 
चिन्तन करने वाले पुरुष को क्रम से ही ज्ञान होते हैं न कि एक दी कार में ( अर्थात पूव॑काछ में 
अनुभव किये ज्ञानों का भी विचार किया जाय तो उनमें भी भ्रम ही दिखाई पड़ता है ) इसी से अनुमान 
करना होगा कि घट के अनेक ज्ञान, क्रम से होते हैं, ज्ञान दोने से घट, पट, मट इत्यादि अनेक 
विषयों के शारनों के समान-रत्वादि “अर्थात नाना विषयों के श्ञा्नों में कम दिखाने से एक 
पदार्थ के अनेक १/नों में भी क्रम है यह उक्त अनुमान सै सिद्ध होता है। ("पद में पढ़े हुए 
अनेक बर्णों के, तथा वाक्य में रइने वाले अनेक पदों में अथवा निवन्ध में रहने वाके अनेक 
बाक्यों के भी अनेक ज्ञान युगपव ( एककाल ) में होते हैं, नहीं तो उनके अथे का शान न होगा, 
देसा होने के कारण सम्पूर्ण स्थल में ज्ञान एककाल में नहीं होता” ऐसा नहीं कद सकते ( विद्वानों 
के मत का खण्डन करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--बर्ण, पद तथा कुछ बाक्यों में श्ार्नों 
के मी शीघ्र होने के कारण क्रम के रदने पर भी उसका ज्ञान नहीं होता। ( प्रश्न )-औैसे १ 
(उत्तर )--वाक््य तथा पद में रइने वाले बर्णों का उच्चारण होने के समय प्रत्येक वे का प्रदण 
होता हैं । सने हुए एक या अनेक वर्णों को यह पद है ऐसा अनुसन्धान करने के पश्माव यह वर्ण 
समूहरूप पद है ऐसा निश्चय होता है, पदक्षान से उसके अर्थ का स्मरण कर पद के अर्थ को 
4 जाना जाता है। पदों के समुदाय का अनुसम्धान करने से यद पद समुदायरूप वाक्य है 
देशा निश्चय दोता है। और उस वाक्य में परस्पर सम्बन्ध रखने बाछे पद के अ्थों को जानने के 
पश्चात वाक्य के अर्थ का निश्चय द्वोता है । इस क्रम से होनेवाले ज्ञानों के अतिशौत्र होने के फारण 


मनः परीक्षाप्र० ] समाव्यहिन्दीस्याल्योपेतस ड्श्डे 


क्रमेण वर्तमानानां बुद्धीनामाशुबृत्तिव्वात क्रमो ग्रह्मते, तदेतदनुमानमन्यत्र 
बुद्धिक्रियायोगपद्याभिमानस्येति | न चास्ति मुक्तसंशयायुगपदुत्पत्तियुंद्धीनां 
यया मनसां बहुत्वमे कशरीरेडनुसीयेत इति ॥ ४८ ॥ 
यथोत्तहेतुत्वाबाणु ॥ ५९ ॥ 
अणु मन एक॑ चेति धर्मसमुश्चयो ज्ञानायौगपद्यात्‌ | महस्त्वे मनसः सर्वेन्द्रि- 
यसंयोगाद्युगपद्चिपयग्रहरं स्यादिति ॥ ४६ ॥ 
इति चतुर्मि: सत्नैमनःपरीक्षाप्रकरणम्‌ | 
मनसः खलु भोः सेन्द्रियस्य शरीरे वृत्तिलाभो नान्यत्र शरीरात्‌। ज्ञातुश्व 
पुरुषस्य शरीरायतना बुद्धयादयो बिषयोपभोगो जिहासितहानमीप्सितावाप्तिश्व 
सर्वे च शरीराश्नया व्यवहयारा: | तत्र खलु विश्नतिपत्तेः संशयः किमय॑ पुरुषकर्मे- 
निमित्त: शरीरसगं: ? आहो स्विद्‌ भूतमात्रादकर्मनिमित्त इति ? श्रुयते खल्बत्र 
विश्नतिपत्तिरिति । 


क्रम के रहने पर भी उसका धान नहीं होता । इसीसे उक्त शानों के कम के दिखाने से पूवेपक्षी 
के कड्टे इुए अल्यतचक में एककाल में शान के थुगपद ( एककाल में होना ) अम है यह सिद्ध होता 
है । अतः अनेक ज्ञान एककाल में नहीं।दोते यह निःस्तन्देह ( बिना रून्देह के ) मानना दोगा 
जिससे ( एककाल में अनेक शान होने से ) प्रतिशरोर में अनेक मन होने की अनुमानप्रमाण से. 
सिडि द्वो सकेगी । अतः पृदेपक्षी का मत अयुक्त होने के कारण प्रतिशरीर में अनेक मन मानना 
सबंध असंगत है ॥ ५८ ॥ 

इस प्रकार मन के प्रतिशरीर में एकता को सिद्ध कर उसके धर्मान्तर ( दूसरे धर्म ) का संमह 
करते हुए सूत्रकार सिद्धान्तमत से कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--यथोक्तदेदुश्वाद चल्और पूवो्त देतु होने से भी, मणुत्मन गण परिमाण है ॥५९॥ 

आावार्थ--डान के पूर्वोक्त एककाल में छानों की उत्पत्ति न होने के कारण मन में अधुपरिसाण- 
तथा पकत्व सिद्ध होता है ॥ ५९ ॥ 

( इसी आशय से सिद्धान्तसूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--मन, अशुपरिभाण बाढा; 
तथा प्रतिशरौर में एक है इस प्रकार दो धर्मों का अनेक शानों के ५ककाल में उत्पन्न न दोने के 
कारण सूचरकार ने किया है। क्योंकि यदि मन महत परिमाण का आधार हो तो मन का सम्पूर्ण 
बाह्ेन्द्रियों का संयोग होने से एककाल में रूपादि विषयों का छान होने छगेगा, इस कारण मन 
अगुपरिमाण का दत आधार है यद सिद्ध दोता है ॥ ५९ ॥ 

(७ ) झरीर के धर्माधमंरूप अद्ृष्ट से उत्पन्न होने का प्रकरण 

(इस आगे के प्रकरण का पूर्वापर सम्बन्ध दिखाते दुए सिद्धान्तसूत्र के अवतरण में भाध्यकार 
कहते हैं कि )--वाहोन्द्रियों के समान मन का इरीर में ही व्यापार होता है, क्योंकि शरौर में 
छोड़कर मन तथा बाह्मेन्द्रियों का कोई न्यापार नहों होता । और ज्ञाता आत्मा को शरोर*#ूूप 
धर में दो शान, सुख तथा दुःख इत्यादि दोते हैं, तथा विषयों का सुख-दुः्खालुभवरूप उपभोग, 
त्याग करने की इच्छा के विषय का त्याग ठथा प्राप्त करने को इच्छा के विषय की प्राप्ति भी 
होती है, तथा सम्पूर्ण संसार के व्यवद्दार भो झरीर के आधार से दो होते हैं। उसमें विप्रतिपत्ति 


। हि] न्यायदुर्शनम्‌ [हञ्र० ३, आ० २, छू० ६० 


| सत्रेदं तक्त्वमू-- 

| पूर्वकृतफलाजबन्धात्तदुत्पत्तिः ॥ ६० ॥ 

पृर्वशरीरे या श्रवृत्तिबोग्बुद्धिशरीरास्म्भलक्षणा तत्यूकत॑ कर्मोक्तं, तस्य 

| । फ़ल॑तज्जनितौ धर्माधर्मों, तत्फलस्यानुबन्ध आत्मसमवेतस्याबस्थानं, तेन 

... श्रयुक्तेभ्यों भूतेभ्यस्तस्योत्पत्ति: शरीरस्य, न स्व॒तन्त्रेभ्य इति | यद्धिष्टानो5- 
यमात्माउयमहमिति मन्‍्यमानो यत्राभियुक्तो यत्रोपभोगठ॒ष्णया विषयानुपलभ- 


(विनाश ) द्वोने के कारण संशय द्वोता है--कि कथा यद शरोर को रचना आत्मा के कम से 
हुईं है, अथवा बिना कर्मनिमित्त केवल थिव्यादि सृतपदाथों से हुई हैं! क्योंकि इसमें 
दर्शनशाओओं में उक्त दोनों पक्ष का विवाद घुनने में आता है। इस विषय में यह तत्व (सिद्धान्त) है-- 
परदपदार्थ--पृरँकतफल्यनुवन्वाद 5 पूरवजन्म में किये पाप-पुण्यरूप कर्म के अनुसार से, 

गै तदुल्नत्तिः ० शरौर की उत्पत्ति होती है॥ ६० ॥ 
|... आवार्थ-यूव॑झरीर में जो वाचिक, मानसिक तथा झारीरिक दस प्रकार की पुण्व तथा 
प्रापरूप प्रवृत्ति हुई थी उस रूप कम का जो थर्म तथा अषमंरूप (अदृष्ट ) फल होता है उसके 
आत्मा में समवायसम्बन्ध से रहने के कारण, उससे प्रेरणा किये 'थिव्यादि भूतों से दूसरे झरीर 
को उत्पत्ति होती है, स्वतन्त्र भूतपदाों से नहीं दोती | जिस झरीर में नाना प्रकार के भोगों की 
ख्ालसा ले वारम्बार पुण्य तथा पापकर्मों को करता हुआ आत्मा उससे उत्पन्न धर्म तथा अधर्म के 
|... द्वारा पुनःपुनः झरौर का अहण करता है, इस कारण आत्मा के कर्मों की अपेक्षा करने वाले हो 

प्रधिष्यादि भूतों से शरीर की उत्पत्ति दवोती है यद सिद्ध द्वोता है ॥ ६० ॥ 

( सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार शरौर के उत्पस्ति होने के कारण का वर्णन 
करते हैं कि )--पूइंजन्म के शरौर में जो वाचिक, मानसिक तथा शारीरिकरूप प्रदृत्ति ुई थी 
बड्दी सूत्र में पूर्वक्ृतकर्म शब्द से सूत्रकार ने कद्दों है। उस प्रवृत्ति से उत्पन्न जो चर्म तथा अपमें, 
उसका आत्मा में समवायसम्बन्ध से रहना हो सूत्र के अजुबन्ध शब्द का अर्थ है । उससे प्रेरणा 
किये दुए एथिवी आदि भूतपदार्थों से झरीर उत्पन्न होता है न कि स्वतन्त्र (कर्म की अपेक्षा 
न करने वाले ) सूतपदार्थों से शरीर को उत्पत्ति होती है। ( अधांद पृरव॑जन्म में किये कर्मों की 
अपेक्षा से ही झरोर के परमाणुओं से दूसरा झरीर उत्पन्न होता है।) ( इसी विषय को स्पष्ट 
करते हुए साध्यकार आत्मा का विशेष झरोर के साथ सम्बन्ध होता है, यह दिखाते हैं कि )-- 
जिस झरीररूप आधार में यह आत्मा वह मैं हूँ ऐसा मानता हुआ और उसी में अभियोग भागनइ 
करता इस ( सम्बद् होता दुआ ) मिस शर्राररूप आधार में अनेक प्रकार के सांसारिक सुखादि 
भोग करने की आक्षा से झुखादि साधनों को प्राप्ततर अपने किये कर्मों के वर्म तथा अपर्म को 
उत्पन्न कर उनसे अपने स्वरूप का संस्कार करता है, वद उसका झरौर कह्ाता है। ( धर्म तथा 
अधमंरूप तथा भूत सहित ), उस संस्कार से इस शरीर के गिरने के पश्चात आगे का शरौर तैयार 
होता है । श्स उत्पन्न हुए दूसरे शरीर की भी प्रथम शरौर के समान इस आत्मा की सुखनदुःख 
ओगादि रूप परुपायें क्रिया होती है, तथा आत्मा की पूर्वशरौर के समान पुण्य-पापात्मक कायिक, 
जांचिक तथा मानसिक अवृत्ति होती है। यह उपरोक्त सम्पूर्ण प्रकार आत्मा के कर्म की अपेक्षा 
रखने काले परृथिब्यादि भूतों से शरीर को रचना मानने से दी हो सकता है। ( इसो विषय को 
इश्टान्त दारा सिद्ध करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--जिस प्रकार रूप आदि भौतिक 

दा जो पुरुष आत्मा के रथ पर वैठकर बूमना आदि पुरुषार्थ के संपादक होते हैं। रथको बनाने 


शरीरस्याइशनिष्पा्रता० ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस श्श्य 


सानो धर्मौधर्मों संस्करोति तद॒स्य शरीरं तेन संस्कारेण धमोधरमंलक्षणेन 
भूतसहिते पतितेडस्मिन्‌ शरीरे उत्तरं निष्पद्मयते, निष्पन्नस्य चास्य पूर्वशरीर- 
बत्पुरुषार्थक्रिया, पुरुषस्य च पूर्बशरीरवत श्रवृत्तिरेति कमपिक्षेभ्यों भूतेभ्यः 
शरीरसर्गे सत्येतदुपपद्यते इति। दृष्टा च पुरुषग्ुणेन श्रयत्नेन श्रयुक्तेभ्यो 
भूतेभ्यः पुरुषार्थक्रियासमथौनां द्रव्याणां रथश्रम्नतीनामुत्पत्तिः तथाउनुमातव्य॑ 
शरीरमपि पुरुषार्थक्रियासमर्थमुत्पद्ममानं पुरुषस्य गुणान्तराषेक्षेभ्यों भूतेभ्य 
उत्पच्यत इति ॥ ६० ॥ 

अत्र नास्तिक आह 

भतेभ्यों मूत्युपादानवत्तदुपादानम्‌ ॥ ६१॥ 


बाले के प्रयास से ग्रेरणा किये हु ढाक्षादिरूप भूतपदायों से बनते हैं न कि केवल काष्ठों के रइने 
से रभादि तैयार दोते हैं, उसी प्रकार अनुमान करना चाहिये कि आत्मा के झुल-दःखादि 
अनुभबरूप उपमोग का साधक यद शरौोर भौ किसी आत्मा के थुण से दो प्रेरणा किये भूत 
पृथिब्यादि ( परमाणु ) पदार्थों से दो तैयार होता है ( जो आत्मा का गुण, पर्मे तथा अपमेरूप अदडड 
कहता है ) इस कारण झरीर, आत्मा के विज्ञेष युग से प्रेरणा किये प्रथिष्यादि परमाणुरूप 
भूतपदाय्थ से बना है, कार्य होकर आत्मा के भोग का सापक दोने से, जो-्जो भात्मा के भोग का 
साधक द्ोोता है वह-वह आत्मा के विशेषशुण से प्रेरित भूठपदार्थों से तैथार द्ोता है, जैसे उपरोक्त, 
रथ इत्वादि देला यहाँ अनुमान का प्रयोग जान लेना चाहियें। (इस सूत्र के अवतरण में 
'मनसः खल्” इस पद से यह सूचित किया है कि मन का आबार. शरीर होने को परीक्षा यदः 
झरीर को परीक्षा भो मन दो को परीक्षा है। और परिशुद्धिकार उदयनाचाय॑ ने इस प्रकरण का 
प्रयोजन-शरीर की, तथा संसार और मोक्ष को एवं मरण की व्यवस्था बतलाई है। शरीर तथा 
उसमें आत्मा के संपूर्ण "रुपायों में अदड्ट के निमित्त होने से हो वर्णाअम धर्मं तथा उनके वर्णन 
करने वाले शास्त्र भी साथंक हो सकते हैं, अन्यथा यद् सब ब्यये हो जांयगे | जिससे यह सूचित 
होता है कि इस प्रकरण से पूर्व के सम्पूणे प्रकरण तथा अभिम चतु्थाध्याय का उपकार होता है, 
क्योंकि शरीर ही कर्मों के अनुसार विचित्र भोगों को देता है, तथा वाह्मेन्द्रियों के समान मन भौ' 
शरौर ही में रहता है, यह दोनों शरोर को आत्मा के अद्शनुसार उत्पत्ति मानने से दौ दो सकता 
है। इसी कारण झरीर भद्दष्ट से बनता है, इस प्रकरण के वर्णन की आवश्यकता होने के कारण 
हो शरौर की परीक्षा के पश्चात इस प्रकरण का यहाँ प्रारम्म किया गया है। देसो खद्योतकार ने यहाँ 


समाछोचना की है और भाष्यकार ने नो नाना विद्वानों कौ इस विषय में विश्रतिपत्ति ( वाद) 
कहा है उसमें तोन प्रकार को निषेषकोटि सूचित होतों ऐै--( १) अदृष्ट के न होने ले, ( २ 


उसके झरीर में कारण न दोने से तथा (३) अद्ृष्ट के आश्मा में सम्बद्ध न होने से । जिसमें 
सिद्धान्त को प्रारम्भ करते हुए इस 'पूर्वक्ृत! सूत्र में अथम विवाइक्रोटि का (पक्ष का ) खण्डने 
अद्टषट सिद्ध कर किया है। क्‍योंकि सूभकार ने इस सूत्र से पर्माधमंरूप अटृष्ट से प्रेरित हीं 


भूतपदार्थों से शरीर की उत्पत्ति होती है यह 
22080/3% 000: द सिद्ध किया है। अवशिष्ट उपरोक्त दो विवादपक्षों का 


( झस पर पूर्वपक्षो के आध्षेप के आध्रिम सूत्र का प्रस्ताव कर ते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )- 
यहाँ पर परलछोक तथा धर्मांवमंरूप अदट्ट को न मानने वाढ। नास्तिक देसा कहता दै-- > 
परदपदार्थ--सूतेभ्यः 5 कम को अपेक्षा न करने वाले प्रधिवी भादि परमाणुओं से, सूल्युपा- 


ञ्छ६ न्यायदर्शनस [आ० ३, आ० २, सू० ६२ 
अथा कर्मनिरपेक्ेश्यों भूतेभ्यो निबृत्ता मूतयः सिकताशकंरापाषाणगैरिका- 
खनप्रभ्नतयः पुरुषार्थका रित्वादुपादीयस्ते तथा कर्मनिरपेक्षेभ्यों भूतेभ्यः शरीर- 
अुत्पन्न॑ पुरुषार्थकारित्वादुपादीयते इति ॥ ६१ ॥ 
न साध्यसमत्वात्‌ ॥ ६२ ॥ 
यथा शरीरोत्पत्तिरकर्मनिमित्ता साध्या तथा सिकताशकंरापापाणगैरिका- 


दानवत « मृत बाल आदि पदार्थों के उस्तत्ति के समान, तदुपादानम्‌ 5 कर्मनिरपेक्षभूतों से शरीर 
को उत्पत्ति होतो है ॥६१॥ 

भआवार्थ--सिद्धान्तो ने जो शरीर आत्मा के अदृष्ट से उत्पन्न हुआ है, आत्मा के मोग का 
साथक होने के कारण ऐसा अनुमान किया था उस्त अनुमान के द्वेतु में व्यभिचार दोष दिखाने के 
हिये यह नास्तिक का सूत्र हैं कि जिस प्रकार आत्मा के अदृष्ट को जावश्यकता न करने वाले 
व्ृथिवी आदि परमाणुमूतों से पुरुषार्थ के सम्पादक सिकता ( बाल, कंकड़, पत्थर ) आदि पदार्थ 
उत्पन्न होते हैं, उसी प्रकार अदृष्ट को अपेक्षा न करने वाछे भूतपरमाणुओं से दी शरीर को भी 
उत्पत्ति द्ोतो है, और वह भात्मा को शरीर में नाना प्रकार के मोर्गों को देता है, इस कारण शरीर 
अदृषट को अपेक्षा से हो भूतपरमाणुओं से बनती है यह कदना असंगत है ॥ ६१॥ 

( शसो आशय से भाष्यकार नास्तिक के सूत्र कौ ब्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार आत्मा 
के कर्म की अपेक्षा न करने वाले प्रथिवी आदि परमाणुरूप भूतों से बने हुए मूर्िवाले सिकता, 
( बाल.), झकंरा ( कंकड़ ), पाषाण ( पत्वर ), गैरिका ( गेरू ), अंजन ( काजल ) इत्यादि पदार्थ 
भआस्मा के सांसारिक ब्यवद्वार में उपकारी दोते दें उसी प्रकार आत्मा के भद्ृष्ट की अपेक्षा न 
रखने वाले हो प्रविब्यादि परमाणुरूप भूतपदार्थों से उत्पन्न हुआ झरीर आत्मा के सुख- 
दुःखालुभवरूप भोग में उपकारों होने से ग्रहण किया जाता है, इस कारण शरोर अद्ृष्ट से उत्पन्न 
इज है यह सिद्धान्त सबंधा असंगत है। अर्थात छोडृश्यवहार में प्राणों गृदादि निमांग कराने 
के लिये ईंया, वाल, सिल्‍ूमिट इत्यादि मंगवाते हैं, वह बाल. इत्यादि पदार्थ उस बनाने वाले के 
अड्डष्ट की अपेक्षा करने वाले पार्यित्र परमाणुओं से तैयार नहीं हुए हैं, इसो प्रकार आत्मा के 
झुखादि भोग का साधन अदृष्ट की अपेक्षा न करने वाले शरी९ को भी आत्मा ग्रदण करेगा, इसलिये 
आत्मा के अदृष्ट को अपेक्षा न करने वाके दी भूत परमाणु आदिकों से घरीर भो उत्पन्न दो जायगा, 
इस कारण अदृष्ट से शरीर उत्पन्न होता है यद सिद्धान्ती का मानना व्यय है ॥ ६१॥ 

? डपरीक्त आक्षेप का खण्डन करवे दुए सूतरकार सिडास्तिमत से कहते हैं-- 

पदुपदार्थ--न 5 नहीं, साध्यसमत्वाव 5 साधन करने वोग्व होने के कारण ॥ ६२ ॥ 

आवार्थ--उक्त पूथंपक्िसूत्र में जो आक्षेप किया था वद् केवल इृष्टान्तया होने से साधक नहीं 
हो सकता, क्योंकि जिस प्रकार शरीर को कम से उत्पत्ति नहीं होती यद सिद् करने योग्य है। 
उसी प्रकार बाद, ककढ़, पत्थर भादि पदार्थों में मी कर्म के कारण उनको उत्पत्ति नहीं दो सकती 
यह मी लिद्ध करने योग्य है। ( अर्थात्‌ बिना कर्म को अपेक्षा के परविब्यादि भूत परमाजुओं से 
शरीर उत्पन्न होते हैं, मोगसाथक होने के कारण, बाल, आदिकों के समान ऐसा अनुमान पूर्वपक्षी 
को यहाँ अमिग्रेत है, उसमें देत ( सद्ेत ) नहीं है, अर्थात अमी तक देतु असिद्ध दोने के कारण 
दुश्देतु दै ) ॥ ६२ ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार भौं सूत्र को सिद्वान्तिमत से व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार 


शरीरस्यादशनिष्पाद्यता० ].. समाध्यहिन्दीब्याज्योपेटस्‌ मा] 


खनप्रश्चतीनामप्यकर्मनिमित्तः सगेः साध्य: साध्यसमत्वाद्साधनमिति | भूतेभ्यो 
मूर्ल्युत्थादनवदिति चानेन साध्यप्‌ | ६२ ॥ 
नोत्पत्तिनिमित्तत्वान्मातापित्रोः ॥ ६३ ॥ 
जिषमश्चा यसुपन्‍्या सः | कस्मात॒ ? निर्बीजा इमा मूतेय उत्पद्यन्ते बीजपू- 
बिंका तु शरीरोत्पत्तिः। मातापिठशब्देन लोह्ितरेतसी बीजभूते ग्ह्मेते तत्र 
सस्‍्तबस्य गर्भवासानुभवनीयं कर्म पित्रोश्व पुत्रफलानुभवनीये कर्मणी मातुर्ग- 
ऑश्रये शरीरो त्पत्ति भूतेभ्य: प्रयोजयस्तीत्युपपन्न॑ वो जानुविधानमिति ॥ ६३ ॥ 


झरौर को उत्पत्ति आत्मा के पुण्य तथा पापरूप कर्म से उत्पन्न धर्मावमंरूप अदृष्ट से नहीं होतो 
यह सिद्ध करने योग्य दै अर्थांव दोनों पक्षों का सहमत नहीं है उसी प्रकार बाल., कंकड़, पत्वर, 
गेरू, काजल हस्यादिकों में भो आत्मा का कर्म कारण नहीं है यद भी दोनों पक्षों के सदमत 
न होने के कारण असिद्ध दी है, इस कारण साधन योग्य दोने से यद इष्टन्त पूव॑पक्षो के मत का 
स्ाबक नहीं दो सकता क्योंकि दोनों पक्षों को ममिमत दी इशन्त दोता है। ( अर्थात्‌ सिडान्ती के 
अत में बाल, आदि पदार्थ भी आत्मा के कर्म से बनते हैं इस कारण यह दोनों पक्षों को अमिमत 
इशन्त नहीं दो सकता अतः दोनों पक्षों को सदमत पूवोंक्त स्थादिक हो इशन्त छेना पड़ेगा जिसमें 
आत्मा के ग़ुणविशेष प्रयत्न कारण दोता है यद दिखाई पड़ने से युक्त है, भौर बिना कमे के सृष्टि 
किसी पदार्थ की दवोती है ऐसा कोई ६ान्त दोनों पक्षों को सइमत नहीं दिखाई पड़ता, अतः पूव॑प्षी 
का आक्षिप असंगत है ) ॥ ६२ ॥ 
(एस प्रकार पूव्वपक्षी के दिये दृष्टास्त का असिद् दोने के कारण, ख़ण्डन करने के पश्चाव 
अस्त विषय में वह इश्ान्त हो नहीं दो सकता इस आाशद से अशिम सिदान्तसूत का अवतरण 
देते हुए भाध्यकार क्ते हैं कि )-कर्मनिरपेक्ष भूतपदाओों से बने हुए सिक्तता (बाल.) भादि 
डब्यों के समान यह इष्टन्त प्रस्तुत शरोर को सृष्टि के विषय में समानता नहीं रखता ( देखा सूत्र 
के “न' कार के साथ सम्बन्ध रखकर व्याख्या करना चाहिये )-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, उलपत्तिनिमित्वाद 5 झरौर के उत्पत्ति का कारण दोने ते, मातापिन्रो5 
माता और पिता के ॥ ६३॥ 
आबार्थ--घिकता आदि पदार्थ का इड्टान्त प्रस्दुत झरोर की उत्पत्ति के विषय में विषम भो 
ह क्योंकि सिकतादि पदार्थों को उत्पत्ति दोने से माता-पिता का रक्त तथा बौर्य कारण नहीं होता 
और शरीर को उत्पत्ति दोने में माता-पिता का वोर्य तथा रक्त कारण होते हैं। उसमें गर्भावस्था में 
अनुभव करने योग्य उस्त बालक को आत्मा का पूर्वेजन्म का कम, तथा माता-पिता करो पुत्र के सुख 
दैनेबाले कर्मे माता के उदर में बालक के आत्मा के शरोर की उतपत्ति होने में कारण है, इस 
कारण शरीर को उत्पत्ति दोने में उपरोक्त बीज भी कारण दे नकि बल आदि को उत्पत्ति होने में, 
इस कारण पूर्॑पक्षी का इष्टान्त प्रस्तुत विषय में असंगत है यह सिद्ध दोता है। अर्थाव शरीर को 
| उत्पत्ति में मातापिता भी कारण हैं, वाद आदि को उत्पत्ति में नहीं यह बड़ी भारी दोनों में 

विलक्षणता है ॥ ६३॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार सिड्धान्तसूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--यद वाल आदिकों को 
उत्पत्ति का इष्टान्त प्रस्तुत शरीर की उत्पत्ति होने में विषम ( विरुद्ध) भी हैं। (प्रइन )--किस 
कारण ! ( उत्तर )-यद स़िकता, कंकड़, पत्थर इत्यादि सूतंद्रब्य बिना बौज के उत्पन्न होते हैं, 


९) 


बिज्ञायते इति ॥ ६४ ॥ 


कण न्यायदुजनस [ञर० ३, आ० २, सू० ६४ 


तथाउंष्हारस्थ ॥ ६४ ॥ 
उत्पत्तिनिमित्तत्रादिति श्रकृतम्‌। भुक्त' पीतमाद्दारस्तस्य पक्तिनिर्ृत्त 
रसद्रव्यं माठृशरीरे चोपचिते बीजे गर्भाशयस्थे बोज़समानपाकं; मात्रया 
चोपचयो बीजे यावद्व्यूहुससर्थ: सख़य इति | सख्त चार्डुदमांसपेशोकल- 
लकण्डरशिरःपाण्यादिना च ब्युद्ेनेन्द्रियाधिष्ठानभेदेन व्यूहाते, व्यूदे च 
गर्भनाड्यावतारितं रसद्रव्यमुपचीयते यावत्प्सबसमर्थमिति | न चायमन्नपा- 
नस्य स्थाल्यादिगतस्य कल्पत इति। एतस्मात्कारणात्कर्मनिमित्तत्वं शरीरस्व 


किन्तु झरीर की उत्पत्ति वोजपुर्बक दो होती है। इस सूत्र में माता-पिता इन दोनों शब्दों से 
उनके रक्त तथा बॉर्य का अदण होता है। ( प्रस्तुत विषय में योजना करते दुए भाष्यकार शरौर 
को उत्पत्ति के प्रकार का वर्णन करते हुए उसमें आत्मा के कम की अपेक्षा को दिखाते हैं कि )- 
उस शरौर कौ उत्पत्ति में बालक की आत्मा का गर्मावस्व। में अनुमव करने योन्य पूर्वजन्म में किया 
कर्म, और माता-पिता के पुत्रदुखरूप फल के अनुभव करने बोम्य दोनों के कर्म भो माता के गे 
में रइने वाछे बालक भाश्मा के दूसरे झरीर की उत्पत्ति दोने में प्रधिव्यादि परमाणुरूप भूतदब्यों 
के प्रयोजक ( निमित्त ) होते दैं, इस कारण शरौर कौ उत्पत्ति होने में माता-पिताहूप बीज का 
अनुसरण दो सकता है। जो बालन इत्यादिक कोई वर्ग में नहीं द्ोता, अतः पूब॑पक्षो का द्शान्त 
सर्वथा असंगत है । ( अर्थात्‌ उक्त प्रकार से यद्द सिद्ध दोता है कि झरोर कौ उत्पत्ति में रक्त और 
बोर्यरूप बीज ही साक्षात कारण है--और आत्मा का कर्म तो उस कारण का प्रयोजक दोने से 
निमित्तमात्र है ) ॥ ६३ ॥ 

( झरौर की उलत्ति होने में दूसरा कारण मो सूत्रकार सिद्धान्तिमत से दिखाते हैं )-- 

पद॒पदार्थ--तवा # उसी प्रकार, आद्वारस्य र भोजन के ॥ ६४ ॥ 

भावार्थ-माता ने खाया-पीया हुआ अन्नादि पदार्यों का परिपाक होकर वह गर्भस्थान मैं 
इसादिकों को उत्पन्न करता हुआ गर्भ को पुष्ट करता हुआ अबुंदमांस को पेझो ( पोटल्ी ), आदि 
शरीर के अवयब हस्त-पादादिकों को न पार करता हुआ इन्द्रियों को भी बनाता हुआ गर्म शरीररूप 
से बनता दै। और गर्म को नाढ़ियों के द्वारा अक्ञादिक भी उसमें जाकर उस गर्म के शरौर 
को पुष्ट करता हैं, जब तक वह उदर के बाहर नहीं आता। यह सम्पूणं झरोर के उत्पत्ति का 
अकार थाली आदिकों में रक्‍े हुए अन्न-जल से नहीं दोता, इस कारण झरीर की उत्पत्ति कमे-निमित्त 
होती है यह सिद्ध होता है ॥ ६४ ॥ 

( सिद्ान्तसूत्र के वाक्य को पूरा करते हुए भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--आदार के 
झरौर की उत्पत्ति होने में यद इस सूत्र में प्रकृत ( प्रस्तुत) दै। ( अर्थात आर के शरोर की 
उत्पत्ति में कारण होने से यह सूत्रार्थ का स्वरूप हैं )। ( आद्ार शब्द का अथे दिखाते हुए भाष्यकार 
आगे कहते हैं कि )-खाया हुआ अन्न तथा पीया दुआ बल युक्त ( भोजन किया हुआ ) कद्दाता 
है, उस युक्त के परिषाक ( पाचन होने ) से रसबाले द्रन्य माता के झरौर में बढ़े हुए गर्मांशय में 
रहने बाछे वोर्य तथा रक्तरूप बीज के अनुसार. परिपक होते हैं, भौर उस बीज में तब तक उतनी 
मात्रा से बृद्धि होती है, जब तक उसका संचय ( णकद्ठा होना ) गले में आये डुए बालक के शरीर 
को पूर्ण बनाने में वह समय दोता है। और वद संचित बड़रा हुआ रसबब्य, कुंद ( फुंसी 3 


।  सभाब्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ घणद 


आ्राप्ती चानियमात्‌ ॥ ६५ ॥ 

न सर्बो दम्पत्योः संयोगो गर्भाधानद्देतुरईश्यते तत्रासति कर्मणि न भवति 
सति च भवतीत्यनुपपन्नो नियसाभाव इति, कमंनिरपेत्षेषु भूतेषु शरीरोत्पत्ति- 
हेतुपु नियमः स्यात न छात्र कारणाभाव इति ॥ ६५॥ 


मांस को पेशी ( पुटछो ), कलछ, कण्डर, सिर, इस्त इत्यादिकों को रचना, तथा चक्ठ आदि 
इन्द्रियों के स्थानों के भेद से झरीररूप अवयवों तैयार दोता है। अर्थाद आदार के पचने से 
रसदम्य वनकर माता के शरीर में बढ़ता है जिछसे उपरोक्त कलछ भादि रूप से बढ़ता हुआ बह 
संतान का झरौर अपनी आत्मा के अदृष्ट की अपेक्षा रखने वाले पथिन्यादि भूतपरमाणुओं से हस्त 
आदि अबयवों का रूप प्राप्त करता है। इसमें कछलादि चइच्चे के शरौर के उत्पन्न करने वाढे 
मूलकारण माता-पिता का बी्ये तथा रक्त ये सब क्रम से परिणाम को प्राप्त होते हैं। ( उपरोक्त 
संचय के पश्चाव दोनेवाले अवस्था का वर्शन करते डुए भाष्वकार आगे कहते हैं कि )--उस ब्यूह 
(गर्मशरौर ) में गर्भ को नाडियों द्वारा उतरा दुआ रसद्र्य उस समय तक एृद्धि को प्राप्त होता दे, 
जिस समय तक उसका प्रसब नहीं होता । भर्थाव माता का भोजन का रस प्रसव होने तक बस 
आदी रुन्‍्तान के शरोर को पुष्ट करता जाता है। इस प्रक्रिया से प्रस्तुत में सन्‍्तान का शरीर 
भदृष्ट से उत्पन्न दोता है क्‍योंकि माता के शरीर के बाहर थाछो, श्त्यादिक्ों में आहार के पदार्थों: 
को रखने पर ऐसा उपरोक्त प्रकार नहीं होता, इस कारण प्राणीमात्र माता-पिता के पाप-ुण्य से 
उत्पन्न हुआ बालक यद्द शरोर उसके भट्टष्ट द्वारा द्वो रचा जाता है यद सिद्ध दोता है ॥ ६४॥ 

( 'आद्वार सन्तान के शरौर को डत्पज्ञ करने में माता-पिता के अदडष्ट की अपेक्षा नहीं करता! 
देसा यदि पूवंपक्षी कद तो सूनकार इसमें वा दिखाते हैं कि )-- 

प्रदषदार्थ--प्राप्ती च ० ररी-पुरुष के संयोग होने पर भी, अनियमाद > सन्वान के शरीर के 
उत्पन्न होने में नियमन दवोने के कारण ॥ ६५ ॥ 

आवार्थ--यदि सन्‍नान के शरौर को उत्पत्ति होने में केबल माता-पिता का संयोग ( मोग ) ही 
कारण हो ठो सदा नियम से संयोग से सन्तान उत्पन्न होने लगेगी, किन्तु ऐसा नहीं होता भर्थाद 
नियमन दे अतः अद्ृष्ट भी सन्‍्तान की उत्पत्ति होने में कारण है यह सिद्ध दोता है, इस कारण 
पूवदक्षो का आ्षेप असंगत है ॥ ६५ ॥ 

(इसो जाशय से आाष्यकार सिद्धान्तसून को व्याख्या करते हैं कि )--खो-पुरुष के सम्पूर्ण 
संयोग गर्भापान (गे के स्थापन ) में कारण होते हैं देखा देखने में नदीं आता ( संयोग की 
निष्फलता में हेतु दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--उसमें अद्ृष्ट केन रहने पर गर्मावान 
नहीं होता, और रददने पर गमेस्थापन द्ोता है, इस कारण नियम का न होना संगत नहीं हों 
सकता । (अर्थात खरी-पुरुष के संयोग के होने पर गर्भशरोर उत्पन्न होता है इस नियम के ना 
होने में यों कारण है कि माता-पिता अथवा उस उत्पन्न होने वाले सन्‍्तान का अदृष्ट नहीं होता तो 
सन्तान का शरीर उत्पन्न नहीं दोता, भौर जब भट्टष्ट होता है तो सन्तान द्वोता है।) ( यदि देश 
जमाना जाय तो अदृष्ट की अपेक्षा न दोने के कारण ख्ीयुरुष के केवल संयोग से उनके रक्त, 
तथा बीयंरूप पार्थिव परमाणुओं से सन्तान के शरीर के उत्पन्न होने का नियम हो जायगा, 
क्योंकि उस रुन्तान शरोर का कारण नहीं है देसा नहीं कद्टा जा सकता।) अर्थात भट्ट को न 
. आनने बाले पूरपक्षी के मत में सन्‍्तान शरौर के न ढोने में कारण नहीं बन सकता, और सिद्धान्ति- 
२६ न्‍्या० 
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अथाएप- 
शरीरोत्पत्तिनिमित्वत्संयोगोत्पचिनिमिच कम ॥ ६६॥ 

यथा खल्विदं शरीरं धातुप्राणसंबाहिनीनां नाडीनां झुक्ान्तानां धातूनां 

च स्नायुत्वगस्थिशिरापेशीकललकण्डराणां च शिरोबाहूदराणां सकथ्नांच 

कोप्ठगानां बातपित्तकफानां च मुखह्नदयामाशयपकाशयाध:स्नातसां च परम- 

दुःखसम्पादनीयेन कण्ठसन्निवेशेन व्यूहुनमशक्यं प्रथिव्यादिभिः कर्मनिरपेक्षे- 


मत में माता-पिता के संयोग के समान अदृष्ट का ब्यापार भी अपेक्षित होने के कारण, उसके न 
रहने से कारण सामग्री के न द्वोने से सम्तान उत्पन्न नहीं होता यद्द संगत हों सकता है ॥ ६५॥ 

( 'आत्माओं के व्यापक होने के कारण सम्पूर्ण झरोरों के साथ सम्बन्ध दोने से यह झरीर 
इसी भात्मा का है इसमें क्या नियामक है! देसा यदि पूवपक्षो कहे तो इसके उत्तर में सूत्र का 
अवतरण आष्यकार देते हैं कि )--और मौ- 

पदुषदार्थ--शरोरोत्यत्तिनिभित्ततत र झरीर की उत्पत्ति ढोने में कारण के समान, संयोगो- 
स्पत्तिनिमित्त « शरौर विशेष के साथ सम्बन्ध होने का कारण दै, कर्म ऋ अद्टषट ॥ ६६ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार प्रत्येक आत्मा के शरोर को उत्पत्ति होने में उन-उन आत्माओं का 
अद्डष्ट कारण द्वोता है, उसी प्रकार उन-उन आत्माओं का अपने-अपने शरीर के साथ संयोग- 
सम्बन्ध होने का भो अद्ृष्ट हो निमित्त कारण है। ( कुछ विद्वानों ने इस प्रकार इस सूत्र की 
ज्यास्या को है कि )--प्रत्येक आत्मा के झरौर की उत्पत्ति दोने में अइृष्ट निमित्त दे, किन्तु 
आता पिता के संयोग द्वोने में क्‍या निमित्त दे” इस शंका के समाधान में यद “शरीरोस्पत्तिः 
इत्यादि सूत्र सिद्धान्तिमत से सूत्रकार ने किया है--जिसका जिस प्रकार शरोर की उत्पत्ति होने में 
अदृष्ट कारण है उसो प्रकार माता-पिता का संयोग दोने में भो अद्ृष्ट दो निमित्त दे देखा सूत्र का 
उनके मत से अथे है ॥ ६६ ॥ 

( सूत्र के अर्थ की न्‍्याख्या करते हुए भाध्यकार कहते दैं कि )--जिस प्रकार यद पार्षिवादि 
आरौर धात॒ तथा प्राणबायु को ढोनेवाल्री नाढ़ियोँ तथा शुक पर्यन्त धातुओं के एवं, स्नावु ( चरबी ), 
स्वचा, अस्थि ( ह्डो ), शिराएं, पेशी ( मांस की पुटली ), कछल, कण्डर, इनके एवं शिर, भुज, 
डदर (पेट), सक्‍यथों के, तथा उदर में बतंमान बात, पित्त और कफ़ इन तीनों के, एबं 
आरौर में वर्तमान कण्ड, हृदय ( वक्षःस्थक), और आमाशय (कच्चे आहार के स्थान), 
अकाशय ( परिपक आद्वार के स्थान ), <ं अध/स्नोत ( नौचे के भाग में आहार छे जानेवाले ल्लोतों 
( स्थानों ) के भी अत्यन्त कष्ट से सम्पादन ( बनाने ) योग्य, सन्निवेश ( रचनाविशेष ) से ब्यूइन 
६ झरौर को रचना ), अदृष्ट को अपेक्षा न करने वाले पृथिव्यादि परमाशुरूप भूतपदायों से ऐसा 
विचित्र गर्भ शरीर को रचना दोना असंमव है, इस कारण अदृषट के वल से दो पृथिम्यादि भूतपदार्षो 
से शरीर को उत्पत्ति द्ोती है यह जाना जाता है। अर्थाद गर्भस्थ सम्तान के शरीररूप कार्य 
अत्यन्त सूक्ष्म अवयबों से उत्पन्न होने के कारण वह केवक जडभूतपदार्थों से वना है, यह नहीं 
डो सकता, जो श्न अनन्त प्रथिब्यादि परमाणु भांदि अवयवों का उस गम के शरौर में एकन् होना 
अत्यन्त कष्ट से दो सकता है, केवल कष्ट से हो सिद्ध दोता है इतना हो नहीं किन्तु केवल परथिब्यादि 

भूतपदार्थों के न्यापार से हो भी नहीं सकता, अतः भवृष्टरूप की दूसरे कारण के भी शरीर को 
उत्पत्ति में अपेक्षा है, यद सिद्ध द्वोता है। भर्याव आत्मा के अडृष्ट की प्रेरणा से हो प्रथिच्यादि 
आतपदार्थ झरौर को बनते हैं । 
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रुत्पादयितु्िति कर्मनिमित्ता शरीरोत्पत्तिरिति विज्ञायते | एवं च अत्यात्मनि- 
यतस्य निमित्तस्थाभावाञ्निरतिशयेरात्मभि: सम्बन्धात्सबॉत्मनां च समानः 
प्रथिव्यादिमिरुत्पादितं शरीरं प्रथिब्यादिगतस्य च नियमद्देतोरभाबात्‌ सबो- 
त्मनां सुखदुःखसंबित्त्यायतनं समान श्राप्तम्‌। यत्त श्रत्यात्म व्यवतिष्ठते तत्र 
शरीरोत्पत्तिनिमित्तं कर्म व्यवस्थाद्ेतुरिति विज्ञायते | परिपच्यमानो हि अत्या- 
व्मनियतः कर्मोशयो यस्मिन्नात्मनि बर्तते तस्वैबोपभोगायतनं शरीरसुत्पाद् 
व्यवस्थाधयति । तदेव॑ “ग़रीरोत्पत्तिनिमित्तवत्तंयोगनिमित्त॑ कर्मेंशति विज्ञायते। 
अत्यात्मव्यवस्थानं तु शरीरस्यात्मना संयोग भ्रचक्मह्े इति ॥ ६६ ॥ 


( इस प्रकार उपरोक्त सिद्धान्त का अनुवाद करते द्वुए भाष्यकार पू्॑पक्षों के दिये दोष का 
अलुबाद करते हैं कि )--ऐसा होने से ही--'परल्वेक व्यापक आत्मा में नियत (स्थित ) निमित्त 
कारण के न होने के कारण निरतिशय (विशेषता से रहित ) सुम्पूर्ण आत्माणों के साथ सम्पूर्ण 
शरोरों का सम्बन्ध द्ोने के कारण सम्पूर्ण आत्माओं के छिये समान प्रथिन्यादि भूतपदार्थों से 
उत्पन्न हुए सम्पूर्ण झरोर, उन कारणरूप '्रूथिवों आदिकों में भी यद इसो आत्मा के हैं दूसरे के 
नहीं इस नियम में कोई कारणन दोने से संसार के सम्पूर्ण आत्मा्ों के झुख तथा दुःख के 
अलुभवरूप भोग के साधारण स्वान हैं देसा मानना दोगा? यह पूव॑पक्षों के मत से प्राप्त दोता दै। 
अर्थात उपरोक्त अकार से कोई नियामक न होने के कारण एक दी शरीर सम्पूर्ण संसारी जोबों 
के उपभोग क। भाधार है, ऐसा पूर्व॑कक्षी के मत से |अद्ृष्ट को अपेक्षा न करने पर प्राप्त ह्वोता है । 
(इस प्रकार पूव॑पक्षी के भाक्षेप का अनुवाद कर उसके खण्डन को दिखाते हुए भाष्यकार णागे 
कहते हैं कि )--और जो प्रस्येक भात्मा के साथ पक हो शरीर का सम्बन्ध है देसों व्यवस्था 
देखने में आती है, इस व्यवस्था में शरीर की उत्पत्ति दोने में उन-उन आत्मामों का अड्डष्ट हो 
कारण दे यह जाना जाता है। क्‍योंकि सुखाडुःखानुभवरूप फल देनेवाला प्रत्येक मात्मा मैं 
मिन्ञ-भिन्न नियम से स्पित कर्माशय ( कर्मसमूह) जिस-मिस आत्मा में जैला-जैसा रहता है 
उसो-उसी आस्मा के भोग के स्थान मिन्न-भिन्न झरोर को उत्पन् कर व्यवस्था कराता है। भर्थाव 
जिस-जिस प्रकार का मोग जिस जन्म में आत्मा को पूवंजन्म के कर्म के अनुसार होता है, उस 
अन्‍्म में उसके भोग के अनुसार उप्के उत्पन्न झरौर से ही उसका सम्बन्ध होता है नकि दूसरे 
शरौर से, इस व्यवस्था में भट्ट हों कारण है, न कि केवक भूतपदार्थों से शरीर का बनना। 
( सिद्धान्त का उपसंदार ( समाप्ति ) करते हुए आये भाध्यकार कहते हैं कि )--ऐसा होने से 
जाना जाता है कि झरौर के ढत्पत्ति के समान संयोग की उत्पत्ति में भो पूर्वजन्म में किये पुण्य 
पापर्प कमे से उत्पन्न धर्मापमरूप अद्ृष्ट ही कारण है। आत्मा का झरौर के साथ संयोगसम्बन्ध 
को हम प्रत्येक भास्मा के उपरोक्त व्यवस्था का कारण कहते हैं। लर्थात सूत्र के संयोग पद का 
अ्थे यही है कि प्रत्येक आत्मा का अपने-भपने शरौर के साथ सम्बन्ध के होने का नियम है, भतः 
( जइृषट के संयोग में मो कारण दोने से ) पृर॑पक्षिमत का दोष नहीं दो सकता ॥ ६६ ॥ 


( इस प्रकार शरौर को रचना आत्मा के भदृष्टरूप गुण के होती है, यह दिखाकर, 
ाल्यवादियों का मत खण्डन करने के लिये सूधकार सिदान्तमत से गे शत करते हि 


सांख्यदशीनबादो जो दसा कहते हैं कि )--'यह उपरोक्त झरोर को रचना जात्मा के णट्ष्ट के 
कारण नहीं दोती किस्द॒ प्रकृति, महत्तलल भादिकों से होती हे, क्योंकि स्व, रज तथा तमोगुणरूप 
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एतेनानियमः ग्रत्युक्तः ॥ ६७ ॥ 

थोडयमकर्मनिमित्त शरीरसर्ग सत्यनियम इत्युच्यते, अ्य॑ शरीरोत्पत्तिनि- 
मित्तबत्‌ संयोगोत्पत्तिनिमित्त कर्मेत्वनेनानियमः प्रत्युक्त। कस्ताबदर्य नियमः 
यथैकस्यात्मनः श़रौर तथा सर्वेपामिति नियमः। अन्यस्थान्यथाउन्यस्यान्यथेत्य- 
नियमो मेदो व्यावृत्तिविशेष इति | दृष्ा च जन्मव्यावृ्तिरंछामिजनो निकृष्टा- 
मिजन इति, प्रशस्तं निन्दितमिति, व्याधिबहुलमरोगमिति, समझ बिकल- 
मिति, पीडाबहुलं सुखबहुलमिति, पुरुषातिशयलक्षणोपपन्न॑ बिपरीतर्मिति, 
अशल्तलक्षणं निन्दितलक्षणमिति, पटिबन्द्रियं झद्विन्द्रियमिति | सूच्तमत्ध 


प्रकृति स्वयं द्वी धर्म ता अधमेरूप निमित्तकारण को अपेक्षा न कर अपने विकार (कार्य )को 
उत्पन्न करती है, केवक प्रतिवन्‍्ध के निवारण के लिये उसको पर्माधर्म को आवश्यकता होती हे! 
जिसका ऐसा ७त्तर है कि-- 

पद॒पदार्थ--एतेन 5 कम के अपेक्ष। से दो भूतपदायों से झरोर को उलत्ति होती है इस कथन 
है, अनियमः « नियम न होना, प्रत्युक्तः ० खण्डित हुआ ॥ ६७ ॥ 

आवार्थ-सिद्धान्तरिमत से जो आत्मा के भट्ट की अपेक्षा से हो झरीर को रचना दवोती दे 
देा सिद्धान्त किया है, उससे प्रस्देक आत्मा का द्वरौर भिन्न-भिन्न है, किसी आत्मा का कोई हो 
आरौर होता है, किसो का दूसरा दो ऐसा अनियम, व्यतिरिफ के द्वारा सांख्यमत में नहीं दो सकता, 
यह सूत्रकार ने इस सूत्र में दिखाया है। (वही सूत्र को च्याख्या भाष्य, वातिक तथा तालवे- 
टीकाकार को अभिमत है । किन्‍्त कुछ विद्वान्‌ ( एतेन ) 'शरोर की उत्पत्ति के जात्मा के अदृष्ट से 
होने के कारण, ( अनियम ) ऐसा सम्पूणै आत्माओं के रुम्पूर्ण झरोर दो सकते हैं, सांख्य ने दिखाया 
हुआ खण्डित हो जाता है! ऐसी व्याख्या इस सूत्र को करते हैं ॥ ६७ ॥ 

( इसो आशय से भाष्यकार सिद्धान्तिमत से सूत्र को व्याख्या करते दैं कि )--जों यह कर्म 
को शरीर की रचना में कारण न मानने के मत में किसी आत्मा का दूसरे प्रकार का शरोर 
होता है, किसी का उससे विरक्षण इस नियम का न द्ञोना अनियम कद्दा जाता है। किन्तु श्स 
अनियम का--झरौर को उत्पत्ति होने में आत्मा का अपृष्ट जिस प्रकार कारण है, उसो प्रकार 
अरोर का सम्बन्ध होने में भो आत्मा का अद्ृष्ट कारण द ऐसा मानने से ख़ण्डित दो जाता है। 
( प्रक्ष )--यह नियम क्या है !( उत्तर )--जिस प्रकार एक आस्मा का शरौर दोता है उसी प्रकार 
हस्पूणे भात्माओं का यद नियम है। और दूसरे मित्र आत्मा का इरौर दूसरे प्रकार का होता है, 
तथा उहसे मिश्र दूसरें आत्मा का शरीर दूसरे प्रकार का दोता है यद अनियम दे अयांत भेद है, 
अथवा थ्यावृत्ति ( अछग द्वोना ) है, अथवा यह सम्पूर्ण आत्माओं के शरीरों में विशेषता है। (यह 
अल्येक जात्मा के शरीर का भेद संपूर्ण प्राणोमात्र के अज्युमव से सिद्ध दे यह दिखते हुए ञ्ञागे 
आध्यकार कहते हैं कि )--प्रत्येक आत्मा के शरौर में जन्म से विशेष द्वोता है. क्‍योंकि कोई 
आत्मा अपने कर्म के अनुसार उत्तम कुछ में और कोई निकट ( नीच ) कुछ में उत्पन्न दोता है 
( यह एक विशेषता दै)। तथा किसी आस्मा का बंझ प्रशंसा करने योग्य एवं किसों का निन्‍्दा 
करने योग्य दोता है. ( यह दूसरी विशेषता है) पं किसी आत्मा का झरौर रोगी तथा किसों 
का आरोग्य ( रोगरद्वित ) होता है ( यह तोसरी विशेषता है) तथा किसी का झरोर पूण इृत्त- 
बाद!दि अवयबों से युक्त, और 'फिसी का गिकल- ( कुछ कम अंग बाला ) होता है ( यह गौ. 


शरोरस्याइशनिष्पायताभ्र० ] सभाध्यहिन्दीब्याक्योपेतम्‌ झ्चड 


ओेदोउपरिमेयः, सोडयं, जन्मभेदः श्रत्यात्मनियतात्कर्मभेदादुपपद्यते, असति 
कमंसेंदे श्रत्यात्मनियते तिरतिशयित्वादात्सनां समानत्वात्र प्रथिव्यादीनां 
च्रथिव्यादियतस्य मियमद्देतोरभावात्सब प्रखनज्येत, न त्विदमित्थम्भूत॑ जन्म, 
तस्माज्नाकर्मनिमित्ता शरीरोत्पत्तिरिति | 

उपपन्षश्य॒ तद्ठियोगः कर्मक्षयोपपतेः | कर्मनिमित्ते शरीरसर्गे तेन शरीरेणा- 
ह्मनो बियोग उपपन्नः। कस्मात ? कर्मक्षयोपपत्तेः। उपपद्यते खलु कर्मक्षयः 
सम्यग्दशनात प्रश्षीणे सोद्दे बीतरागः पुनर्भवहेतु कर्म कायबाछानोभिने करोति 
इत्युत्तरस्थानुपचयः पूर्बोपचितस्य विपाकप्रतिसंवेदनास्प्रक्षयः | एवं प्रसबह्देतो- 


तौसरी हो विशेषता है ) तथा किसी भात्मा का शरोर झुखों तवा किसी का दुःखी दोता है ( यह 
आत॒र्थ विशेषता है) और किसी के शरौर में तत्युरुष के भच्छे रक्षण दोते हैं और किसो 
के झरीर में जुरे लक्षण दोते हैं ( यह पांचवीं विशेषता है ) एक शरोर बच्छे रक्षण वा्ठा तथा 
दूसरा शरीर बुरे लक्षण वाला होता है (यह छठबों शरौर में विशेषता द्ोती है) तथा किसी 
झरीर में संपूर्ण इन्द्रिय के विषयों का झरदग करने में पड़ता ( सामथ्व ) तथा किसी में असामथ्ये 
इन्द्रियों क। द्ोता दे ( यद्द्‌ सातवीं शरोर में विशेषता है) श्सो प्रकार प्राणिमात्र को दिखाने 
बाले स्थूल विशेषों के समान झरौर में सूक्ष्म ( साधारणरूप से न दिखाई पहने वाले ) भी बहुत से 
भेद दोते हैं जिनकी गणना नहीं हो सकतो। वह श्स प्रकार से जन्म का भेद प्रत्वेक आत्मा के 
अपने-अपने नियत कर्मों के भेदों के बिना नहीं हों सकता। यदि इस प्रकार प्राणियों का मिन्न- 
मिन्न कर्म न माना जाय, तो आत्माओों में कोई अतिशय ( विज्वेष ) न होने के कारण, तथा प्रवितरी 
जादि शरौर को उत्पक्ष करने वाले भूतपदार्थों के संपूर्ण आत्मान्ों के लिये समान होने के कारण 
भो भर झरोर को धत्पन्न करने वाले पृथिवी आदि भूतपदार्थों में कोई नियम का कारण न दोने 
से संपूर्ण संसार के झरोर संसार के संपूर्ण प्राणियों को आत्माओं के हैं यह दोष जा जायगा। 
किन्तु प्राणियों का जन्म ऐसा नहीं है, इस कारण बिना आत्मा के कर्मों के कारण माने बिना: 
झरोर की उत्पत्ति नहीं इो सकतो । ( भागे शरीर की उत्पत्ति आत्मा के अदृष्ट से दोती है, श्स 
विषय में दूसरा कारण दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--उन जन्म के कारण कर्मों 
का नाश ने से शरोर का वियोगरूप मरण भो हो सकता है, क्‍योंकि आत्मा के के के 
अनुसार उसके शरोर में उत्पत्ति होने के कारण द्वी उस झरौर के साथ आत्मा का वियोग 
( विछुड़ना ) हों सकता है । ( प्रइन )--क्यों ! किस कारण ! ( उत्तर )--उस शरौर के कारणरूप 
कर्मों का क्षय होने के कारण। क्योंकि उन कर्मों का नाश हो सकता है। कारण यह कि शाल 
के अध्ययन से उसत्न सम्पक्‌ ज्ञान न्यायशास्त्र में कदे हुए प्रमागादि पोड्झ पदार्थों के ( वाल्तविक 
ज्ञान ) से मोह ( मिथ्या शान ) के नष्ट दोने पर विंषयों में दोषदशन होने के करण बीतराग 
( संप्तारिक विषयों में विरक्त ) दोने के कारण शानो पुरुष पुनः संसार में जन्म होने के कारण 
पुण्य तथा पापरूप कर्मों को झरोर, वाणों तथा मन से नहीं करता, इस कारण आगे शरोरों 
को वृद्धि नदीं दोती और पूर्व में संचित किये पुण्य तथा पापकर्मों के छुछ, तथा दुःखरूप फल 
के भोग का प्रारब्ब झरौर में झुगत जाने के कारण संचित कर्मोंका नाश दो जाता है। इस 
प्रकार पुनः ( प्रसव ) जन्म होने का कारण न रइने से वतेमान प्रारब्ब इस झरोर के सिरने 


न न्‍्यायदर्शनस [अ० ३) आ० २, सू० द७-६८ 
रभावात्‌ पतिते5स्मिन्‌ शरीरे पुनः शरीरान्तराजुपपत्तेरप्रतिसन्धि: | अकर्मनि- 
मित्ते तु शरीरसर्ग भूतक्षयानुपपत्तेस्तद्वियोगानुपपत्तिरिति | ६७ ॥ 
तदच््कारितमिति चेद्‌ पुनस्तत्यसज्ञोडपवर्गे ॥ ६८॥ 
अदर्रने खल्वदृष्टमिलुच्यते अदृष्टकारिता यूतेभ्यः झरीरोत्यचिः | न जाल्वनु- 
स्प्ने शरीरे द्रष्टा निरायतनों दृश्यं पश्यति, तश्चास्य दृश्यं द्विविधं विषयश्थ 


( मरने ) पर पुनः दूसरे शरोरों का भागे सम्बन्ध न द्ोने के कारण अप्रतिस्तपी ( बंधन का 
अमाव ) दो जाता दै। नयांत संसार-बंधन से मुक्त हो जाता है। यदि पूव॑पक्षी के मत से बिना 
कमे के ही झरौर की रचना मानी जाय तो शरोर के कारण प्रथिब्यादि भूतपदा्योंका नाश 
न होने के कारण शरौर का वियोग ( विछुड़ना ) नहीं हो सकेगा । अर्थाद्‌ साख्यमत से आत्मा के 
अइष्ट की आवश्यकता न रखने वालो, सत्व, रज तथा तमगरुणरूप जढ़ प्रकृति से हो झरोर को 
रचना मानने पर उस प्रकृति के नष्ट न होने के कारण झरौर के बंधन से मोक्ष न हो सकेगा यह 
सिद्धान्ती का आशय है ॥ ६७ ॥ + 

( इस प्रकार साख्यमत का खंडन करने पर मो पुनः साख्यमत से पूव॑पक्ष को दिखाते हुए 
सूत्रकार एक हो सूत्र में सांख्य से दिखलाये हुए शरौर के वियोग को होने को युक्ति को दिखाकर 
उसका खण्डन सिद्धान्तिमठ से श्स प्रकार करते हैं )-- 

पदपदार्थ--तत्‌ > बद (शरोर), अदष्टकारितं 5 अदश्न (न दिखाई पढ़ने) के कारण होता है; 
इति चेव 5 ऐसा कहोगे, पुनः फिर, तस्पसंगःःउस शरीर प्राप्ति की आपत्ति आ जायगी,. 
अपबर्गे 5 मोक्षावस्था में ॥ ६८ ॥ 

आवार्थ--सूत्र में अदृ्ट शब्द का अदशशन ऐसा अर्थ कर, जो उपभोग के योग्य शब्दादि 
विषय तथा प्रकृति और पुरुष का परस्पर भेद का ज्ञान, सांख्यमत से छिया है, उन्हीं दोनों 
अदर्शन से ही शरीर का भात्मा को वियोग होता दे देसा यदि पूव॑पक्षो सांस्यमत से कहे तो, 
इस दो प्रकार के अदर्शन के मोक्ष अवस्था में भी रहने के कारण पुनः झरौर का अहण आत्मा 
में करना पड़ेगा, य सांख्यमत में आपत्ति आ जायगी, अतः बदझैन के कारण शरौर का वियोग 
देता हे ऐसा सांख्यमत संगत नहीं है ॥ ६८ ॥ 

( इसी आशय से भाभ्यकार दोनों पक्ष से सूत्र को व्याख्या करते हुए प्रथम साख्यमत दिखाते- 
है कि )-शस सूत्र में भदृष्ट शम्द का अर्थ है अदर्शन ( न दिखाई पढ़न। )। इस अदझशन के कारण: 
ही प्रचिब्यादि भूतपदार्थों से शरीर की उत्पत्ति होती है, और अबतक शरीर को उत्पत्ति नहीं होतो। 
तबतक बिना आधार के दिखाई पढ़ने थाढ्म आत्मा विखाई पढ़ने वाले पदार्थों को देख नहीं सकता 
और वह इस् आत्मा के दृश्य ( दिखाई देने बाले पदार्थ ) दो प्रकार के हैं--एक झब्दादियों के 
उपभोगरूप विषय, तथा व्यक्त ( जगत कार्य ) भब्यक्त (प्रकृति ) तथा आत्मा का भेद उसी के 
लिये शारीर को रचना दोती है अर्थाद अदृष्ट से शरीर को उत्पत्ति होतों है इसका यहा अर्थ 
है। ( इस कपन का प्रस्तुत शरीर के वियोग विषय में क्या सम्बन्ध है इस आशय से साध्यकार 
सांख्यमत से आगे कहते दैं कि )--उसे शब्दादि विषयों का भोग, एवं काल, अच्यक्त तथा आत्मा 
का सांख्यश्ाखोक्त रौति से यथार्थ शान के दोनेपर शारौर को ड्त्पज्ञ करने वाले भृतपदा्थो 
का ध्योजन हो जाने के कारण पुनः वे शरीर को उत्पन्न नहीं करते श्स कारण शरीर का वियोग 
हो सकता दै, अतः इंश्वरकृष्ण ने सांख्यकारिका में कहा दे कि-'व्रष्टा ( देखो ), मया ( मैंने ), कद्दाः 


शरीरस्यादष्टनिष्पाद्यताप्र० ]  सभाष्यहिन्दीश्पाल्योपेतस श्षक 


नानात्व॑ चाव्यक्तात्मनोस्तदर्थ: शरीरसर्ग:, तस्मिज्वसिते चरिताथोनि 
भूतानि न शरीस्स॒त्पादयन्तीत्युपपन्नः शरीरबियोग इतिं, एवं चेन्मन्यसे ? 
पुनस्तसक्नोउफरें । पुनः शरीरोत्पत्तिः प्रसज्यते इति | या चालुसपन्ने शरीरे 
दर्शनानुत्पत्तिरदर्शनाभिमता या चापबर्गे शरीरनिबृत्तो दर्शनाजुत्पत्तिरदर्शन- 
भूवा नेतयारदर्शनयोः क चिह्ठिशेष इत्यदर्शनस्यानिवृत्तेरपर्ण पुनः शरीरो- 
सत्तिप्रसज्ञ इति | 

चरितार्थता विज्ेष इति चेत्‌ ! 


न॒करणाकरणयोरारस्मदर्शनात्‌ । चरिताथौनि भूतानि दर्शनाबसानान्न' 
शरीरान्तरमारभन्ते इत्ययं विशेष एबं चेदुच्यते ? न, करणाकरणयोरारस्भ- 
दर्शनात्‌ | चरिताथोनां भूतानां विषयोपलब्धिकरणात्पुनः पुनः शरीरास्म्भो 
हृश्यते प्रकृतिपुरुषयोनोनात्वदर्शनस्याकरणान्निरर्थकः पुनः पुनर्दश्यते | 


इति ( ऐसा समझकर ), उपेक्षकः ( उपेक्षा करता है), एकः ( एक आश्मा ), वरष्टा ( देखों गई ), 
अहं ( मैं ), इति ( ऐसा समझकर ), उपरसति ( हट जाती है ), अन्या ( दूसरी प्रकृति ), सति 
( होने पर ), संयोगे (सम्बन्ध के), भी ७ उन प्रकृति तथा आत्मा का) भपर मा प्रयोजन ( फक ) 
ज्ञ अस्ति ( नहीं है ), सर्गस्य ( सष्टी का ) अर्थाव शरीर वियोग का यह्दों अर्थ है ( इस प्रकार 
सांख्यमत दिखाकर उसका ख़ण्डन भाष्यकार भागे दिखाते हैं कि )--यदि आप ऐसा मानते हैं, 
तो धुनः अपबगगे ( मोक्ष ) में शरोरपदण द्ोने कौ आपत्ति आवेगी आर्थाद पुनः शरोर के उत्पत्ति 
को आपत्ति आवेगी । क्‍योंकि शरौर के उत्पज्ञ न होने पर अद्शन शब्द से कह्दा डुआ उपरोक्त 
दोनों दर्शनों का न द्ोना है-तथा सुक्ति को अवस्थायें भो शरोर के वियोग होने पर भी उक्त 
दोनों ( भोग तथा तत्वज्ञान ) भ्रकार में दशशनों का उत्पन्न न दोना है--शन दोनों अदकझ्नों 
में कोई विशेषता नहीं है, इस कारण आदर्शन के निवृत्ति न होने के कारण मोक्षाबस्था में पुनः 
झरौर की आत्मा को झद्ृण करने का दोष आ जायगा इस कारण अदश॑नरूप अद्ृष्ट को शरोर 
की उत्पत्ति में काणण मानना सांख्य का असंगत है। ( शरीर को उत्पत्ति होने ऊे पूर्व में वर्तमान 
तथा मोक्षाबस्था में बतरेमान उक्त दोनों प्रकार के अदर्शनों में मद्दान भेद है, इस कारण 
अपर होने के पश्चात शरीर के उत्पन्न दोने की आपत्ति नहों आा सकता इस आशय से माष्य- 
कार सांख्यपक्ष से दोनों अदर्शनों के भेद को प्रगट कर उसका खण्डन करते हैं कि )--“बरि- 
ताबंता ( साथेक हो जाना ) विशेष मोक्षावस्था के भदर्शन में भेद है! देसा पूव॑ंपक्षी कददे तो, 
करण तथा अकरण दोनों में आरंभ दिखाई पढ़ने के कारण ऐसा नहीं दो सकता। ( पू्वपक्ष का 
आझय स्पष्ट करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--प्रथिवों आदि भूतपदाय्थों को भोग तथा ज्ञात 
दोनों रूप प्रयोजन हो जाने के कारण पुनः मोक्ष हो जाने पर दूसरे शरोर की उत्पत्ति नहीं 
होती । यद मोक्षावस्था तथा सृष्टि को पू्वांवस्‍्था में झरौरोत्पत्ति होने में विशेषता है अतः 
सिद्धाश्ती का दिया दोष नहीं हो सकता कि मोक्ष के पश्चात भो शरीर को उत्पत्ति होने छगेगो। 
(इस प्रकार पृव॑पक्षी के दोनों आदश्ैनों का भेद दिखाकर उसके खण्डन का आशय प्रगढ 
करते हुए साध्यकार आगे कहते हैं कि )--वयपि एकबार विषयों के मोग कर छेने के कारण 


। झ्षद न्‍्यायदर्शनस [ ह्ञ० ३, आ० २, सू० ६८ 

। तस्मादकर्मनिमित्तायां भूतसष्टी न दर्शनाथों शरीरोत्पत्तियुक्ता, युक्ता तु 
करमनिमित्ते सगे दर्शनाथों शरीरोत्पत्ति: | कर्मविपाकसंवेदन दर्शनमिति । 
तदइष्टकारितमिति क्षेत ? कस्य चिहरर्शनमदृ्ट नाम परमाणुनां गुणविशेषः 

| क्रियाहेतुस्तेन प्रेरिताः परमाणबः सम्मूच्छिताः शरोरसुत्पादयन्तीति तत्र मनः 

।$ समाबिशति स्वगुणेनाइट्टेन प्रेरितं समनस्के शरीरे द्रष्टपलब्धिभंवतीति । 

एतस्मिन्‌ बे दर्शने गुणानुच्छेदात्ुनस्तटसज्ोउपवें । अपबर्ग शरीरो- 

५ त्पत्तिः परमाणुगुणस्यादष्टस्यानुच्छेद्यत्वादिति ॥ ६८॥ 


इलाथथ हुए भूतपदार्थों से पुनः शरोर की उतत्ति होतों है, ऐसा देखने में आता है तथापि 
अकृति तथा आत्मा के भेदश्ञान के अर्थात तत्वशान के न होने से कृतार्थ न हुए भो भूत- 
पदायों से निरयंक दूसरे-दूसरे शरीरों की उल्तत्ति मो बार-वार देखने में आतो दे इस कारण 
सूतपदार्थों कौ रचना बिना कर्म के मानने के पक्ष में शरीर कौ बल्वस्ति दर्शन के लिये दोतो 
है यह संगत नहीं हो सकता । किस्द आत्मा के भदष्ठालसार शरीर को उलवत्ति द्वोतो हैं श्स 
सिद्धान्तिमत से शरोर को उत्पत्ति उपरोक्त दोनों प्रकार के भोग पव्व॑ तत्वज्ञानरूप दर्खन 
के लिये संगत दो सकती दै। क्योंकि इस सिद्धान्तिमत में प्रत्येक आत्मा का अद्ृष्ट मिन्न-मिन्न 
होने के कारण किसी द्वी आत्मा को किस द्वी समय दोनों प्रकार का कर्मफछरूप दर्शन ( संवेदन ) 
| हो सकता है. जो विषयों का भोग तथा मोक्ष का कारण पूर्वोक्त व्यक्त, अव्यक्त तथा आत्मा 
;। का ज्ञान ऐसा दो प्रकार का है, और यद्‌ कर्मो के फल से दी द्वोता है भर्यांद सांड्यमत से 
अकृति से झरीर की बल्यत्ति होने के दो फक हैं, एक विषयों का भोग और दूसरा ब्यक्त, 
अच्यक्त तथा ज्ञान ( आत्मा का श्ञान ) । उसमें जो युक्त नहीं हैं ऐसे आत्माओं ने यद्यपि विषयमोग 
बहुत दिया है इस कारण उनके शरोर के छत्पादक भूतपदारं इताये हैं, तथापि दूसरा तल्व- 
ज्ञान न होने के कारण इतार्थ न होने वाले भो भूतों से पुनः दूसरे शरीरों की उत्पत्ति दोतो 
है। इस प्रकार अनेक शरौर छेते-छेते कदाचिद हो मोक्ष ढोता है। अतः प्रथम झरोर में दी 
विषयमोग हो जाने के कारण भागे के दूसरे झरौर में मो भनंत शरीर छेकर विवेकशान- 
पूर्वक मोक्ष होने के काउतक केबल भौग हों के करने से बोच के संपूर्ण शरौरों को उलत्ति 
सांख्यमत में ब्यथे दो जायगो, क्योंकि दूसरे या तोसरे झरौर में विभेकज्ञान दीं होगा यह 
नियम नहीं है। अतः दूसरे आदि शरौरों कौ रचना बृथा माननों पढ़ेंगी। ( जैनमत के 
खण्डन को इस सूत्र से दिखाते ढुए मराष्यकार जैनियों का मत दिखाते हैं कि )--'बह झरीर 
अदृष्ट से उत्पन्न किया जाता है? ऐसा कह्दो, भर्थाद किसी जैनमतावलूम्बी का ऐसा मत हो-- 
परमाणुओं का उनमें क्रिया होने का कारण एक विशेष युग देजो अइृट कट्दाता है। उससे 
प्रेरणा किये दुए प्रथिव्यादि परमाणु परस्पर संयुक्त होकर झरोर को उत्पन्न करते ईैं--और मन 
अपने शुण से ( बृष्ट से ) प्रेरित होकर शरीर में प्रवेश करता है और मनसहित शरौर में 
आत्मा को उपलब्धि सुख तथा दुःख न मोग द्ोता है? 'ऐेसा बैनमत दिखाकर उसका 
खण्डन करते हुए आगे माष्यकार कहते हैं कि )--इस जैनदश्शन में परमाणुओं के नित्य भदृष्ट- 
रूप गुण का नाश न होने के कारण पुनः मोक्षावस्था के पश्चात भो उसके विद्यमान द्वोने से 
झरौर को उत्पत्ति होने छगेगी | अतः हौन मत से मौ यह सूत्र संगत नहीं हों सकता ॥ इ८ ॥ 
( जैनमत तले दूसरा दोष दिखाते हुए सिद्वान्तिमत से सूत्रकार कहते दें कि )-- 


द शरीरस्याइ्शनिष्पाय्राप्र० ]  समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम्‌ छ्ष७ 


मनःकर्मनिमित्तत्वाब्य संयोगाऊुच्छेदः ॥ ६९ ॥ 
मनोगुणेनाहष्टेन समावेशिते मनसि संयोगव्युच्छेदो न स्थात, तथा 
किकृतं शरीरादपसर्पणं मनस इति ? कमौशयक्षये तु कमोशयान्तराद्विपच्य- 
मानादपसर्पणो पपत्तिरिति | अद्ृष्टदेवापसर्पणमिति चेत्‌ ? योउ5दृष्टः शरीरो- 
पसर्पणद्ेतुःस एवापसर्पणद्वेतुरपीति | न, एकस्य जीवनप्रायणहेतुत्वानुप्पत्तेः | 
एवं च सति एकमदष्टे जीवनप्रायणयोहेंतुरिति प्राप, नैतदुपपद्मयते ॥ ६६॥। 


नित्यत्वप्रसड्बश्च प्रायणालुपपत्तेः ॥ ७० ॥ 


पदपदार्थ--मसनःकमंनिमित्तत्वाव च 5 भौर मन के अट्ृष्ट के कारण होने से मो, संयोगा- 
जुच्छेदः 5 शरीर सम्बन्ध का आत्मा ( पुद्छ ) को वियोग न द्वोगा ॥ ६९ ॥ 

आवार्थ--यदि पुद्रल आत्म! को मन के अषृष्ट के कारण शरीर होता तो मन का शरौर के 
सम्बन्ध से नाश छी न द्ोगा, जिससे मरण न होगा, यद्द भापत्ति आ जायगो। भट्ट मन का 

>झुण दो नहीं हो सकता ऐेसी इत्तिकार ने इस सूत्र की व्याख्या को है ॥ ६६ ॥ 
( सिद्धान्वमत से भाष्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--मन के अद्ृष्ट नामक शुण से 
मन का समावेश ने के कारण झरोर के सम्बन्ध का उच्छेद ( नाज्ष ) न होगा । (प्रश्नी--क्यों 
(उत्तर )--उस जैनमत में शरोर से मनका भपसपेण ( निकलना ) किस कारण से होगा। 
सिद्धान्ती के मत में तो बतंमान शरीर के उत्पन्न करने वाले कर्माशय का नाश दोने पर आगे के 
शरौर को उत्पन्न करने वाले दूसरे कर्मांशय के फलरूप से मन पूर्व शरोर से निकल सकेगा, 
इस कारण सिद्धान्ति के मत से मरण दो सकेगा। यदि 'जिस भद्टष्ट से मत का शरीर में समावेश 
(प्रवेश ) हुआ था उसी भरदृष्ट से शरोर से निकलने के कारण पूर्वपक्षिमत से भौमरण हो 
सकता है? ऐसा पूव्वप्षी कदे तो भर्थाव नो जद्षट मन के शरीर में जाने का कारण है बहा शरीर 
से निकलने का भी मरण है, 'जिससे मरण दो सकेगा! देसा कद्दे तो वह नहीं दो सकता, क्योंकि 
एक दो भददष्ट प्राणियों के जीवन तथा मरण का कारण द्ोना असंगत है। अर्थाव देसा मानने 
| से एक दी अदृष्ट जोबन तथ। मरण दोनों का कारण है ऐसा पूर्वपक्षो के मत से आता है, किन्द 
यह एक ही अट्ृष्ट से जोवन तया मरण दोनों मानना सबंधा असंगत है ॥ ६९ ॥ 
..._ (यदि पूव॑सूत्र में कद्षा हुआ शरीर सम्बन्ध का नाश दोना सिद्धान्वी ने दिखाया था बह 
अत्यन्त अप्रसिद्ध है, क्‍योंकि जों सद तथा क(णरद्वित देखने में भाता दे वद्दों नि देखा 
जाता है--शरौर तो सत होने पर भी करण वाला है, तो वह नित्य कैसे हो सकता है देसे पूवपक्षी 
के आक्षेप का सूत्रकार सिद्धान्तमत से समाधान करते हैं कि )--- 
पदुपदार्थ--नित्यत्वप्रसक्षः च+भौर शरौर में नित्यता की मो आपत्ति दोगो, प्रायणालुपफ्ते 
*मरण के न दो सकने से ॥ ७० ॥ 

आवार्थ--घुख तथा दुःखभोगरूप फछ के अनुभव से कर्माशय का नाश दोने पर शरौर 
के नष्ट दोने को मरण तथा दूसरे कर्माशयों से पुनः झरीर के सम्बन्ध को जन्म कइते हैं; भतः 
यदि अद्डट की अपेक्षा न करने वाले भूतपदार्थों से झरीर को उत्पत्ति मानों जाब तो किसके 
"नाश से मरण द्ोगा, जिससे शरीर नित्य दो जायगा यह दोष आयेगा ॥ ७० ॥ 


इथ८ ज्यायदर्शनस.[ शझ० ३; आञ० २, सू० ऊ०-७॥ 


बिपाकसंवेदनात्‌ कर्मोशयक्षये शरीरपातः प्रायणम्‌, कमोौशयान्तराज् 
घुनजेन्म ! भूतमात्रात्त कर्ंनिरपेक्षाच्छरीरोत्पत्ती कस्य क्षयाच्छरीरपातः 
प्रायणसिति प्रायणानुपपत्तेः खलु बै नित्यत्वप्रसह्गं विद्यः यादच्छिके तु प्रायणे 
श्रायणभेदानुपपत्तिरिति || ७० ॥ 
पनस्तत्यततक्षोउपवर्ग इत्येतत्समाधित्सुराह-- 


अणुक्यामतानित्यत्ववदेतत्स्यात्‌ ॥ ७१ ॥ 
यथा अणोः श्यामता नित्या अभ्निसंयोगेन श्रतिबिद्धा न पुनरुत्पग्मते 
एवमहष्टकारितं शरीरमपर्बर्ग पुनर्नोत्पद्यत इति ॥ ७१॥ 


( स्लिद्धान्तमत ले सूत्र की व्यार्य। के आरम्भ में शरोर के अनित्य दोने का मूछ स्पष्ट करते 
हुए भाध्यकार कहते हैँ कि )-विपाक (कर्म के फल) के संवेदन (मोग) से कर्मांशय 
(आरब्यकर्म ) का नाश होने पर जो शरीर गिर जाता है उसे 'प्रायण” मरण कहते हैं । दूसरे 
कर्माशय (आरब्य से वचे हुए संचित कम) के कारण दूसरा शरीर अहण करना रूप पुनः 
जन्‍म आत्मा को लेना पढ़ता हैं। किन्तु यद सब अृष्ट को अपेक्षा न करने वाले केवक 
बृधिन्यादि भूतपदार्थों से शरीर को उत्पत्ति मानने पर किसके क्षय से झरौर का गिरनारूप 
मरण होया, और मरण के न होने से शरीर नित्य मानना पड़ेगा ऐसा हम समझते हैं और 
यदि मरण अकस्मात॒ ( बिना कारण ) माना जाय तो प्राणियों के मृत्यु होने में भेद न होगा, 
अर्थात सब प्राणियों का मरण पक दी प्रकार से इोने लूगेगा। अर्थात झरौर के बनाने वाले 
बरचिब्यादि भूतपदावों के स्थित दोने के कारण शरीर के न गिरने से मरण न होगा, जिससे 
शरौर नित्य है यद आपत्ति आ जायगो। यदि शरौर के गिरने ( मरने ) में कोई कारण न हो 
तो सब प्राणियों की सृत्यु एक द्वी प्रकार से होने छगेगो। जिससे कोई गर्म हो में मर जाता है, 
कोई उत्पन्न होते द्वी मर जाता है, कोई बल्यावस्था में इत्यादि मरण के प्रत्यक्ष दिखाई पढ़ने वाले 
मिन्न-मिक्त प्रकार न हो सकेंगे। तथा बिना कारण मरण माना जाय, तो सदा मरण होगा या 
नहीं दी होगा, माकाश तथा भाकाझपुष्प के समान यह भी दोष आ जायगा तस्माव बिना कर्म 
के शरौर को उत्पत्ति नहीं हो सकती ॥ ७० ॥ 

( सिद्धान्ती ने मोक्षाबस्था में मी पुनः झरीर की उत्पत्ति दोने का जो दोष दिया था, उसका 
पूरंपक्षिमत से किये समाषान के आशय वाले पूर्वपक्ष सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार कइते 
है कि )--अपवर्गे ( मोक्ष ) में पुनः शरौरग्रदण को आपत्ति होगी, ऐसा जो सिद्धान्त ने कद्दा 
था उसका समाधान करने की इच्छा से पूर्वपक्षो के मत से सूचकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--अणुश्यामतानित्यत्ववत्‌ » पार्थिव परमाणुओं के श्याम रूप कौ नित्यता के. 
समान, धतव्‌ > यद्द ( मोक्ष में झरीर का न होना ), स्वात 5 होगा ॥ ७१ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार पर्व परमाणुओं के नित्य होने पर भो उनके स्यामरूप आदि 
युण अनित्य ही होते हैं उसी प्रकार उनका भरद्ृषररूप युण भो अनित्य द्वोता है, अतः मोक्षावस्था 
के पश्चाव उस बटृष्ट में न होने से पुनः झरोर को उत्नत्ति नहीं दो सकती ॥ ७१॥ 

(इसी आशय से पूर्वपक्षसूत्र दी भाध्यकार व्यास्या करते हैं कि )--जिस प्रकार पार्षिव 
परमाणु का इयामरूप गुण नित्य दोने पर भी अप्निसंयोग से नष्ट होंने पर पुनः इवामरूप को 
उत्पत्ति नहीं होती, उसी प्रकार आत्मा के अद्दृष्ट से उत्पन्न हुआ झरीर पुनः मोक्षावस्था में उत्पन्न 


शरीरस्याह्टनिष्पाद्यताप्र० ] समाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस क्र 


नाक्ृतास्यागमग्रसज्ञत्‌ ॥ ७२॥ 
नायमस्ति हृष्टान्तः, कस्मात्‌ ? अक्ताभ्यायमप्रसक्भात्‌ | अक्ृत॑ं प्रमाणतों 
उल्ञपपन्न तस्याभ्यागमोडस्युपपत्तिव्यबसायः एतच्छुदघानेन प्रमाणतो- 
इनुपपन्न॑ सन्‍्तव्यप्‌ । तस्माज्नायं दृष्टान्तो न प्रत्यक्ष न चानुमानं कि चिदु 
च्यत इति | तदिदं दृष्टान्तस्य साध्यसमत्वसभिधीयत इति | 


अथ वा नाहताभ्यायमप्रसक्नाव | अणुश्यामताहष्टान्तेनाकर्भनिमित्तां 


नहीं होता, इस कारण छिद्धान्ती का मोक्षावस्था में पुनः शरोर के उत्पत्ति को आपत्ति देना 
असंगत है ॥ ७१ ॥ 

पूबेपक्षी के आक्षेप का समाधान सिद्धान्तिमत से करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

'पदपदार्थ--न + नहीं, अक्ृताभ्यागमप्रसज्ञाव 5 न किये हुए कर्मों के फलों की प्राप्ति होने को. 
आपत्ति आपका प्रमाण के अविषय ( विरुद्ध ) के मो मानने को आपत्ति आने से ॥ ७२ ॥ 

आवार्थ--उपरोक्त अगुइ्यामता का इृष्टान्त लेकर यदि अपबयणे में भद्ृष्ट के अनित्य इने के. 
कारण शरीर की उत्पत्ति नहीं हों सकती ऐसा माना जाय तो प्रमाण के विरुद्ध मानने को आपत्ति 
आवेधो, क्‍योंकि इस विषय का साधक न कोई प्रत्यक्षप्रमाण या अनुमानप्रमाण पूवेपक्षी ने 
दिया है, अतः यह इृष्टान्त ही पूर्व में सिद्ध करने योग्व होने के कारण इृष्टान्ताभास है, अथवा 
इस इृष्टान्त से कर्म निमित्त शरीर को उत्पत्ति न मानने पर आत्मा न किये हुए झुख-दुःख के 
कारण कर्मों का आत्मा से खुख-दुःखरूप फकः मिलता है, यह आपत्ति आ जायगो, अतः पृ्वपक्षो 
का मत सर्वेधा संगत नहीं है ॥ ७२॥ 

( सिद्धान्तिसूत्र की पूर्वफक्षों के उपरोक्त दृष्टान्त से क्मेनिभित्त झरोर नहीं होता इस आक्षेप का 
खण्डन करते दुए दो प्रकार से भाध्यकार न्‍्याख्या करते हैं--जिसमें प्रथम व्यस््या ऐसी हैं कि )-- 
यह पूर्व॑पक्षों ने दिया डुआ भणुक्यामता का दृष्टान्त झरौर में कर्म कारण नहीं है यद सिर 
नहीं कर सकता । ( प्रश्न )-क्‍्यों ! ( उत्तर )--अक्त के स्वीकार करने को आपत्ति आने से । 
यहाँ सूत्र में अकृत शब्द का अर्थ है प्रमाण से सिद्ध न होना--उसका अम्यागम--( अनुपपत्ति ) 
स्वीकार करना, भर्थाव ( न्यवसाय ) निश्चय द्ोना। क्योंकि इस दृष्टान्त मै झरौर में कमंतिमित्त 
नहीं है ऐसा अड्धा ( विश्वास ) करने वाले को प्रत्यक्षादि भ्रमाण के विरुद्ध मानना दोगा। इस 
कारण यद्द अणुस्यामता का दृष्टान्त नहीं है। क्‍योंकि श्स दृष्टान्त से शरीर को बिना कम को 
उत्पत्ति दोने में पूर्वपक्षो ने न कोई प्रश्यक्षप्रमाण कद्दा ऐ, न कोई अनुमानप्रमाण। इस कारण 
यह दृष्ान्त में ही साध्वसमत्व (सिद्ध करने योग्य ) है यह कद्ा जाता है अर्थाद्‌ इृष्टान्त दी 
असिद्ध है यद्द उत्तर का तात्पये है। अरथांव परमाणुरूप श्यामता को जो पूर्वपक्षी ने नित्यता 
मानो है, उसके विरुद्ध दी पारित परमाणुओं का इयामरूप, अकारण ( कारण से रहित ) नहीं कै 
पाबिवल्‍ूप दोने से, रक्तादिस्‍्य के समान ऐसा अनुमान दो सकता है। ( दूसरी सूत्र को ब्याल्या 
आष्यकार ऐसी करते हैं कि )--अणुश्यामता के इृष्टान्त से यदि शरौर को उत्यसि कर्म के कारण 
नहीं होती ऐसा पूवंपक्षी समाधान करें, तो भक्त के स्वोकार की आपत्ति आ जाथगी। क्योंकि- 
अविष्य सुख-दुःखरूपफछ के कारण पुण्य तथा पापरूप कमे के न करने पर भी भात्मा को सुख 


द्ण स्यायदुझनख्‌ [ झ० दे, झा० २, सु» ७२ 


शरीरोस्पत्ति समादधानस्याकृताभ्यागमग्नलन्नः | अकृते सुखदुःखद्देती कमेणि 
पुरुषस्य सुख दुःखमभ्यागच्छतीति प्रसब्येत | ओमिति त्रुवतः प्रत्यक्ष/तुमाना- 
गमविरोधः | 


अत्यक्षविरोधस्तावद्धिन्नमिदं सुखदुःखं प्रत्यात्मवेदनीयस्वात्‌ प्रत्यक्ष स्ब- 
शरीरिणाम | को भेदः ? तीज मन्‍्द चिरमाशु नानाप्रकारमेकप्रकारमिति 
एबमादिविशेष:। न चास्ति श्रत्यात्मनियतः सुखदुःखट्देत॒ुविशेषः, न चासति 
हेतुबिशेषे फलबिशेषो दृश्यते | कर्मनिमित्ते तु सुखदुःखयोगे कर्मणां तीजमन्द- 
पपत्ते: कर्मसख़यानां चोत्कपोपकर्षभाबान्नानाविचैकविधभावाद् कर्मणां 
सुखदुःखभेदोपपत्ति: | सोउय॑ देतुभेदाभाबादू दृष्टः सुखदुःखभेदो न स्थादिति 
अत्यक्षविरोध: | 


तथा उनुमानविरोषः दृष्ट हि पुरुषगुणव्यवस्थानात्सुखदुःखब्यवस्थानम्‌ | 
यः खलु चेतनावान्‌ साधननिर्व॑तनीय सुख्त बुद्॒ध्वा तदीप्सन्‌ साधनावाप्तये 


तथा दुः्ख़मोग की होने की आपत्ति आ जायगो। यदि इस प्रकार न किये कर्म का फल माना 
जाय तो यह मानना प्रत्यक्ष अनुमान आदि सम्पूर्ण प्रमाणों से विस्द्ध होगा | जिसमें से प्रत्यक्ष का 
विरोध इस प्रकार से आता है कि--सम्पूर्ण शरौरबारी प्राणियों को यह प्रत्यक्ष देखने में आता 
है कि प्राणिमात्र के झुख तथा दुःख भिन्न-भिन्न दें न कि एक हो प्रकार के, ऐसा प्रत्येक प्राणियों 
के आत्माओं के अनुभव से सिद्ध होता दै। ( प्रश्न )--प्राणियों के रुख तथा दुः्ों का भेद 
क्या है! ( उत्तर )तीज़ ( तोखा ), मन्द ( मन्दा ), चिर ( देर से इोने वार ), आशु ( झोत्र 
होने बार ), अनेक प्रकार का तथा एक प्रकार का। इस प्रकार प्राणियों के सुख तथा दुशखों में 
विशेष है। किन्तु पूवंपक्षी के मत में अ्वेक आत्मा में नियम के कारण वर्तमान मिन्न-मिन्न सुख 
तथा दुःख का कारण कोई भी विशेष नहीं डे । और दिना विशेष कारण के सुख तथा दुःखभोगरूप 
कल का “विशेष देखने में नहीं आता । और सिद्धान्तो के मत में तो भात्माओं के किये कर्म के 
अलुसार सुख तथा दुःख का सम्बन्ध मानने से, किये कर्मों को तौबता, मन्दता दोने के ब 
ज्तथा संचित ( बढ़रे हुए ) कर्मों के उत्कृष्ट ( मच्छे ) तथा अपकृष्ट ( खराब दवोने ) के कारण मा, 
तथा उन कर्मों के अनेक प्रकार एवं एक प्रकार के होने के कारण भो, कर्मों को विशेषता से 
उसके छुख-दुःखभोगरूप फलों में भेद हो सकता दे । इस प्रकार यह पू्वपक्षों के मत में कारण का 
ओद न होने के कारण प्रत्यक्ष दिखाई देनेवाला सुख तथा दुःखरूप फल का भेद नहीं दो 
सकेगा--इस कारण दरीर की उत्पत्ति में कमं का कारण न मानने के पक्ष में प्रत्यक्षप्रमाण का 
विरोध द्वोता है । ( इसो प्रकार अनुमानप्रमाण का मो विरोध आता दै--कयोंकि आत्मा के युग को 
कमी अदृष्टरूप व्यवस्था के अनुसार दो उसे सुस्न-दःख आदि उत्पन्न होते हैं, यह व्यवस्था 
देखने में आती है। ( इसो संक्षिप्त अनुमानबिरोष को स्पष्ट करते हुए माष्यकार कइते हैं कि )-- 
जो चेतना वाला ( जानने वाल्मा ) प्राणी झुख के साधनों से झुख उत्पन्न धोता है यह बनकर 
उस झुख को इच्छा करता हुआ सुख के साधनों की प्राप्ति होने के लिये प्रयत्न करता है बह 
अआणी झुख को प्राप्त करता है, और जो श्ससे विपरीत द्वोता है, अर्थात सुखसापन को प्राप्ति के 


शरोरस्यादषटनिष्पाद्यताप्र० ]  प्रभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ३६३ 


प्रयतते स सुखेन युज्यते न बिपरीतः।| यत्व साधननिव॑तंनीयं दुःख बुद्ष्बा 
तज्जिहास: साधनपरिबर्जनाय यतते स च ठुःखेन त्यब्यते न बिपरीतः। 
अस्ति चेद॑ यत्नमन्तरेण चेतनानां सुखठुःखव्यवस्थानं तेनाषि चेतनगुणान्त- 
रव्यबस्थाकुृतेन अवितव्यमित्यनुसानम्‌ । तदेतदकमनिमित्ते सुखदुःखयोगे 
विरुष्यते इति | तब गुणान्तरमसंवेद्यत्वाददरश विपाककालानियमाश्चाव्यव- 
स्थितम्‌ | बुद्धयादयस्तु संवेद्यात्वापवर्गिणश्रेति | 

अथायमविरोधः । बहु खल्बिदसा्ष छषीणामुपदेशजा तमनुष्टान परिव जे ना- 
श्रयमुपदेशफल च शरीरिणां ब्णोश्नमबिभागेनानुष्ठानलक्षणा प्रवृत्ति: परिव्ज- 
नलक्षणा निवृत्ति: तन्नोभयमेतस्यां दृष्टी नास्ति कर्म सुचरितं दुश्चरितं वा 


हिये प्रयास नहीं करता दे वह सुख्रो नहों होता । और जो प्राणी दुःख के साधनों से दुःखो होता 

है यद जानकर उस दुःख के त्याग करने कौ इच्छा करता (ुआ दुःख दोने के कारणों के त्याग 

करने के छिये प्रयत्न करता है, वद दुःली नदों होता, और इसके विपरीत द्ोता है अर्थात दुःख- 

साधनों के स्थाग का उपाय नहों करता वह दुःखों दोता हैं। किन्द कमौ-कमो बिना प्रयर्न के भी 

प्राणियों को छख तथा दुःख का भोग मोगना पढ़ता है ऐसा देखने में आता है, जो अवश्य प्राणियों 

के किसो विशेष युर्शों के व्यवस्था से दो होता है ऐसा अनुमानप्रमाण से सिद्ध होता है। किन्तु 

बह सम्पूर्ण प्रकार सिदधान्तो के मत से कमें के कारण झरोर की उत्पश्ति मानने के पक्ष में हो हो 

सकता है, न कि जो पूर्वपक्ञी कम से शरौर की उत्पत्ति नहीं मानता उसके पक्ष में, क्योंकि प्राणों 
झुख्ध तथा दुःख दोने में उसके मन में कोई कारण नहीं दै अतः विरोध जा जायगा। ( वह यह 
उस इस दूसरे अद्ृरूप युण का न प्रत्यक्ष होता है, न क्षणिक है इस कारण ज्ञानादिरूप आस्मा के 
जु्णों से विलक्षण है, जो अतोन्द्रिय धर्म तथा अधमंरूप होने के कारण अदृष्ट कहछाता है, श्सों 
भाशा से भाष्यकार भागे कहते हैं कि )--बह्‌ दूसरा थुण प्रत्यक्ष न होने के कारण अद्ृष्ट है, और' 
विषाक ( फभोगकाल ) का नियम न होने से व्यवस्थित है। किन्तु बुद्धि जादि युग में भात्मा 
से जाने जाते हैं. तथा उत्पत्ति विनाश वाले हैं। ( पू्पक्षी के मत में भागम का विरोध भौ आता 
है, इस आशय से भाध्यकार कदते हैं कि )-यह अनेक प्रकार का प्राचीन महर्षियों का उपदेश- 
समूह है जिसमें सत्कमं करना तथा निदित कर्मों को छोड़ना आधार है, जिससे प्राणोमात्र को 
उस उपदेश का अमीष्ट फल मिलता है। अर्थात धर्मशाजों में विधान किये मरद्मण, क्षत्रियादि वर्ण 
तथा मद्राचर्यादि आमों के प्थक-प्रथक्‌ विधि के कारण उपदेशालुसार चढने वाले प्राणियों की 
अपने अपने सत्कर्मों में प्रदृत्ति तथा निषिद्ध कर्मों से निरत्ति होती है। यह प्रज्तत्ति तथा निदृत्ति 
दोनों शरीर की सृष्टि कर्मनिमित्त न मानने बांछे पूव॑पक्षी के मत में नहीं हों सकती, क्योंकि 
उसके मत में सुकृत ( पुण्यकर्मे ), अयवा दु्वरित ( निषिद्धकर्म ) भो नहीं है। जिससे प्राणियों को 
आत्माओों को आइृष्टालुसार झुख तथा दुःख का सम्बन्ध हों सकता है, इस छोकसिद अलुभब में 
विरोध आ जायगा । अर्थात यदि कमे के कारण दरौर कौ रचना तथा झुख दुश्खादि भोग दोता 
हो तो प्मशास्रों में कदे हुए वर्णाअमर््मों को करने से झुख; और श्ाल्म में निषेध किये विस्द 
पापकर्मों को करने से अषर्म द्वारा दुःख होता दे यह व्यवस्था न हो सकेगो, एस व्यवस्था का न 
होना सम्पूणं आगर्मों से विरुद्ध द्वी है। ( पूवपक्षिमत मैं दिये दोषों कौ समाप्ति करते हुए 
आध्यकार आगे कहते हैं कि )--इस कारण विना कमें के शरोर कौ रचना दोतों दै तथा बिना- 


आदर न्यायदर्शनस्‌ [ञअ० ३, आ० ३, .सू० ७२ 


कर्मनिमित्तः पुरुषाणां सुखदुःखयोग इति विरुष्यते | सेय॑ पापिछ्ठानां मिथ्या- 
डष्टिरकमेनिमित्ता शरीरस्ृष्टिरकर्मनिमित्त: सुखदुःखयोग इति ॥ ७२॥ 


इति त्रयोदशभिः सूत्रैः शरीरस्याह्ट्टनिष्पाद्यताप्रकरणम्‌ | 


इति श्रीबात्स्यायनीये न्‍्यायभाष्ये ठृतीयाध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ | 
समाप्तश्नायं ठृतीयोडध्यायः ॥ २॥ 


>ब्लकीध8- 


पृष्वनपापरूप कर्मों के हो प्राणिमात्र को झुख एवं दुःख प्राप्त दोते हैं, ऐसा मानना अतिपापों 


नास्तिक पू्पक्षियों का मिव्याश्ञान है इसमें कोई सन्देद नहीं है ॥ ७२ ॥ 


इस प्रकार वात्स्यायन भह्र्षि के किये हुए न्‍्यायमाध्य में 
तृतीय अध्याय का द्वितीय आहविक समाप्त हुमा । 


-+5<&%«. - 


अथ चतुर्थाध्यायस्थाग्ममाहिकम्‌ 


मनसो5नन्तरा प्रवृत्ति: परीक्षितव्या तत्र खलु याबद्धमौधमाश्नयशरीरादि 
परीक्षितं सो सा भ्रवृत्ते: परीक्षेत्याह-- 


प्र्ृत्तियंथोक्ता ॥ १ ॥ 
तथा परीक्षितेति ॥ १ ॥ 


(५) अद्ञत्ति और दोपसामान्य के परीक्षा का प्रकरण 

( अतुर्धाष्याय में आत्मा, शरीर, इन्द्रिय, अर्थ, बुद्धि तथा मन नामक कारणरूप छ प्रमेय- 
ददाधों को क्रमप्राप्त होने के कारण परीक्षा कौ जाती है। यही इस चतुर्थ अध्याय का विषय 
है। उसमें भी प्रथम आहिक में विरुद्ध धर्म वाले प्रत्ति आदि विषथों का विचार करना के, 
और द्वितीय आाद्विक में अवसरप्राप्त संपूर्ण आत्मादि प्रमेयपदार्थों को तत्वशानरूप विषयों पमे 
कला निरूपण किया जायगा। जिससे इस प्रइकत्ति और दोषपदायों के सामान्य परीक्षारूप 
अथम प्रकरण में प्रथम सिद्धान्तसूत्र के भवतरण में भाष्यकार अध्याय के क्रम का निरूपण 
करते हैं कि )--मनरूप प्रमेयपदा्थ की परीक्षा के पश्चात ऋ्रमप्राप्त प्रवृत्तिपदार्थ को परीक्षा 
करना है। अर्थाव प्रथमाध्याय के 'आत्मशरीर' इत्यादि प्रमेयपदा्थों के उद्देश सूत्र में मन 
के पश्चात प्रचृत्ति क। दी उद्देश ( नामग्रदण ) होने के कारण मन के परौक्षा के पश्चात प्रवृत्तिरूप 
अमेयपदार्थ के द्वी परीक्षा का अवसर हैं। (इस प्रकार पूर्व में को गई मन को परीक्षा को 
सूचना कर इस सूत्र का अवतरण देते हैं कि )--उसमें जितने थम तथा अपम आदि के 
आधार शरीर शत्यादिकों को परीक्षा पूर्व में की है, वह संपूर्ण परृत्तिरूप प्रमेयपदार्थ कौ डी 
परीक्षा दै अर्थात संपूर्ण प्राणोमान्न को प्रदृत्ति धर्म के अन्‍्तगंत होने के कारण उसकी 
परीक्षा में प्रवत्ति की भो परीक्षा दो जातो है, यद समझ लेना चाहिये। श्स आशय से 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--अरृत्तिः 5 प्रवृत्ति नामक प्रमेयपदा्, यथा ७ जिस प्रकार, वक्ता ० कदी गई है ॥8॥ 

आवार्थ--अर्थाद॒ प्रदृत्ति का जिस प्रकार रक्षण किया था उस प्रकार परीक्षा भी उसको हो 
गई क्‍योंकि प्रशृत्ति लक्षण से हो उसको परीक्षा भी द्वो हों गईं है। ( किन्तु दत्तिकार को यह 
सूत्र को पूर्ति करना अमिमत नहीं है, इसी कारण उन्होंने कहा है कि )--इस सूत्र में “तथैब” इस 
प्रकार अवशिष्ट भाग की पूर्ति करनी चाहिये । किन्तु यह दृत्तिकार का मत संगत नहीं है, क्‍योंकि 
इस प्रकार शेष पूरण करने से देशों सूत्र में आकांक्षा ( जिशासा ) के धान्त होने के कारण भागे 
के 'तथादोषा! इस सूत्र के तथा शब्द में भी “यथा! इस दूसरे शब्द को पूर्ति करने के कारण यह 
्द्ृत्तिदो सामान्य प्रकरण” -एक प्रकरण नहीं हो सकेगा, इस कारण आगे के सूत्र में 
झब्द के साथ भन्‍्वय करना हो युक्त है। भिससे जिस प्रकार कर्दे हुए क्षण वाली प्रवृत्ति दोतो है 
उसी प्रकार उद्देश प्रकरण में कद्दे हुए छक्षण बाले राग-देवादि दोष मो बढ दोनों सूत्रों का 
'मिकछित बर्थ द्वोता है यद सूबकार का भाशय दै॥ १॥ 

(इसी आशय से साध्यकार सूत्र की व्याख्या करते हुए उसमें अवशिष्ट आकांक्षित भाय कौ 
'यूति करते दें कि )--तयथा ( उस प्रकार ) उस भ्रवृत्ति को परीक्षा भो कह्टी गई ॥ १॥ 


ज्द्छ न्यायद्झनस्‌ [अ० ४, आ० १, सू० रे 


अबृक्ष्यनन्तरास्तद्दि दोषाः परीक्ष्यन्तामित्यत आह-- 
तथा दोषाः ॥ २॥ 

परीक्षिता इति। बुद्धिसमाना श्रयत्वादात्मगुणाः, प्रवृत्तिद्ेतुत्वात्‌ पुनभेब- 
प्रतिसन्‍्धानसामध्योश्व संसारहेतबः, संसारस्यानादित्वादनादिना _प्रबन्धेन 
अवरतेस्ते, सिथ्याज्ञाननिवृत्तिस्त्तजज्ञानात्‌ तब्निवृत्तौ रागदरेब्रबन्धोच्छेदेडपवर्ग- 
इति । प्रादुभोबतिरोधानधर्सका इस्येबमाशुक्तं दोषाणामिति ॥ २॥ 

प्रवतेनालक्षणा दोषा इत्युक्तं तथा चेमे मानेष्योसूयाविचिकित्सामत्स- 
रादयः ते कस्मान्नोपसद्ज यायन्‍्ते इस्यत आह-- 


( आये के सिद्धान्त सूत्र के अवतरण में परव॑पक्षों का आक्षिप दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं 
कि )--'बदि प्रवृत्तिरूप प्रमेयपदार्थ की परीक्षा उसके पूर्वोक्त क्षण के करने से दी दो गई तो उसके 
पश्चात कद्दे हु दोषरूप प्रमेयपदार्थों की ही परीक्षा सूत्रकार को करनों चाहिवे” इस अआश्षेप के- 
समाधान के लिये सूत्रकार कहते हैं कि-- 

पद्पदार्थ--तथा 5 उस प्रकार, दोषाः 5 रागड्वेपादि दोष भौ ( परीक्षा दिये गये )॥ २॥ 

आवार्थ--प्रवृत्ति के समान होने से प्रवृत्ति की परोक्षा करने से द्वो रागद्रेषादि दोषों के- 
सत्ता को परौक्षा कहो गई दी है ॥ २ ॥ 

( सूत्र के शैपमाग की पूर्ति करते हुए भाष्यकार सिद्धान्त सूत्र की व्याख्या करते हैं 
कि )--प्रइत्ति के समान द्वोने के कारण रागदेपादि दोषों की भी परोक्षा दो गई। ( उपरोक्त- 
विषय का समर्थन करने के लिये रागादि दोषों में कार्यहूप प्रदृत्ति को समानता दिखाते ढुए 
आष्यकार कहते हैं कि )--बुछि के आधार में द्वो रहने वाले होने से आत्मा के संपूर्ण युण पूर्वोक्त- 
कायिक, मानसिक, वाचिक ऐसी तौनों प्रकार को प्रवृत्ति के कारण होने से, तथा पुनः जन्म छेने 
के सामर््व के होने से मो संसार के कारण द्वोते हैं, जिस संसार के बनादि होने के कारण संबूर्ण 
आत्मा के गुण अनादि प्रबन्ध ( प्रवाह) से प्रवृत्त हुआ करते हैं। जिसमें से तत्वशानरूप- 
आत्मा के यण से मिथ्याज्ञान की निद्ृत्ति दोतों है, और उसके निदृत्त होने से राग, देप, । 
इन तीनों दोषों के सम्तान का नाश दोने पर अपबर्ग ( मोक्ष ) होता है। इस प्रकार सन्तान- 
रूप से प्रदत्त दोने के कारण रागादि दोष उत्पत्ति तथा नाशधर्म बाक्ते हैं, इत्यादि (१२२ 
शशा१८, ३।१२५) सूत्र में प्रसंग से जो कद्दा गया है वह“ उनकी परीक्षा मो की गई है। यह 
जानता चाहिये। अ्धांद प्रिय तथा अप्रिय विषयों के चिन्तन से उत्पन्न हुए रागरादि दोष, विषयों 
की चिन्ता करने वालो बुद्धि के भाषार को छोड़कर नहीं रह सकते, क्योंकि सैत्र को विषय का 
जचिस्तन दो और मैत्न को रागादि दोषद्दों ऐसा नदीं होता, इस कारण बुद्धि के समान भाश्रय 
होने से, और इद्धि के भात्मा में द रइने से दोष भी आत्मा के दी शुण होते हैं ऐसा मानना 
आवश्यक है । और आत्मा के युण होने से उसके काय॑ प्रइत्ति के समान द्ोने के कारण प्रवृत्ति को 
परीक्षा से ही दोषों कौ मो परीक्षा मी हो गई यह सूत्रकार का आशय है। इसो विषय का 
आध्यकार ने उपरोक्त प्रकार ले ब्याख्या में स्पष्टीकरण किया है, अतः प्रदृत्ति तया दोषों को प्रयक: 
परीक्षा करने कौ आवश्यकता नह्वीं है॥ २॥ 

(३) दोषों के ब्रेराश्य का प्रकरण 


इस श्रथक्‌ प्रकरण के विषय में कुछ नवीन विद्वानों का विवाद है कि प्रथम सूत्रका एकद्दी... 


अशृत्तिदोपपरीक्षाप्र* ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ८ 


तजनराइय॑ रागदेपमोहार्थोन्तरभावात्‌ ॥ ३॥ 
तेषां दोषाणां ज्यों राशयखयः पक्षाः। रागपक्षः कामों मत्सरः स्प्रहा 
कृष्णा लोभ इति। द्वेषपक्षः क्रोध इष्यौउसूया द्रोहोडमर्ष इति। मोहपक्षो 
मिध्याज्ञानं विचिकित्सा मानः प्रमाद इति त्रैराश्यान्नोपसद्भथायन्ते इति। 


प्रकृति को परीक्षा का प्रकरण है--और द्वितीय सूत्र से नबम सूत्र तक दोषों की परीक्षा का एक 
हो प्रकरण है ऐसा प्रकरणों क। विमाग संगत है दशा उन विद्वानों का मत है। जिसका समाधान 
यह दो सकता दे कि ऐसा मानने से प्रथम प्रकरण एक हो सूत्ररूप होगा, दिन यह असंगत है 
क्योंकि अनेक सूत्र समुदाय ही को प्रकरण कहते हैं। अतः प्राचौन दी प्रकरणों का विभाग युक्त 
है, जिससे प्रथम दो सूत्रों का एक प्रकरण द्वोता है जिसमें प्रवृत्ति तवा दोष दोनों कौ सामान्यरूप 
से परीक्षा को गई है, और दूसरा ततीय सूत्र से प्रारम्भ कर नवम सूत्र तक दोषों के विशेषों को 
परीक्षा कौ गई है ऐसी यदों वर्धमान उपाध्याय ने समालोचना को है। (इस प्रकार दोषों कौ 
अनेक प्रकार से परीक्षा करने के पश्चात जिस विषय में दोषों को परीक्षा नहीं हुई दै उस विषय को 
परीक्षा करने के छिये प्रइन द्वारा प्रारम्भ करते हुए भाष्यकार सिदान्तसूत्र का अवतरण देते 
है कि )--प्रदन है कि पूर्व में 'प्रदृत्ति करने के स्वभाव वाले दोष होते हैं? ऐसा दोषों का लक्षण 
कहा गया है। डलों प्रकार राग, देष और मोह के समान, मान ( अहंकार ) ईध्यांदि (डाई ) 
असूया ( स्पर्धा ), विचिकित्स। ( संशय ), मत्सर ( मात्सयं ) इत्यादिक भी दोष हैं, जो प्रवृत्ति कराते 
है उनको सूतरकार ने दोषों में गणना क्यों नहीं की ! जिसके समावान में सूनकार कहते हैं-- 

परदुपवार्थ--तप्ैराइवं ७ उन दोषों के तोन राशि ( समुदाय ) हैं, रागद्रेष मोदार्थन्तरमा- 
बाद > राग, देष तथा मोइ श्स भेद से ॥ ३॥ 


आबार्थ--प्रइन करने में कददे हुए मान, इंध्या, इत्यादि दोष, इन तोन राग, देष तथा मोह के 
ही अन्तर्गत है, इस कारण उस सब का इन तोनों में दो यथायोग्य विमाग ( बैंटे) हैं, इसलिये 
मान आदिकों को धरथक्‌ कहने की कोई आवश्यकता नहीं है ॥ ३॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र को ध्याख्या करते हैं कि )--उन पूव्॑रन्य में कदे हुए 
दोषपदाबों के तीन राशि ( समुदाय ) हैं अर्थात तीन पक्ष हैं। जिनमें से--( १) खो सस्तन्बी 
अमिलापारूप काम, (२) नष्ट होने वाले पदार्थ के त्याग न करने की इच्छारूप मत्सर, 
(३ ) जिस पदाथ में अपनो सत्ता नहीं दो देसे दूसरे को पदार्थ के लेने की इच्छारूप सदा, 
(४ ) जन्मान्तर के कारणरूप आशा नामक दृष्णा, (५) अन्याय से दूसरे के धन के अपदरण को 
इच्छारूप लोभ ये पाँच रागपक्ष के दोष हैं। ( १) शरीर तथा इन्द्रियों में विकार होने के कारण- 
रूप क्रोष, (२) सर्वेताधारण पदार्थ को लेने कौ इच्छा करने वाले को रोकनारूप ईर्ष्या, 
(३ ) दूसरे के यों को सदन न करनारूप असूया, (४) दूसरे का अपकार करने की इच्छारूप 
दो, ( ५ ) अपकार करने का सामथ्ये न दोनारूप अमप॑ ये पाँच द्वेष नामक दोष के पक्ष में 
अन्तगंत दैं। (१) मिथ्या (झूठा) शान, ( २) विचिकित्सा ( संशय ), (३)न रहने बाले 
तथा रहने वाले युर्णों को आरोपकर (अपने में मानकर ) (४) अपना संसार में उत्कप प्रसिर् 
करना रूप मान (५) कतेव्यकर्म को न करनाझुप प्रमाण ये पाँच तृतौय मोह दोषपक्ष के हैं। 
इस कारण उनको प्रथक्‌ नहीं कद्टा गया है। "सिद्धान्तों का दोषों का तोन हैं यह कइना भी 
अस्त है, क्योंकि राग, द्वेष तथा मोद में प्रइत्ति को उत्पन्न करना यह पक हो दोषों का सामान्य 
कक्षण दोने के कारण दोष एक दी प्रकार का द्वोने के कारण डपरोक्त मैराश्य नहीं दो सकता” 


३० न्‍्या० 


जद स्यायदर्शनस [ अ० ४, आ० १, सु० इेज्ड 
लक्षणस्य तहांभेदाबित्वमनुपपन्नम्‌ ? रागद्वेषमोहार्थान्तरभावात्‌ नालुपपन्नम्‌+ 
आसक्तिलक्षणो राग:, अमपंलक्षणो द्वेप:, मिश्याप्रतिपक्तिलक्षणो सोह इति | 
एतत्पत्वात्मवेदनीय॑ सर्वश्नरीरिणामू, विजानात्ययं॑ शरीरी रागसुत्पन्नमस्ति 
मेडध्यात्म॑ रागधर्म इति | बिरागं च ब्रिजानाति नास्ति मेडध्यात्मं रागधर्म 
इति एबमितरयोरपीति। मानेष्योसयाप्रश्ृतयस्तु जैराश्यमनुपतिता इति 
नोपसझ्नयायस्ते ॥ ३॥ 


नैकग्रत्वनीकमाबात्‌ ॥ ४ ॥ 


नाथौन्‍्तरं रागादयः, कस्मात्‌ ? एकप्रत्यनीकभावात्‌ | तत्त्वज्ञानं सम्यखय- 
तिरायंग्रज्ञा सम्बोध इत्येकमिदं प्रत्यनीकं त्रयाणामिति ॥ ४ ॥ 


( ऐसी पूर्वपक्षो कौ संका दिखाकर साध्यकार समाधान करते हैं कि )--दोषों का तौन राशियों में 
होना सिद्धान्तिमत से असंगत नहीं है-क्योंकि राग, देष तथा मोद इनका परस्पर में भेद हैं 
अर्थात्‌ प्रवतैनारूप एक द्वी सामान्य छक्षण तौनों में दोने पर भी राग, देष तथा मो में परस्पर 
विलक्षणता भेद है ऐसा प्राणिमात्र को अनुभव द्वोता है। ( इसी विरक्षणता को दिखाते हुए आगे 
आध्यकार कहते दैं कि )--अपने-अपने प्रिय दितकर पदार्थों में चित्त की आघक्ति होना यह राग 
-कहाता है ( जो द्वेष तथा मोद में नहीं होतो ) इसो प्रकार अप्रिय अद्दितकर पाये की प्राप्ति को न 
सहन करनारूप द्वेष ता है ( जो राग और मोद में नहीं दोता ) तथा नाना प्रकार के मोह में 
मिथ्याज्षान सवंत्र सम्बद्ध होता है (जो राग और देष में नहीं होता ) ऐसा संसार के सम्पूर्ण 
झरीरधारी प्राणियों को प्रत्वेक आत्मा में अनुभव से सिद्ध है। क्योंकि यह झरीरधारो प्राणी चित्त 
में उत्पन्न हुये राग (चित्त को आसक्ति ) जो जानता है, कि मेरी आत्मा में इस मेरे दवितकर 
विषय में सुझे अनुरागरूप है। और उ्सके उल्टे मेरी आत्मा में इस विषय की आसक्ति नहीं है 
देसा विराग ( आसक्ति के अभाव ) को भी जानता है। इसी टेप तथा मोह सम्बन्ध में भी उसे 
ज्ञान द्वोता है। इस कारण संसार के सम्पूर्ण दोष तौन हो पक्ष में बेंटे होने के कारण मान, ंर्व्या, 
असूया इत्यादि दोषों को सूत्रकार ने प्धकू गणना नहीं को है। भर्थाद रागादि तोन दोषों के 
वक्ष में दी मानादि सम्पूर्ण दोषों का अन्‍्तर्माव होने से उनके शयक्‌ वर्णन की सूत्रकार ने आवश्यकता 


_. नदी समझी है॥ ३॥ 


इस सिद्धान्त पर पुनः पूर्वपक्षिमत से सूत्रकार आ्षेप करते हैं कि-- 

पदपदार्थ--न 5 नहीं युक्त है, एकप्रत्यनीकमावात >तौनों का एक दी नाशक ( विरोधी ) 
दोने से ॥ ४॥ 

आवार्थ--यह जो सिद्धान्ती ने कमा कि दोष तौन पक्षों के होते हैं, यइ नहों दो सकता, 
क्योंकि राग, द्वेष तथा मोह इन तीनों का एक दवी तत्वशञान से नाझ द्वोता है ॥ ४ ॥ 

(इसी भाशय से आाध्यकार पूर्वक्षी के मत से सूत्र को ध्याख्या करते हैं कि )--राग, देष 
था मोह मित्र नहीं हैं ! ( प्रइन )-कयों ! ( उत्तर )--तोनों का एक दो विरोधी नाशक होने से. 
क्योंकि एक दी यथार्थ शान राग, दवेष तथा मोह को नष्ट कर देता है। जिस ययथाये धान को 
कल्वशान, सम्यक् बुद्धि, आयंग्रज्ञा ( वास्तविक पदार्थों के समौप पहुँचने वाली बुद्धि, अथवा सम्बक्तू 
ओष कहते दैं, यह एक दी अनेक पदार्थों से कद्दा गया यथार्थज्ञान राग, द्वेष तथा मोद श्न त्तीनों 


५ 


अबृत्तिदोषपरीक्षाप्र० ] ख्भाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ श्द७ 


व्यभिचारादद्ेतुः ॥ ५॥ 
एकप्रत्यनीका: प्रथिव्यां श्यामादयो5पिसंयोगेनैकेन, एकयोनयश्व पाकजा 
डइति ॥ ४ ॥ 
सति चार्थोन्‍्तरभावे- 
तेपां मोहः पापीयाज्नामूहस्येतरोत्पत्तेः ॥ ६॥ 
मोह: पापः, पापतरो वा द्वाबमिप्रेत्योक्तत, कस्मात ? नामृढस्थेतरोत्पत्तेः | 


दोषों का विरोधी है, ( अतः एक दी से नष्ट होने के कारण दोष एक हो है ऐसा मानना उचित है 
न कि तौन मानना ) ॥ ४॥ 

उक्त आक्षिप का समाधान सूत्रकार सिदान्ती के मत से देते हैं-- 

पदपदार्थ--ब्यभिचारात्‌ 5 न्‍्यमिचारदोष आने के कारण, अद्देतुः एक विरोधों से नष्ट 
होना यह पूर्व॑पक्षो का देत नहीं हो सकता ॥ ५॥ 

आवार्थ -पूर्वपक्षी ने जो एक तत्वशान से तौनों दोषों का नष्ट होना यह दोषों के एक ने में 
हेठ॒ दिया था वह व्यभिचारदोपग्रस्त होने के कारण दुष्ट हेतु है॥ ५॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार छिद्धान्तमत से सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--एक दी अभि के 
संयोग से पथिवी परम।णु के इ्यामादिरूप रस आदि नष्ट होते हैं, तथा एक ही अभि संयोगरूप पाक 
से उत्पन्न दोते हैं, किन्द॒ वे रूप, रस, गन्‍्ब तथा स्पश गुण एक नहीं हैं। अर्थात परथिवा के 
अ्यामरूप, रस आदि गुण एक दी अज्िसंयोग से न दोते हैं किन्तु वे मिन्न-मिन्न हैं एक नहीं हैं । 
( शब्द के समान एक हो पाकरूप कारण से उत्पन्न होने के कारण भी रागादि दोष एरू नहीं दो 
सकते, क्‍योंकि पाकज रूपादि शुणों कौ एक कारण से उत्पत्ति होने पर भी वे मिन्न-मिन्न दोते हैं, 
अतः व्यभिचारदोष के कारण एक के नाशक या उत्पादक होने से दोष एक हो हैं, वह पूर॑वपक्षी 
का कपन स्वेधा असंगत है ॥ ५ ॥ 

अग्रिम सिद्धान्तसूत्र का जिसमें मोइ को दोषों में सूत्रकार ने प्रधानता दिखाई है, माध्यकार 
अवतरण देते हैं कि इस प्रकार राग, देष तथा मोद इन तौनों दोषों के मिन्न-मिन्न रोने पर-- 

पदपदार्थ--तैप| 5 उन तीन दोषों में से, मोहः * मोह नामक दोष, पापौयान्‌ €अनर्थका 
कारण बोने के कारण अत्यन्त पापथुक्त है, नर नहीं द्वोतो, अमृढस्य «मोदरहित प्राणो को, 
इतरोल्क्तेः ० दूसरे राग और द्वेष की उत्पत्ति ॥ ६॥ 

आावार्थ-दोपों के नाश की विधि को कदने की इच्छा से सूत्रकार ने कारण का नाश होने 
से कार्य का नाश होता है यह समझकर मोद ( मिथ्याश्ञान ) ही सम्पूर्ण दोषों का मूल है यह 
दिखाते हुए रागादि दोधों में अधिकता-न्यूनतारूप तसतमभाव दिखाते हुए इस सूत्र यें यह कहते 
हैं कि राग, देप तथा मोह इन तीनों में से अन्तिम मोद दोष हो सम्पूर्ण सांसारिक अनथों को. 
प्राप्ति होने में कारण होने से अत्यन्त पापी है, क्योंकि मोइरदिित शानी पुरुष को राग तथा देष दोष 


नहीं होते ॥ ६॥ 
(इसी भाशय से सिद्धान्तसूतर की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--पापरूप है ऋत् 


पाप वाक्ता ( पापतर ) है देखा खूबकार ने राग, देष इन दोनों के अपेक्षा से मोह परापौयान्‌ है 
देता कड्मा दे । ( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर -मोइरहित प्राणियों को दूसरों को उत्पत्ति नहीं होती । 
अपांद मोह मिथ्याक्षानरद्धित प्राणों को विषयासक्ति तथा देष ये दोनों दोष उत्पन्न नहीं 


द८ स्यायदर्शनम..[ अ० ४, आ० १, ६० ६-७ 


अमूढस्य रागद्वेंषा नोत्पद्न्ते सूढस्य तु यथासह्लल्पमुत्पत्तिः, बिषयेषु रख्ननीयाः 
सहझुल्पा रागहेतबः, कोपनीया: सहुल्पा हेंपहेतवः, उभये च सझुल्पा न 
मिथ्याप्रतिपत्तिलक्षणत्वान्मोहादन्ये, ताबिमो मोहयोनी रागद्वेपाबिति। 
तर्जज्ञानाव मोहनिवृत्ती रागद्रेषानुत्पत्तिरित्येकप्रत्यनीकभाबरोपपत्ति: | एवं च 
कृत्वा तक्तज्ञानादू दिःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिश्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्त- 
राभावादपवर्ग” इति व्याख्यातमिति ॥ ६॥ 

प्राप्तस्तहिं-- 


निमित्तनेमित्तिकमावादथोन्तरभावो दोपेस्यः ॥ ७ ॥ 
अन्यद्धि निमित्तमन्यध्न नैमित्तिकमिति दोषनिमित्तत्वाददोपो मोह इति ७ 


होते | अांद मोद ( भिथ्याज्ञान ) से रहित प्राणी का द्वित विषयों में आसक्तिरुव राग और 
अक्दित विषयों में देष ये दोनों उत्पन्न नहीं दोते और मिथ्याज्ञान वाले मूह प्राणों को ब्सके 
इच्छा (संकस्प ) के भजुसार दितविषयों में राग तथा भद्दित विषयों में देष ये दोनों दोष 
सबंदा हुआ करते हैं। ( आगे संकल्प झब्द के अथे को स्पष्ट करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-- 
छवितकर विषयों में अनुराग उत्पन्न करने वाले संकल्प ( इच्छाएँ ) दोती हैं जो रागदेंप के कारण 
है तथा अद्वितकर विषयों में क्रोध कराने वाछे संकल्प देपदोष के कारण होते दैं। इस प्रकार 
राग तथा द्वेष दोनों के कारण ये संकल्प भिव्याशानरूप लक्षग होने के कारण मोद से भिन्न नहीं 
है अर्थांद उपरोक्त दोनों प्रकार के संकल्प मिथ्याशानरूप होने के कारण मोइस्वरूप हो हैं? 
इसी कारण ये दोनों राग तथा द्वेषरूप दोनों दोष मोह ( यानि ) मोद से उतन्न द्ोते हैं अतः 
मिथ्याज्ञान के विरुद्ध तत्वशान ते मिथ्याशान का नाश हे पर राग तथा द्वेष मो नष्ट दो जाते 
हैं, इस कारण इन तोनों का एक त्त्वशान ( प्रत्यनीक ) विरोधी है यद सिद्ध द्वोता है, डिस्द 
इससे बे तोनों दोष एक नहीं दो सकते, क्‍योंकि व्यमिचारदोष पूर्व में कई आये हैं । ( उपरोक्त 
विषय को इढ़ करने के लिये न्यायसूत्र के प्रारंभ में कद्दें हुए विषय को स्मरण कराते 
हुए भाव्यकार आगे कहते हैं कि )-देसा, करने से ( होने से ) तत्वजञान से “दुःख, जन्म, प्रवृति 
दोष तथा मिथ्याशानों में से उत्तर-उत्तर मिध्याश्ञानादिकों का नाश द्वोने पर उसके पूवे-पूव का नाश 
डोने से अपवर्गं ( मोक्ष ) द्वोता है? ऐसा जो सिद्धान्त कर आये हैं उसको न्याख्या हो जाती है अर्वाद 
यह सिद्धान्त इढ दो जाता दे ॥ ६॥ 

पुनः पूव॑पक्षिमत से आक्षेप दिखाने वाले सूत्र को अवतरणिका देते हुए भाष्यकार कहते है 
जिसका सूत्र के अन्त तक सम्बन्ध है कि--ऐसा सिद्धान्ती का कषन मानने से तो प्राप्त दोता है- 

पदुपदार्थ--निमित्तनैमित्तिकमाबात्‌ ० कारणकायंमाव होने के कारण, अर्थान्तर॒भावःव्मेद, 
दोषेस्यः > राग देष दोषों से ॥ ७ ॥ 

आावार्थ--कारण तथा कार्य का भेद द्वोना सबंसंभत द्वोने के कारण मोद के राग तथा 
द्वेष दोषों का कारण द्ोने से उनसे मोह को भिन्न मानना उचित है, न कि उसे दोष मानना 
चित दै ॥ ७॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार स्याख्या करते हैं कि )--'कारण कार्य हे मिन्न दोता है भौर काबै 
कारण से भिन्न द्वोता है, अतः राग तथा द्वेषरूप दोनों दोषों का कारण होने के कारण मोह दोष 
नहीं है देसा मानना उचित है? ॥ ७॥ 


ड्रेल्यमावपरीक्षाप्र० ] ससाध्यहिन्दीब्याव्योपेतस 


न दोपलक्षणावरोधान्मोहस्य ॥ ८ ॥ 
अबर्त्तनालक्षणा दोषा इत्यनेन दोषलक्षणेनावरुध्यते दोषेपु मोह इति ॥८॥ 
निमित्तनेमित्तिकोपपत्तेश् तुल्यजातीयानामग्रतिपेधः ॥ ९ ॥ 

द्रब्याणां गुणानां बाउनेकविधविकल्पो निभित्तनैमित्तिकभावे तुल्य- 

जातीयानां दृष्ट इति ॥ ६॥ . 
इति नवभिः सुत्रेः प्रवृत्तिदोषयोः परीक्षाप्रकरणम्‌ | 

दोपानन्तरं प्रेत्यभावस्तस्यासिद्धि! | आत्मनो नित्यत्वात्‌। न खलु नित्य 
किब्न्िज्ञायते प्रियते बा इति, जन्ममरणयोरनित्यत्वादात्मनो 5नुपपत्ति;, डभरय॑ 
च श्रेत्यमाव इति, तत्राय॑ सिद्धानुवादः-- 


दर 


रूपादिकों के समान मोद दोषों का निमित्त होने के कारण दोष नहीं है, इस पूर्वपक्षी 
के हेतु में अपयोजकश्व ( व्यभिचार ) दिखाते हुए आक्षिप का परिद्वार सूत्रकार करते हैं-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, रक्षणावरोघात 5 कक्षा में संग्रद होने से, मोदस्य 5 मोह के ॥ ८ ॥ 

आावार्थ-राग तथा देष दोषों का कारण द्वोने पर भोमोद में “प्रवृत्ति की उत्पत्ति करना 
रूप! दोषों का सामान्य रक्षण दोने के कारण वह दोष दो दे यद सिद्ध होता है ॥ ८॥ 

( एस्लो आशय से आाष्यकार छिड्धान्तसूत्र कौ ब्याख्या करते दैँ कि )-पूर्व में कहे हुए 
>प्रवर्तनास्तररूप दोष होते दें, इस दोषों के सामान्य रक्षण से दोषों में मोह का भो संग्रह 
दो जाता दै ॥ ८ ॥ 

पूर्व॑पक्षी ने दिया दुआ दोषों का कारण द्वोने से मोह दोप नहीं है यह हेतु व्यमिचारदोपग्रस्त 
ओ यद दिखाते हुए सूत्रकार कइते दैं-- 

पद॒पदार्थ--नि्मित्तनैमित्तिकोपपत्तेः चर और कारणकार्यमाव होने से भो, तुस्यजातोयानां « 
समान जाति वार्लों का, अप्रतिषेषः > नियेध नहीं हो सकता ॥ ९ ॥ 

भआावार्थ--मैसे एक शान दूसरे शान का कारण द्वोता है और वे दोनों एक हो जाति के दोते 
है, उसी प्रकार तुरी आदि परद्रव्य के कारण एक द्वी 'रथिवों जाति के हैं, ऐसा देखने में 
आता है, जतः पक जाति वालों में कारणका्यंभाव नहों होता यह पूर्वपक्षो का आक्षेप असंगत है ॥९॥ 

( इसी आश्षय से भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--एक दो जाति के दब्य अथवा गुण पदार्थों 
का कारणकार्यमाव दोने में अनेक प्रकार का विकल्प देखने में आता है ( अतः एक जाति के 
अदार्थों में कारणकार्यमाव नहीं दो सकता, क्‍योंकि उपरोक्त प्रकार से ज्ञानादि थुण तुरीपट 
आदि द्रब्यों में एक जाति के होने पर भी कारणकारयेमाव देखा जाता है, अतः मोद के दोष 
जाति के न होने में जो पूर्वकक्षी ने कारणकार्यमाव द्रेत दियाथा वह ब्यमिचारी दुष्ट हेतु है, 
जिससे पूवपक्षो के एक न द्वोनेरूप साध्य की सिद्धि नहीं दो सकतो, क्तः राग, द्वेष तथा मोद 
ये सामान्य लक्षण में आने से दोष दो हैं। जिनमें मोह सब में प्रधान है यह श्स 
प्रकरण में सिद्ध दोने के कारण दोषों का त्रिराशीय तोन पक्षों में होना सिद्ध दो जाता है ॥ ९॥ 

(३) प्रेल्थभाव की परीक्षा का प्रकरण 

(कम से प्राप्त प्रेत्थभाव नामक प्रमेयपदा्थ को परीक्षा छो प्रारंस करते हुए साष्यकार 
खिद्धान्तसूत्र के अवतरण में क्रम दिखाते हैं. कि )--दोष नामक प्रमेयपदार्थ के पश्चात प्रेयभाव 
जामक प्रमेवपदार्य आता दे । अर्थात्‌ दोषों के पश्माद प्रेल्मभाव को परीक्षा की जाती है । यहाँ पर 


» 
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आत्मनित्यल्े ग्रेत्यमावसिद्धिः ॥ १० ॥ 
नित्योउ्यमास्मा प्रैति पूर्शरीरं जहाति श्रियते इति प्रेत्य च पूर्वशरीरं 
हित्वा भवति जायते शरीरान्तरमुपादत्त इति तच्चैतदुभयं 'पुनहत्यत्तिः ग्रेत्व- 
भाव/ ( इत्यत्रोक्त पूर्वशरीरं हित्वा शरीरान्तरोपादान प्रेत्यभावः ) इति तच्चै- 


'ेल्यभाव! इस पद में 'क्यपू' पत्वय से 'सुल्ल को खोलकर सोता है! इसके समान होने से 
द्ोकर मरना ऐसी प्रतौति होने के कारण उत्पन्न होने बाछा और मरने वाला एक दी होता है 
यह सूचित होता है। किन्तु इस विषथ में तात्पयंटीका में ऐसा संशय दिखाया है कि यह प्रेत्यमाव 
झरौर को द्वोता है अथवा आत्मा को जिस पर कुछ विद्वानू लोग ऐसा आश्षेप करते हैं कि. 
ुनरस्पत्ति प्रेत्यभाव/ ( १११९ ) इस सूत्र में यह प्रेश्यमाव नित्य आत्मा दो को होता है 
यह सिद्ध हो चुका है अतः संशय होने का अवसर नहीं है। जिसह् वाचस्पति मिभर ऐेसा 
परिद्दार करने हैँ कि उत्पत्तिश्नाशरूप प्रेल्यमाव नित्य भाश्मा में नहीं दो लकता उपरोक्त 
संशय हो सकता है, इस कारण इस संजय के परीक्षा का अवसर दी पेत्थभाव के परीक्षा का 
अवसर है। ( पिद्धान्ति ने उत्पत्तिनाशरूय प्रेत्ममाव माना है ऐसा समझ कर डपरोक्त 
प्रकार से कुछ विद्वानों के संशय को दिखाने के पश्चात भात्मा के पक्ष में दोप को दिखाते हुए 
आगे भाष्यकार बौद्धमत से आक्षेप दिखाते दं कि )--डस प्रेत्यमाव कौ न्‍्दावमत में किसी प्रकार 
से सिद्धि नदीं हो सकतो--क्योंकि उनका आत्मा नित्य दे क्रतः कोई गो नित्यपदार्थ न उलबन्न द्वोता 
है, न मरता है, इस कारण जन्म तथा मरणरूप प्रेल्यमाव के नित्य होने के कारण बद गात्मा 
में नहीं दो सकता, क्‍योंकि उत्तन्न द्ोना और मरना द्वो तो प्रेत्ममाव कहा जाता है अर्थात्‌ 
उत्पत्ति तथा नाश ही तो प्रेत्यमाव कह्दाता है व नेयायिकों के मत में नित्य होने के कारण 
उत्पत्ति तथा नाशरदित आत्मा को नहीं हो सकता, और क्षोणकविश्ञानस्य आत्मा मानने 
बाल बौ्धों के मत में नित्य आत्मा के भ दोने से क्षणिकविश्ञानरूय आत्मा के उत्पत्ति तथा नाझ- 
स्वभाव होने के कारण बौद्धमत में प्रेत्यमाव दो सकता है ( उक्त अ्षेप का परिद्दार करने के 
डिये सिंडान्व का प्रारंभ करते हुए भाष्यकार आगे अवतरण में कहते हैं कि )--इस विषय में यह 
जो पूरव में सिट दो चुका है उस सिद्धान्त का अनुवाद ( वर्णन ) किया जाता ह-- 
पद॒पदार्थ--आत्मनित्यस्वे 5 आत्मा को नित्य मानने के पक्ष में, प्रेल्वमावसिड्धिः> वारंवारः 
जन्ममरणरूप ग्रेत्यभाव सिद्ध होता है ॥ १० ॥ 

आवार्थ--नित्य ही भात्मा पूर्व॑शरोर को छोड़ता है (मरता है) तथा पूर्वशरीर को 
त्याग कर पुनः दूसरा शरीर छेता है ( उत्पन्न दोता है) यहीं पूवंप्रनय में प्रे्यमाव कहां गया है, 
यह व्यवस्था आत्मा के नित्य मानने के पक्ष में दो सकती है, न कि क्षणिक विनाश स्वमाव आत्मा 
मानने वाडे बौद्ध के पक्ष में । उसके पक्ष में पूर्व में कद्टा इआ कृतकर्म का नाश तथा न किये करमे- 
कल की प्राप्ति में दोनों दोष आते ऐेस्ता होने के कारण स्वर्गांदि रूप अम्युदय तथा 
मोक्ष के लिये प्राणियों को प्रवृत्ति न दोगो, जिससे मदर्षियों के उप्रेशरूप झाख मो व्यय हो जायेंगे, 
यह विनाशशीछ आत्मा मानने में दोष भा जायगा ॥ १० ॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार सिद्धन्तपक्ष के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-शरोरादि मिश्र 
नित्य यह आत्मा प्रति--पृ्वशरोर को छोड़ता है--( मरण को प्राप्त होता है ) तथा प्रेष्य च 
पूवंशरीर को छोड़कर होता है ( उतबन्न होता है) भाव दूसरे शरीर को झरहण करता है, इस 
प्रकार यही #रना और मरने के पश्चाव पुनः जन्‍म छेना प्रथमाध्वाय के प्रमेम उद्देशप्रकरण में 
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तन्नित्यत्वे सम्भवतीति | यस्य तु सच्बोत्पादः सस्‍्तवनिरोधः ग्रेत्यमावः तस्य 
कृतहानमकझृताभ्यागमश्व दोष: | उच्छेवद्देतुबादे ऋष्युपदेशाश्वानर्थका इति॥१०॥ 
व्यक्ताबक्तानां ग्त्यक्षग्रामाण्यात्‌ ॥ ११ ॥ 

कथमुत्पत्तिरिति चेत ? केन भ्रकारेण किन्धर्मकात्‌ कारणाब्यक्तं शरीरा- 
द्ुत्पद्यत इति ९ 
'बुनरूथ्पत्तिः प्रेध्यभावः? इस सूत्र में वर्णन क्रिया गया है कि--प्ूवंशरोर को छोड़कर दूसरे 
अरौर को छेना प्रेत्यमाव कहता है। वह यह वारम्वार पूर्वशरौर ना त्थाग तथा उत्तरशरोरों का 
अहणरूप परम्परा उसो पक्ष से दो सकती है, मिस पक्ष में सम्पूर्ण उस परम्परा में व्यापक नित्य 
कोई दो वदी इसारे नेयायिकों का आत्मा है। (देसा न मानने के पक्ष में वाषक दिखाते हुए 
भागे भाष्यकार कहते हैं कि )-जिस्त नास्तिक (बौद्धों के मत में जो आत्मा का मरने पर 
अत्यन्त बच्छेद ( नाथ ) दो जाता है, और जन्म लेने पर पुनः आत्मा (सत्र ) को उत्पत्ति होती 
है इस प्रकार का प्रेत्यसाव माना गया है--उनके मत में मरने पर पूर्व आत्मा के नष्ट हो जाने के 
कारण तथा उत्पन्न द्वोने ( जन्म ) लेने के कारण दोनों का भेद द्वोने से उत्तरशरोर में जो आत्मा 
को सुखदुःखभोगरूप फल का भोग होता दे वह उसके कर्म का फल नहीं है, और उस आत्मा 
ले जो पूरंशरीर पें अपने कर्म किये हैं उनका उसको उत्तरशरौरों में अंगरूप फल नहीं होगा इस 
प्रकार पूर्व॑कथित कृत की द्वानि एवं अक्षतःभ्यागम यह दोष आ जाता है। तथा जिनके मत में 
भात्मा उत्पाद विनाशस्वभाव दै उसके मत में जिस शिष्य छो आत्मा को गुरू ने उपदेश दिया 
उसका उत्तरक्षण में नाश दोने के कारण वद्‌ शिष्य शुरु के उपदेशानुसार आचरण न कर सकेगा 
जिससे महर्षियों के उपदेशरूप झास्त्र भो न्वर्थ हो जांयगें। ( और छिड्ान्ती के मत में तो अपने- 
अपने शरीर, इन्द्रिय, बुद्धि संबेदनाओं के सम्बन्ध को उत्पत्ति और विनाशरूप क्रम से अन्म और 
अरण नित्य आत्मा को हो सकेंगे--श्स कारण प्रेत्ममाव भी बन जायगा यह नैवायिकों का 
हिद्वान्त है )॥ १० ॥ 

( उपरोक्त प्रेत्यभाव उत्पत्ति से कद्दा गया है, और आत्मा के निल्‍्य दोने के कारण बह आत्मा 
समान अथवा असमान जाति के कारणों से तो उत्पन्न दो नहीं सकता, इस कारण इसका प्रेत्यभाव 
अप्रसिद्ध है, इस कारण प्रसंग से उत्पत्ति का प्रकार दिखाने के लिये भाष्यकार सूत्र के अवतरण में 
पूरंपक्षिमत से प्रश्न को डठाते हैं कि )--यद्द उत्पत्ति कैसे होती है ! ऐसा पू्नपक्षी कदे तौ-- 

पद्पदार्थ--व्यक्तात्‌ 5 रूपादि ग्रणयुक्त सूक्ष्म ए्वि्यादि परमाणु से, व्यक्तानां € शरौरादिकों 
को आधार स्थूल प्रथिब्यादिकों की ( उत्पत्ति शोतों है ), प्रत्यक्षप्रामाण्याव » प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद 
होने के कारण ॥ १६ ॥ 

आवार्थ--जो पार्थिवादि पदार्थ प्रत्यक्ष से दिखाई पढ़ते हैं, उन ब्यक्त रूपादि गुणवाले पदार्थों 
को उत्पत्ति रूपादि भुणवाले प्रविब्यादि परमाणुरुम व्यक्त पदार्थों से दोतो है। ( यहाँ पर यद्यपि 
परमाणुमों का प्रश्यक्ष नहीं दोता, तथापि रूसवत्ता आदि साइइय के बारण परमाणु मो व्यक्त कहे 
गये हैं जो स्थूछ परथिव्यादिकों के कारण हैं यह जान लेना चाहिये )॥ ११॥ 

( सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या के पूर्व पू्वपक्षी के प्रश्न का अनुवाद भाष्यकार करते हैं कि )- 
"केस प्रकार से किल धर्मवाले कारण से श्यक्त (स्पष्ट ) शरौरादि कार्ये उशन्न होता है! ! ( इस 
प्रश्न का सूत्रकार के मत ते उत्तर दिखाते हुए आगे भाष्यकार कइते हैं कि )--रूपादि थ्॒णों से 
चुक्त भूतसूदम शविव्यादि परमाणुरूप नित्य व्यक्त पदार्थों से शरीर; इन्द्रिव तथा विषयों और 
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॥। व्यक्ताद्‌ भूतसमाख्यातात्पृथिव्यादितः परमसूच्मान्नित्याव्यक्त शरीरेन्द्रिय- 
विषयोपकरणाधारं भ्रज्ञातं द्रव्यम॒ुत्पथते | व्यक्त च खल्विन्द्रियप्राह्मं तत्सामा- 
॥ न्यात्कारणमपि ब्यक्तम्‌ | कि सामान्यम्‌ | रूपादियुणयोगः | रूपादिगुणयुक्तेभ्यः 
) प्रथिव्यादिभ्यो नित्येभ्यो रूपादिगुणयुक्त शरीरायुत्यद्यते | अरत्वक्षप्रामाण्यात्‌ | 
१ इश्टो हि रूपादिगुणयुक्तेभ्यो सृत्मभ्नतिभ्यस्तथाभूतस्य द्रव्यस्योत्पादः, तेन 
चादष्टस्यानुमानमिति | रूपादीनामन्बयदर्शनात्‌ प्रकृतिविकारयों:, प्रथिव्या- 
दीनां नित्यानामतीन्द्रियाणां कारणभाबोडनुमीयत इति ॥ ११॥ 
न घटादू घटानिष्पत्तेः ॥ १२ ॥ 

इद्मपि ग्रत्यक्षं, न खलु व्यक्तादू घटाव्यक्तो घट उत्पद्ममानों दृश्यते इति 
व्यक्तादू व्यक्तस्यानुत्पत्तिदर्शनान्न व्यक्तं कारणमिति ॥ १९॥ 
उपकरण ( योगसाधनों का आश्रयरूप ) ( प्रशात ) व्यक्त द्रन्य उत्पन्न होता है। यह कार्यरूप ब्यक्त 
बाह्मइन्द्रियों से गृददीत होता है, अतः व्यक्त कद्दाता है, उसके समान धर्मबाला होने के कारण 
|। आूतसूक्ष्मरूप प्थिब्यादि परमाणुरूप कारण द्रव्य भो ब्यक्त कहाता दै। ( प्रक्ष )--बह परमाथु 
॥ सथा शरीर इन दोनों का साहश्य ( समान पर्मे ) क्‍या है, जिसके कारण परमाणु तथा शरौर 
| दोनों का यह “व्यक्त! साधारण नाम है ! ( उत्तर )-रूप, रस इत्यादि गुणों का सम्बन्ध दी दोनों 
। का साइडय है। क्योंकि रूपादिशुण के आधार भूतसूकष्म एथिम्यादि परमाणुरूप नित्य कारणों से 

रूपादि ग्रुणवाले शरोरादि अनित्य कारये उत्पन्न होते हैं। इस प्रकार व्यक्तदज्यों से ही ब्य' 

| को उत्पत्ति दोती है इसमें क्‍याप्रमाण है! (इस प्रक्ष के उत्तर में भाव्यकार सूत्रोक्त हेतु देते 
क्‍ है कि )--प्रत्यक्ष प्रमाण से सिद् होने के कारण । क्योंकि रुपादि गुणों से घुक्त सृत्तिका, तु 


आदि द्र्व्यों से रूपादि ग्रुणयुक्त घट, पट आदि पार्थिवादि द्रम्यों को उत्पत्ति द्वोतों है। जिससे न 
दौखने वाले नित्य अतोन्द्रिय परमाणु पदार्थों में मी अनुमान किया जाता दे कि ( सइशयुणों के 
सम्बन्ध से दी वे शरीरादि कार्यों के कारण हैं ) अर्थात्‌ कारण ( प्रकृति ) और ( विकार ) कार्य 
अन दोनों में रूपादि ग॒र्णो का सम्बन्ध देखने में आता हैं। शरीरादिरूप पार्थिव कार्य द्रब्यों के 
रूपादि युण वाले दी नित्य तथा अतीन्दरिय ( न दिखाई पढ़ने वाले ) पृथिम्यादि परमाणु कारण हैं, 
दसा अनुमानप्रमाण से सिद्ध द्वोता है ॥ ६१॥ 

( ख्िदान्ती के आय को न समझकर पूर्वपक्षिमत से सूत्रकार आश्षेप दिखाते हैं )-- 

पद्पदार्थ--न 5 टेस। नहीं हों सकता, पटाव एक घट से, घटानिष्कत्तेः दूसरे घट को 


उतत्ति न होने से ॥ १२।॥ 
आवार्थ-च्यक्त द्रन्यों से व्वक्त द्ब्यों की उत्पत्ति द्ोती है, ऐसा सिद्धान्तों का मत असंगत है, 


क्योंकि एक व्यक्त घट से दूसरे ब्यक्त घट को उत्पत्ति न द्ोने के कारण ब्यमियार दोष भाता है, 
अतः छरीरादि ब्यक्त कार्यंद्रव्यों को भौ पार्विवादि परमाणुरूप व्यक्तद्ब्य कारण नहीं हो सकते ॥१२॥ 

( पूर्वपक्षिमत से सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-यह भी प्रत्यक्ष से देखने में 
आता है कि एक व्यक्त घटद्व्य से दूसरे व्यक्त घट की उत्पत्ति नहीं दोती। इस कारण व्यक्त दब्य 
से व्यक्त द्रव्य को उत्पत्ति नहीं दिखाई पड़तो, इस कारण व्यक्त पार्यिबादि परमाणु व्यक्त शरौरादि 
कार्यों के कारण नहीं दो सकते, अतः सिद्धास्ती का वक्त से व्यक्त को उलत्ति माननासर्बबा 
असंगत है ॥ १२॥ 


शुल्यतोपादाननिराकरणप्र० ] समाष्यहिन्दीव्याख्योपेतम श्छ्डे 


व्यक्तादू घटनिष्पत्तेरप्रतिषेषः ॥ १३ ॥ 

न ह्ूमः सब स्वस्थ कारणमिति, किन्तु यदुत्पथते व्यकतं द्रव्यं तत्तथा- 
आतादेबोत्पद्मयते इति | व्यक्त च तन्मृदुद्॒ब्य कपालसंज्ञक यतो घट उत्पयते | 
न चेतन्निह्ुबानः कचिदश्यनुजां लब्धुमहंतीति । तदेतत्तक््वम्‌ ॥ १३॥ 

इति चतुभिः सून्नेः प्रेत्यभावपरीक्षाप्रकरणस्‌ । 
अतः पर प्राबादुकानां दृष्टय प्रदृश्यन्ते-- 
अभावाज्भावोत्पत्तिनोजुपस्द ग्रादुभावात्‌ ॥ १४ ॥। 
असतः सदुत्पधते इत्ययं पक्षः, कस्मात्‌ ? उपम्रद्य ग्रादुर्भावात्‌ | उपसद्य 


क्त पूवपक्ष का सूम्रकार उत्तर देते हैं-- 

पदपदार्थ--ब्यक्तात 5 व्यक्तमत्तिकादिकों से, घटनिष्पतते »व्यक्त घट को उत्पत्ति दोने के 
कारण, अप्तिवेषः 5 व्यक्त कारण द्वोने का निवेब नहीं दो सकता ॥ १३ ॥ 

आवार्थ--यद्मपि एक घट दूसरे घट से उत्पन्न नदीं होता, तथापि बद धटरूप व्यक्तद्भव्य मो 
व्यक्त दी सत्तिका के पिण्ड ( देले ) से उस्कन्न दोता है, इस कारण ब्यक्त कारणता का पू्व॑पक्षी का 
खण्डन करना बसंगत है, अतः व्यक्त से व्यक्त की वत्पत्ति दोतो दी है, यह सिद होता है॥ १३ ॥ 

(इसो आशय से भाष्यकार सिद्धान्तिमत से सूत को व्याख्य। करते दैं कि )--६म यद्द नहीं 
कहते कि सम्पूर्ण हो कार्यों के सम्पूणे पदार्थ कारण होते हैं, किन्तु नो काये व्यक्त द्रव्य उत्पक्न दोता 
है बह व्यक्त दो कारण द्रव्य से उत्पन्न ता है ऐसा कहते हैं। वद्‌ घट का कारण कपाक नाम का 
आत्तिकारूप द्रव्य व्यक्त ( रूपादि युधयुक्त ) है जिससे घटरू व्यक्त द्रब्य को उत्पत्ति दोती है। 
'इस स्पष्ट प्रध्यक्ष दिखने वाले कार्यंकारणमाव को न मानकर किसी स्व में पूर्वपक्षी सिद्धान्त नहीं 
कर सकता, आर्थाव यदि प्रत्यक्ष सिद इस कार्यकारणभाव को पूर्ववक्षों न माने तो बडिमान्‌ छोग 
उसकी उपेक्षा करेंगे । वह यदद वास्तविक स्थिति है ॥ १३ ॥ 

(४ ) शल्यकारणबाद के खण्डन का प्रकरण 

(व्यक्त ही कारण से व्यक्त कार्वे को उत्पत्ति होतो है इस सिद्धान्ल को इढ करने के लिये 
अृधिवी आदि कायंद्रव्यों को उत्पत्ति के सम्बन्ध में अन्य दाइंनिकों ने ओ मत अन्‍य दर्शनशालरो में 
कहे हैं, उनका खण्डन करने के लिये आगे आठ प्रकरण कहे जायेंगे । जिनमें से प्रथम झुल्व कारण 
मानने के खण्डन का प्रकरण प्रारम्भ किया जाता दे । जिसके पूव॑पक्षसूत्र का अवतरण देते हुए 
आध्यकार कहते हैं कि )--व्यक्त से व्यक्त की उत्पत्ति के बर्णन के पश्चात आगे प्रावादुक 
६ दा्शनिकों ) की इष्टि ( मत ) दिखाये जाते दैं-- 

पदपदार्थ--अभावाव 5 शल्य कारण से, भावोत्यत्तिः ७ सल्कारये पदार्थों को उसपत्ति दवोती है, 
ज « नहों, अनुपसूघ-बीज को नष्ट न कर प्रादुर्मावात*अंकु रादि कार्यों की उलत्ति न होने से ॥६४॥ 

आवार्थ--बोज के बिना नाश के उससे अंकुररूप कार्य प्रकट नहीं होता इस कारण असद 
(अमाब ) रूप कारण हे दो सत्तावाले जगव के सम्पूर्ण काये उत्पन्न होते हैं, यदि बीज का नाश 
अंकर को उत्पत्ति में कारण न ह्वो तो बिना बौज के नष्ट हुये द्वो अंकुर कार्य उत्पन्न हों जायगा, 
अतः बीज का नाशरूप अमाव हू अंकुर कार्य को उत्नन्न करता है यह सिद्ध दोता है ॥ ९४॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार पूतंपक्षी के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--असव ( अमाव ) से 
सत ( सत्ताबाल्ा ) काये संसार में उत्पन्न दोता है, ऐसा यद शल्य कारण को मानने वाले का पक्ष दै । 


छ्ज्छ न्यायदर्धनस[झ० ४, आ० १, सू० १४-१ द 


बीजमहुर उत्पद्यते नाजुपमृद्य, न चेद्वीजोपमर्दोड्कुरकारणम्‌ अलुपमदडपि 
बोजस्याहुरोत्पत्ति: स्यादिति ॥ १४ ॥ 
अआत्रासिधीयते-- 
व्याघातादअयोगः ॥ १५॥ 
उप्यृद्च ग्रादुभवादित्ययुक्तः प्रयोगो व्याघातात्‌ | यदुपम्ृदूनाति न तदुप- 
मृदथ्य प्रादुर्भवितुमईति विद्यमानत्वात | बच्च प्रादुर्भवति न तेनाप्रादु्भूतेना- 
विद्यमानेनोपम्ई इति ॥ १५॥ 
नातीतानागतयोः कारकशब्दप्रयोगात ॥ १६ ॥ 

(उत्तर )--उपसुय (कारण को नहकर 
बोज को नष्ट कर अंकुर कार्य उत्पन्न होता है, नकि बिना बोज को न किये अंकुररूप कार्य ब्थन्न 
होता है । यदि बीज कारण का नाथ अंकुर कार्य की उलति में कारण न हो तो, बीज के बिता नष्ट 
हुए दी अंकुर कार्य की उत्पत्ति ढोने रूगेगो। अर्थाव क्षेत्र में ब्रीज पढ़ते दो अंकुर उतन्न दोने 
लगेगा, नकि उनके सड़ने ( नष्ट होने ) को आवदयकता दोगी। अतः बौज के इशन्त से सम्पूर्ण 
कारणों का नाश ही जगव के रूम्पू्े कार्यों को उत्पत्ति में कारण है, यह पूर्वपक्षी का आशय है ॥हश। 

(इस प्रकार के झस्थकारणता मानने वाले बौद्ध दाशंनिकों के मत का खण्डन करने वाले 
सिद्धास्वसूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--एस शुस्थ कारण मानने के विषय में यह 
सूतरकार ते उत्तर कद्दा जाता शै-- 

पदपदार्थ--व्याघाताव » विरोध आने से, भप्रयोगः « पूरपक्षो के सत का प्रयोग नहीं दो 
सकता ॥ १५ ॥ 

भावार्थ--अमावकारणतावादी का यह कहना कि बीज को न्ट कर अंकुर का प्रादुर्भाव होता 
ह असंगत है, क्योंकि जो अंकर नष्ट करता है बह बीज को नष्ट कर प्रगट होता है यह नहीं हो 
सता क्योंकि बिना विधमान हुए बद वोज़ को न कैसे कर सकता है, कारण यह कि जो प्रगट 
होता है उस अंकुर की अप्रगटता तथा अविद्यमानता में बीज का नाश करना नहीं बन सकता ॥१५॥ 

(इसी आशय से साध्यकार सिद्धास्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-पूर्वपक्षी का वोजादि 
कारणों को लष्ट कर अंक्रादि कार्यों का प्रयट द्ोना, ऐसा प्रयोग ( कदना) अशंगत है, क्योंकि 
व्याधात ( विरोध ) दोष आता है। कारण यह कि जो कारण को नष्ट करता है, बह नष्ट करने के 
पश्चाद प्रगट नहीं हो सकता--विद्यमान होने के कारण और जो प्रगट होता है, उस प्रगट न भये 
अविद्यमान काये से कारण का नाश नहीं हो सकता अर्थात जो नष्ट करने वाह्म है वह वर्तमान 
है यह मानना दी पड़ेगा, क्योंकि स्वरूप से न रहने जरूम नाश का कारण नहीं दो सकता, और 
जो प्रगठ द्ोता है बह नहीं ऐ--ओो सत हैं वद्द सत्ता दोने के फारण उत्पत्ति की आवश्यकता नहीं 
रखता--बह यह नष्ट करता है' जौर “प्रगट होता है? यद दोनों परस्पर में विरुद्ध है। तात्पये यह 
है कि जो प्रगट प्रगठ द्वोता है बढ़ प्रगट होने के पूर्व में अविद्यमान दो है और अविश्यमान हो है 
यह नाक कैसे करेगा, अतः अमावकारणतावाद असंगत है ॥ १५ ॥ 

सिद्धान्त के आशय को न समझकर पृव॑पक्षी के मत से सूतरकार आ्षेप दिखाते हैं-- 

पदपदार्थ--न 5 नहीं, अतोतानागतयोः भूत तथा भविष्य पदार्थों में, कारकश्नच्दप्रयोगाव 


कारक शब्दों का प्रयोग ऐने से ॥ १६॥ 


शल्यतीपादाननिराकरणग्र० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम झ्ब् 


अतीते चानागते चाबिद्यमाने कारकशब्दाः प्रयुज्यन्ते | पुत्रो जनिष्यते, 
जनिष्यमाणं पुत्रमभिनन्द॒ति, पुत्रस्य जनिष्यसाणस्य नाम करोति, अभूल्कुम्मो, 
भिन्न कुम्भमनुशोचति, भिन्नस्य कुम्भस्य कपालानि, अज्ञाताः पुत्राः पितरं 
सापयन्तीति बहुलं भाक्ताः प्रयोगा दृश्यन्ते। का पुनरिय॑ भक्ति: ? आनन्तर्य 
अक्तिय, आनन्तर्यसासध्योदुपसद्य आदुभौवार्थ: प्रादुअंविष्यन्नहुर उपस्दुनाती 
ति भाक्त कर्दृत्वमिति ॥ १६॥ 


न विनशेस्योडनिष्पत्तेः ॥ १७ ॥ 


भावार्थ--सिड्धान्ती का कइना असंगत है, क्योंकि विमान न रहने वाले, भूत तथा भविष्य 
पदार्थों में भी कारक झब्दों का प्रयोग किया जाता है, जैसे पुत्र होगा, यहाँ कल्झञ का देसे अनेक 
प्रकार के गौण प्रयोग हुआ करते हैं, इसो प्रकार आगे प्रयट ह्वोनेवाला अंकुर बौज कारण को 
नष्ट करता है श्स गौण नाझ करने का अंकुर में व्यवहार किया जा सकता है, अतः सिद्धान्तो 
का व्याघात दोष असंगत दे ॥ १६ ॥ 

(इसो भाशय से भाध्यकार पूर्वपक्षी के सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--विद्यमान न रहने 
बल्ले भूत तथा भविष्य विषयों में भो कारक झब्दों का प्रयोग किया जाता है। जेसे--पुत्र उत्पन्न 
होगा, आगे उत्पन्न होने वाले पुत्र को आशिरवादि देता दै--आगे होनेवाले पुत्र का नाम करता है 
( रेसे सविव्य पुत्र विषय के तोन उदादरणों में जो अविदमान है कम से कर्ता, कर्म, तथा सस्बस्य- 
'क शब्दों का प्रयोग भाष्यकार ने किया है )। ( आगे भूतविषय में कारक शब्द का प्रयोग 
आध्यकार दिखाते हैं कि )-'कलश यहाँ था/--कूडे हुए कलश के छिये शोक करता दै--'फकूटे 
कलश के ये कपाल अवयब हैं ।! इस प्रकार भूतबिषय में, तथा पुत्र न होने के कारण पिता को दुग्ख 
होता है-शत्यादि अविधमान विषयों में भो अनेक प्रकार के «द्वुत से गौण प्रयोग दिखाई पढ़ते हैं। 
( इनमें से भूत घट ( कलश ) में कर्ता, कम, तथा सम्बन्ध के कारण शब्दों का तथा अविययमान पत्र 
के विषय में दुःख होने में भी गौण दो प्रयोग देखने में आता है। यद्यपि पुत्र का नाम करता है, 
फटे हुए कलश के ये कपाकू अवयब हैं इन दोंनों उदाइरणों में साक्षाद कारण शब्द नहोँ है, तथापि 
प्टी विभक्ति से सम्बन्ध कद्दे जाने के कारण उसके क्रिया घटित होने से, ३ भेद क्रिया तथा कारक को 
ड्याप्ति होने के कारण परम्परा सम्बन्ध से कारक शब्द दैं, यह जानना चादिये । अतः इन डद/इरणों 
में अविद्यमान दी पदार्थों में जैसे कारक दाब्दों का प्रयोग द्ोता है उसो प्रकार प्रयट होने के पूर्व 
अविद्यमान भी आगे उत्पक्न दोनेवाला ही अंकुर बीज को नष्ट करता है ऐसा गौण प्रयोग हो सकता 
है, अतः सिद्धान्ती का व्याघात दोष नहीं दो सकता )। आगे माक्त ( गौण ) शब्द में भक्ति या है, 
यह बेन करते हरुए भाव्यकार प्रइ्न दिखाते ईं--यद भक्ति क्या है ! ( उत्तर )-भक्ति शब्द का 
अधे है आनस्वयं ( पश्चाव होना )। इस आ।नन्‍्तर्य के सामथ्यं से 'न्टकर प्रगट होता है! इसका यद 
अधथे है कि आगे प्रगट दोनेवाल्य अंकुर बीज को नष्ट करता है, इस प्रकार अंकुर में नाशक्रिया को 
कर्ता दोना गौण है ॥ १६ ॥ 

उपरोक्त पूर्पक्षों के आक्षेप का परिहार सूनकार करते हैं-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, विनष्टेम्याः 5 नट्ट हुए बीज से, अनिष्फ्तेः अंकुर नहीं होता ॥ १७॥ 

भावार्थ--पूरपपक्षी ने जो कद्दा था कि अमाव से भावपदा् की उतवत्ति होतो है, यह असंगत 
है, क्योंकि नष्ट ६रए वोजों से अर्थाद बोज के अमाव से अंकुर उलपश्न नहीं हो होता ॥ १७॥ 


जज स्याथदर्शनस[ झआ० ४, आ० १, सू० १७-१८ 


न बिनष्टाद्वीजादह्लुर उत्पद्यते इति तस्माज्नाभावाद्भाबोत्पत्तिरिति ॥ १७॥ 
कऋमनि्देशादप्रतिषेषः ॥ १८ ॥ 

डपमरद्ंप्रादुभोबयो: पौबोपयंनियमः क्रमः स खल्बभावाद्भाबोत्पत्ेहेंतुर्नि- 
इईश्यति स च न प्रतिषिष्यते इति | ब्याहतब्यूह।नामवयवानां पूर्वव्यूहनिद्ित्तो 
ब्यूड्ान्तराद्‌ द्रव्यनिष्षत्तिनासावात्‌ | बीजाबयबाः कुतश्रिन्निमित्तात्मादुभूतक्रियाः 
जहति व्यूहान्तरं चापद्न्ते व्यूड्ान्तरादछुर उत्पद्मते । हृश्यन्ते खलु 
अबयबवास्तस्संयोगाश्राह्वुरोत्पत्तिहेतव:। न चानिवृत्ते पुबंब्यूहे बीजाबयबानां 
शक्यं व्यूहान्तरेण भवितुमित्युपमईप्रादुभीबयो: पौबोपर्यनियमः क्रमः, तस्मा- 
ज्ाभाबाद्भाबोत्पत्तिरिति | न चान्यद्वीजाबयवेभ्यो5क्कुरोत्पत्तिकारणमित्युपपद्मते 
बीजोपादाननियम इति ॥ १८॥ 


इति पद्नमिः सूत्रैः झ॒स्यततोपादाननिराकरणप्रकरणम्‌ । 


(इसी आशय से भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते दैं कि )--नडट हुए बोजों से अंकुर 
त्पन्न नहीं होते एस कारण पूर्वपक्षमत अयुक्त है रि अमाव ले भावपदारे को उत्पत्ति होती है ॥३७॥ 

पूवपक्षी के कइने में जितना मानने योग्य है, उप्षकों मानते हुए सिद्धान्तमत से सृत्रकार 
कहते हैं-- 

पदपदार्थ--कमनिर्देशात ७ बीज से अंकुर उत्पन्न होने के कम को कहने के कारण, भरप्रतिवेषः७ 
उतने का जो पूरव॑प्ली ने कहा दै निषेष नहीं दो सकता ॥ १८ ॥ 

आावार्थ--बोजनाश तथा अंकुर को डत्यत्ति का पूर्वांपरमाव ( पूर्वपञ्मात होने ) के नियमरूप 
आम के कहने के कारण उस क्रम का हम निषेध नहीं करते, किन्तु इससे बज के नाश से अंकुर 
उत्पन्न होता है यद सिद्ध नहों हो सकता ऐसा कहते हैं ॥ १८ ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार सिद्धास्तसूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र के क्रम शब्द का 
अर्थ है उपमर्द ( कारण का नाश ) तथा प्रादुर्भाव (कार्य का प्रगट होना )। इनका पूर्वापरभाव 
( पूवंकाल तथा उत्तरकाल में होने का नियम ) बद्दी नियम अमावरूप कारण से भावरूप काये की 
उत्पत्ति का कारण अमाबकादी से कट्टा जाता है। और उसका सिद्धान्तों निवेष नहीं करता है। 
(यदि इस क्रम का सिद्धान्ती निषेष नहीं करता, जिसको हमने अभाव से भावकायें को डलसति 
होने में सावक माना है,तो साधन को मानकर साध्य को क्यों सिद्धान्ती नहीं मानता ! इस जाक्षेप 
का कारण कहते हुए सिद्धाग्तिमत से भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--जिन वीजरूप कारणों के पूरे 
अवयतरों का नाश होकर उनके दूसरे अक्यव उत्पन्न होते हैं ऐसे बोज के अव्यवों से हो अंकुर 
कार्य उत्पन्न पोता है, नकि बीज के नाझ से अंकुर कौ उत्पत्ति होती है। ( भागे बीज से अंकुर के 
उत्पत्ति का प्रकार दिखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-बीजों के अबयवों में प्राणियों के 
अद्ृ्हहूप किस्ती कारण मे किया उत्पन्न होने से वे बीजों के अवयव पू्॑ब्यूदरूप को छोड़कर दूसरे 
ड्यूहस्वरूप क प्राप्त होते हैं। जिन दूसरे बीजावयब ब्यूतों से अंकुर की उत्पत्ति दोती है। क्योंकि 
बोर्जों के अवयव तथा उनके परस्पर संयोगों से अंकुरों की उत्पत्ति प्रत्यक्ष दिखाई पड़ती दै। जब 
तक बीजों के पूर्व अदयवों का व्यूहस्वरूप नष्ट नहीं होता तब तक दूसरे बौजावयवों को भ्यूद बन 
नहीं सकता, इस प्रकार यद बोज का नाश और अंकुर की उत्पत्ति में पूंकाक तथा उत्तरकाड में 
डोने का नियम दो क्रम कद्दा जाता है, इस कारण बौजादिओं के अमावरूप कारणों से भावरूप 


ईश्वरमात्रकारणतानि० ] सभान्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ 


अथापर आहू-- 
ईश्वरः कारण पुरुषकमोफल्यदशनात्‌ ॥ १९ ॥ 


अंकुरादि कार्यो की उत्पत्ति नहीं दोतो। और उन बीजादिकों के अबयवों को छोड़कर दूसरा 
अंकुरादि कार्यों को उत्पत्ति में कारण नहीं हों सकता, इस प्रकार बीजादिकों का अंकुरादिकों में 
कारण द्वोने का किसी प्रकार ख़ण्डन न होने के कारण भावरूप वीजादिकों का अंकुरादि माव 
कार्यों में कारण दोने का नियम सिद्ध होता है॥ १८ ॥ 
(५) ईश्वर की उपादानकारणता का प्रकरण 
इस ५ वें प्रकरण के विषय में वातिक, तथा तात्पर्यंटीका में मतमेद दिखाई पड़ता है, क्योंकि 
बातिककार ने जगत ५।र्थे मो ईश्वर कर्ता है यद्द इस प्रकरण में सिद्ध किया है और तालवंटोका 
में बेदान्तियों के अभिमत ईश्वर जगव कार्ये का उपादान कारण है? इस मत का ख़ण्डन किया है। 
जिसमें प्राबादुक ( वाद करने वालों ) के दर्शन ( मत ) दिखाये जाते हैं ऐसा भराष्य का अवतरण 
मन में रखने से तात्पयेटीकाकार की ब्याख्या दी संगत प्रतोत दोती है, क्योंकि स्यायदर्शन के प्राण 
के समान मुख्य ईश्वरकर्तेकता को प्रावादुकों का दर्शन कहना असंसव है। किन्तु सूतरकार ने 
कहीं मौ जगत कार्ये का ईश्वर कर्ता द्वोता है ऐसा नहीं कद्दा है, यद्दों समझकर वार्तिककार ने 
उपरोक्त भाष्य के अवतरण के व्याख्या के समय कहा है कि इस प्रकरण में कुछ दार्शनिक मर्तो 
का खण्डन किया जाता दै, और कुछ दाश॑निक मतों का स्वीकार क्रिया जाता है। किस्तु उनके 
मत से वहीं ईशवरकर्तुकता का दर्शन स्वोकार किया जाता है, यद्द विचारणोय है। ईश्वर का कर्ता 
होना न्‍्यायदर्शन का प्राणरूप दोने के कारण वार्तिककार को व्याख्या दी यहाँ पर प्रधानरूप से 
कहो गई है, किन्तु तात्पयेंटीकाकार की व्याख्या हँ। सूत्र तथा भाध्य के भनुसार है इस कारण 
उसको उपेक्षा करना संगत नहीं है, इस कारण उसे मा छिखा जाता है। ऐसा होने से 'ईख्वरः 
कारण! इस १६ वें सूत्र में सिद्धान्त दी का प्रारम्भ किया गया दै--जिस पर २० वें “न घुरुषकर्मः 
इस सूत्र में आक्षेप दै, और “तरकारितत्वात्‌? इस २१ बें सूत्र में उसका परिद्वार दे ऐसी वातिककारः 
की ब्याख्या दै। 'ईश्वरः कारणस इस *!१वें सूत्र में वेदान्ती के किये ईश्वर की उपादान- 
कारणता का पूर्वपक्ष दै--“न घुरुषकर्म! इस २० वें सूत्र में पूर्वपक्षस्वरूप वेदान्ती को अमिमत 
उपादानकारणता को अपेक्षा न रखने वाछी केवल निमित्त कारण मानने का खण्डन है, और 
“तत्कारितस्वात्‌ इस २९ वें सूत्र में इंश्वर केवछ निमित्त कारण दी है इस सिद्धान्त को कहा है 
दैस्ती तात्पयंटीकाकार की व्याख्या है यह समझ लेना चाहिये। इस प्रसंग में ईश्वर जगत काये का 
निमित्त कारण है, यद्द देसा प्राचीन नेयायिकों को संसत है या नहीं यह भी विचार योग्य विषय 
है । ठ॒तीय अध्याय के द्वितीय आह्विक के ६६ वें सूत्र के वातिक में “सृष्टि आदि के न मानने से! 
रेखा कट्दा दै बह यदाँ के २१ वें सूत्र के वातिक में भो कद्दा गया है इस प्रकार सृष्टि के न मानने 
के कारण जगत सृष्टि के निमित्त कारण कहने का कहाँ उपयोग दोगा। इसलिये ईश्वर का नाम 
जगत में नियन्ता ( शासक ) है यद्दो नैयायिकों का मत प्रतीत द्ोता है। भाव्यकार ने भी आगे 
ईबर को देखने वाले ( द्रष्टा ) तथा बोढा ( जानने वाले ) एवं सर्वेज्ञाता हैं ऐसा कहा है न कि 
इंबर जगत के कर्ता अथवा रचना करने वाले हैं ऐसा कहा है। ऐसी यदाँ खधोतकार ने 
समाछोचना को है। ( जिसमें ईघर जगत काये का कर्ता है, इस सिद्धान्तमत से भाध्यकार सूत्र 
का आवतरण देते हैं कि )--यहाँ पर बार्तिकमत से अपना साथों दूसरा नैयायिक और तात्यबंस्त से 
बेदान्ती ऐसा कहता है कि-- 


छजढ स्थायदर्शनस[ आ० ४, आ० १, स्‌ू० १६-२० 


पुरुषो5य॑ समीहमानो नावश्यं समीहाफलं श्राप्नोति तेनानुमीयते पराधीनं 
पुरुषस्य कर्मफलाराधनमिति, यदधीनं स ईश्वरः | तस्मादीश्वरः कारणमिति ॥ 
न, पुरुपकर्माभावे फलानिष्पत्ते! ॥ २० ॥ 
ईखराधीना चेत्फलनिष्पत्तिः स्यादपि तहिं पुरुपस्य समीद्यामन्तरेण फलं 
निष्पद्येतेति || २० ॥ 


पदपदार्थ-ईशरः 5 ईश्वर, कारण + निमित्त कारण है, पुरुपकर्माफल्यदर्शनात ल्‍ जोवात्माओं 

के किये करें ( प्रय्नों ) के प्रायः निष्फल दिखाई देने से ( यद्द नैयायिकों का सिद्धान्त हैं ) ॥१९॥ 

आवार्थ--छंततार के प्राणियों को इश्ट विषय में प्रदत्त करने पर भो उत्की कोई इच्छा 

चूर्ण नहीं होतो, जिससे भनुमानप्रमाण द्वारा प्षिद्र होता है कि प्राणियों के किये कर्मों का फल प्र।प्त 

डोना दूसरे के अधीन है, जिसके अधीन है वही ईचर है, जो सम्पूर्ण जगत के -कार्यों का निमित्त 
कारण है॥ २९ ॥ 

( छिडान्तिमत से भाष्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--संस्तार में सुख को इच्छा 
करने वाले प्राणी इष्ट्सुख़फ़ल को अवश्य प्राप्त करते हैं ऐसा देखने में नहीं आता । जिससे 
अनुमानपमाण दारा सिद्ध होता है कि प्राणिमात्र के किये कर्मों के फलों को प्राप्ति होना दूसरे 
किसी के अधोन है, जिसके अधीन है वी ईश्वर है। इस कारण ईश्वर निमित्त कारण है ऐसा सिद्ध 
बता है। ( ताल्यव॑ंपरिशुद्धिपकाशकार के मत में तो इस सूत्र में वेदान्तियों को अमिमत पूर्वपक्ष 
ही कद्दा गया है। बह इस प्रकार है कि--यह संसाररूप भाव कार्य प्रयत्न बौदमत से अभाव 
कारण वाल्म न दो तो भो वेदान्तिमत से अह्य उपादानकारण वाला हो सकता है, अर्थाद मिट्टी 
के मी जिस प्रकार पड़ा, कप्तोरा आदि परिणाम द्वोते हैं उसी प्रकार महा दी जगत कायेरूप से 
परिणाम को प्राप्त द्वोता है। परिणाम होने पर उस जय का नाश्व नहीं होता इस कारण वह 
नित्य ही दै। ऐेसा एक परिणामवादियों का मत है। और दूसरा विवर्तवादी वेदान्तियों का, बह 
देसा है कि शरद दी अनादि अविद्यारूप उपाधि के भेद से अनेक नाम रूप प्रपत्र ( संसार ) रूप से 
अतीत होता है, जिस प्रकार एक हो मनुष्य का झुख अनेक अपने, तलवार, मणि इत्यादिकों के 
जेंद से अनेक प्रतिविम्बरूप प्रतोत द्ोता है। यद दोनों मत इस सूत्र में दिखाए हैं। अह्मरूप 
इधर जो चेतना शक्ति ( क्रियाशक्ति ) का आधार है यद्दी जगव कार का कारण है न कि वौद्मत 
से अमाब अथवा त्राख्यमत से प्रकृति या न्‍्यायमत से परमाणु | जीवरूप चेतनों के कर्म के कारण 
यह्द संसार नहीं दो सकता, क्योंकि, उनके झुख प्राप्ति के छिये कर्म निष्फल हो जाते हैं. यह देखने 
में जाता है, इस कारण ईश्वर ही डपादान कारण जगत कार्य का है यह देसा पूर्वपक्ष है ॥ १९ ॥ 

बातिककार को व्याख्या के अनुसार सिद्धान्त पर आ्षेप दिखते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, पुरुषकर्माभाबे > प्राणियों के कर्मों के न रहने पर, फलानिचत्तेः ू 
कर्मों का फल नहीं दोने से ॥ २० ॥ 

आवार्थ--पुरुषों ( प्राणियों ) का प्रयास न होने पर कोई भी कर्मों का फू नहीं होता, इस 
कारण ईश्वर निमित्त कारण नहीं हो सकता, अर्थात्‌ इंचर के अधीन कर्मों का फू द्ोता है, ऐसा 
माना जाय तो प्राणियों को प्रयक्ष के बिना मो कर्मी का फल प्राप्त धोने छगेगा ॥ २०॥| 

(इसी बाशय से पूर्व॑पक्षसूत्र की भाध्वकार व्याख्या करते हैं कि )-यदि कर्मो के फल की 
सिद्धि होना इंचर के अधीन हो तो प्राणियों को समौद्दा (प्रयत्न ) के विना दो कर्मों का फल 


' 
| 
| 


ईश्वरमात्रकारणतानि० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ छ्णद 


तत्कारितत्वादहेतुः ॥ २१॥ 
पुरुषका रमोश्वरेडजुगह्याति, फलाय पुरुषस्य यतमानस्येश्वरः फल सम्पा- 
दयतीति | यदा न सम्पादयति तदा पुरुषकमोंफलं भवतीति | तस्मादीख्र- 
पृरुषकर्मामावे फ़ठानिषत्तेरिति | 


ः प्राप्त दोने लगेगा | आर्थाद यदि किसो को अपेक्षा न करता दुआ इंशवर कारण दो तो शाणियों को 


बिना प्रयास के कर्मों का फर प्राप्त दोने लगेगा, जिससे कर्मों का छोप हो जायगा, भर अक्ति मौ 
न द्वो सकेगो, क्योंकि एकरूप ईश्वर की एकरूप दी क्रिया हो सकती है। यदि ईंघर कारणों के 
भेद के अनुसार कार्ये करता दे, ऐसा माना जाय, तो जिसकी आपेक्षा से ईवर करता है, उसे ईभर 
नहीं बनाता ऐसा मानना द्वोग।। इस प्रकार ग्राणिकर्म क्री अपेक्षा से यदि जगत कौ उत्पत्ति 
होती हो तो कर्म का इंशवर बनाने वाला नदीं है यह मानना पढ़ेगा, यह पूर्वपक्ष का आशय है। 
( तात्पबंटीकाकार के मत से इस सूत्र को ऐसी व्याख्या करते हैं कि )--सृत्तिका के समान मामरूप 
संसार के स्वरूप में शद्मा का परिणाम वेदान्तिमत से नहीं माना जा सकता। क्योंकि जदा का 
सम्पूर्ण रूप से परिणाम मानने से बह अनित्य दो जायगा | यदि एकदेश से मद्ा का परिणाम 
माना जाय तो उसके अवयव द्वोने के कारण भी उसमें अनित्यता आ जायगी। इस कारण बह्म 
“(ईश्वर ) जगद्गप से परिणाम को प्राप्त द्वोता है, अथवा बिवर्ते को प्राप्त द्ोता है यह मानना 
असंगत हैं। अतः ईश्वर उपादान कारण नहीं दो सकता, किन्तु निमित्त कारण जगत कावे का हो 


>सकता है। और वह ईश्वर यदि किसो को अपेक्षा न करता दुआ जग कार्य का कारण है, देसा पूर्पक्षी 


कट्दे तो उसके उत्तर में यह सूत्र उपस्थित होता है कि--“न पुरुष कर्माभावे फलानिष्पत्तेः” ॥ 

वार्तिक की व्याख्या के अनुसार आक्लेप का परिद्वार करते हैं, और तालवेंटौका के अनुसार 
इंश्वर की उपादानकारणता, तथा मरद्या का बिवते होना, और निरपेक्ष निमित्त कारणता का भौ- 
खण्डन कर अभिमत पक्ष का भद्ृण सूत्रकार करते दैं-- 

पदुपदार्थ--तत्कारितत्वाद 5 इंचर से कराये दोोने से ॥ २१ ॥ 

आावार्थ--यद सूत्र सिद्धान्त का वर्णन करता है इस विषय में सबकी संमति है। प्राणियों में 
अयास ईश्वर से कराये जाते हैं. इस कारण प्राणि कर्मों की सहायता से हो जगत कार्य का ईघर 
निमित्त कारण है--इस पक्ष का खण्डन करने के लिये “पुरुषकर्मा भावे फछानिष्पत्ते” यह देव 
साध्य या साधक नहीं दो ऐसा यहाँ सिद्धान्तसूत्र का आशय है॥ २१॥ 

( इलो आशय से भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--प्राणियों के प्रयास को 
ईश्वर भनुभ्रह करता है--अर्थाव जिस प्राणिका जैसा कर्म होता है और उसका जब फल का 
समय आता दै उसको वैसी हो सदायता ईघर करते हैं । 

( इसी आशय ले भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--छखादि भोगरूप फल प्राप्ति के छिये प्रदत्त 

करने वाले प्राणियों के उपत फलों को ईश्वर संपादन कर देते हैं अर्थात्‌ देते हैं। और जद नहीं देते 
उस समय प्राणियों का कर्मे निष्फल हो जाता है। इस कारण ईंथर के अनुग्नद से कराये जाने के 
कारण 'प्राणियों का कर्म न होने पर कर्मों का फछ नहीं दोता! यह देतु नहीं दो सकता। अर्थाव 
श्रूथिवी आदि परमाणुओं से उत्पन्न हुए जगत का प्राणि कर्मों को अपेक्षा रखता हुआ दो इचर 
निमित्त कारण है। और उस भपेक्षायोग्य प्राणियों के कम में भी ६श्र दो मिम्रित्त कारण है, 
क्योंकि जो जिस कार्य में अपेक्षित होता है बह उस कार्य में निमित्त नहीं है, यद नदीं दो सकता, 
“कुल्हाड़ी बदुई के काये में सदायता देनेवाले आदि द्वोनेवाले कार्य में बढुई ही निमित्त कारण होता है, 


कद न्यायदर्शानस [झ० ४, आ० १, सू० २१ 


गुणविशिष्टमात्मान्तरमी श्वरः | तस्यात्मकल्पात्‌ कल्पान्तरानुपपत्तिः अधमें- 
सिध्याज्ञानप्रमादहान्या धर्मज्ञानसमाधिसम्पदा उ बिशिष्टमात्मान्तरमीखरः 
तस्य च घर्मसमाधिफलमणिमाद्यष्टविधमैश्चयेम्‌ । सहृलल्पानुविधायी चास्य 


चह देखने में आता है। इस कारण प्राणियों के प्रयक्त ईश्वर से कराये जाते हैं इस कारण उनको 
सहायता से दी ईश्वर जगद कार्य का निमित्त कारण दै इस सिद्धान्त का ख़ण्डन करने में 'पुरुष कर्म 
के न होने पर फछ नहीं होता” यद देत युक्त नदीं है--किस्त गिना कमे को अपेक्षा के ईंघर 
को निमित्त कारण मानने का खण्डन करने में दो यह हेतु हो सकता है यह सूत्र का गूढ़ आशय 
है। ( इस प्रकार जगद के हम्पूने कार्यों का जो ईधर निमित्त कारण है उनका क्या स्वरूप है £ 
इस प्रश्न के समाधान में भाध्यकार ईश्वर का छक्षण करते हैं कि )--शुणविशिष्ट ( विशेष युणों से 
अुक्त ) दूसरे मात्मा हो को ईश्वर कहते हैं। ( यहाँ पर संख्या, परिमाण, प्रथकत्व, संयोग, विभाग, 
तथा शान युण लेना चाहिये ऐसा वार्तिककार क। मत दै। जिस पर शान के समान इच्छा तथा 
अवक्ष भी इस ईश्वर के नित्यगुण हैं ( जिनको ईबर के जगत कार के कर्ता होने में साथनता है )- 
क्योंकि शान, चिकोर्षा, प्रयल इनके समवावसम्बन्ध का होना दी कर्तृता का स्वरूप माना गया है 
(यदि पूर्वपक्षो कद्दें कि-सम्पूर्ण संसार के आत्मा तो अनित्य ज्ञान वाले ही हैं यह देखने में 
जाता है, तो उससे विकक्षण नित्यशान वाला परमेश्वर आत्मा की जाति बालों में कैसे माना 
जायगा--तो इस प्रश्न के समाधान में भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--उस ईधर में जोब 
आत्माओं के प्रकार से दूसरा कोई मो उसको सिद्धि नदी कर सकता । मर्थाद यथ्परि ईश्वर को - 
छोड़कर दूसरे जोवात्मा अनित्यशान के आम्रथ हैं और ईश्वर निश्यशान का आभय है, तथापि 
ज्ानादि युणों का आधार द्ोने के कारण वह आत्मा के जाति का हो है, नहीं तो जलादिकों के. 
परमाणु भी जलूजाति के नहीं हैं यह आपत्ति आ जायगो, क्योंकि जल के परमाणुओं में नित्यरूप होता 
है । ( यदि “इस ईश्वर को सामान्यरूप से जीवात्माओं के समान न मानकर उत्ते जोवात्माओों से मिन्न 
आत्मा क्यों कहते हैं ।” देसा पूर्प्षो प्रश्न करे तो इसके उत्तर में साध्यकार आगे कहते हैं कि )-- 
जौवात्माओं के समान उस ईंघर में अप, प्रभाव इत्यादि नहीं हैं, बरिक उसके विपरीत धरम, शान, 
समाधि इत्यादि यु्णों की सम्पत्ति है, जिस कारण इन जोबात्माओं से मिन्न रहने वाले ( विलक्षण ) 
विशेषयुर्णों से विशिष्ट आत्मा के जाति दवी का दूसरा विश्वेष भात्मा दी ईशर दे यह सिद्ध दोता दै। 
क्योंकि इसी कारण ऐसे ईधरात्मा में उपरोक्त पर्मं तथा समाधि का पुत्र “अणिमा! ( अत्यन्त 
अणु द्वोना ) १, 'महिमा' (सबसे मद्दान्‌ द्ोना ) २, छधिमा (सबसे लघु रहता था ) ३, दोना 
गरिसा *( सबसे मारो दोना ) ४, प्रकाम्यं ( इच्छा का नष्ट न दोना ) ५, ईक्षिस्व ( शासन 
करना ) ६, प्राप्ति ( इष्ट विषय का प्राप्त होना ) ७, तथा वशिस्व ( जिसके सब अधीन हों ) ८, ऐसे 
आठ प्रकार के ऐश्यं द्वोते हैं। और जीवात्माओं में नहीं दोते। माध्यकार ने यहाँ पर ईधर में 
धर्मामाव कर आठ प्रकार के ऐश्वय हैं ऐसा कहा है, परन्तु वस्तुतः ईश्वर में धर्म है इसमें कोई 
प्रमाण नहीं है, क्योंकि बिना शान तथा क्रियाशक्ति इन दोनों से दी सम्पूर्ण इंधर के कार्य हो सकते 
हैं, ऐश्लो यहाँ वार्तिक तथा ताट्पयंटौकाकार ने समालोचना को है। ( यदि ईश्वर किसी कम का जब 
अनुश्न नहीं करता तो उसका फछ पर्म इधर में कैसे माना जावगा, जिससे उपरोक्त आठ प्रकार 
का रेश्वयैरूप कार्य ईखर को सिना कर्म के दोने से 'अक्ृताभभागस्‌' (न किये की प्राप्ति ) रूप 
दोष आ जायगा, इस झंका के समाधानाथे भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--संकर्प (इच्छा ) के 
अनुसार इस ईर का धर्म होता हैं, मिस़ले यद्‌ ईश्वर प्रत्येक जीवार्माओं में वततंमान धर्म तथा: 
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धर्म: । प्रत्यात्मवृत्तीन्‌ घर्माधमंसख्यान्‌ प्रथिव्यादीनि च भूतानि अवरतेयति | 
एबं च स्वक्ृताभ्यागमस्यालोपेन नि्मोणप्राकाम्यमीश्वरस्थ स्वकृतकर्मफलं 
बेद्तिव्यम । आप्तकल्पश्चायम्‌ | यथा पिताउपत्यानां तथा पिठ्भूत ईश्वरो 
भूतानाम्‌ । नल चात्मकल्पादन्यः कल्पः सम्भबति | न ताबदस्य बुद्धि विना 
कश्निद्धमों लिझ्नयूतः शक््य उपपादयित॒प्‌। आगमाश्च द्रष्टा बोद्धा सर्वज्ञाता 
ईश्वर इति | बुद्धयाविभिश्यात्मलिज्नैनिस्पास्यमीख्वरं प्रत्यक्षानुमानागसबिषया- 
तीत॑ कः शक्त उपपादयितुम्‌। स्वकृताभ्यागमलोपेन च प्रबतमानस्यास्य 
चदुक्त प्रतिपेध जञातमकम निमित्ते शरीरसगग, तत्व प्रसब्यते इति ॥ २१॥ 
इति त्रिभिः सूह्रैरीश्वरमात्रकारणतानिराकरणप्रकरणम्‌ | 


| 
| 
ऐै 


अषमं के समुदाय, और 'थिवी आदि भूत परमाणुरूप हंब्यों को मो प्रवृत्तिवुक्त करता हैं। अर्थात्‌ 
इबर में बाह्मकर्मालुष्ठान न रहने पर भी संकल्प ( इच्छा ) रूप तथा जोवात्मा और पृविब्यादि 
परमाणुओं में प्रदृत्ति को उत्पन्न करना रूप कर्मांनष्ठान भी वर्तमान होने के कारण उससे उत्पन्न 
हुए धर्म ही का उसे उपरोक्त आठ प्रकार का ऐश्वर्य हो सकता है, जिससे उपरोक्त पूर्पक्षी ने 
दिया हुआ “अक्लताभ्यागम्‌! ( न किये की प्राप्तिस्प दोष नहीं आ सकता )। ( इससे ईंचर जगत 
का कर्ता है. इस प्रस्तुत विषय में क्या सम्बन्ध है! (इस प्रइन के समपधान में आगे आष्यकार 
कहते हैं कि )--इस प्रकार अपने किये कम के फरू की प्राप्ति दो ई४र को द्वोतो है इसका निषेध 
न दो सकने से ईश्वर में जगव को सष्टि का सामथ्ये मो उसके थम दो का फल है, नो उसके किये 
कर्मों का फल है, यद जान लेना चाहिये। यदाँ भाष्यकार ने ईश्वर को शान और क्रिया दोनों 
शक्तियाँ नित्व होने पर भी अणिमादि, आठ प्रकार का ऐश्वे अनित्य दो दै इस आशय से उनको 
धरम का फल कद्दा हैं। इसौसे ऐश्वयं को नित्य मानने पर धरम दधा द जायगा, यदि अनित्व माने 
तो उसके कारण की कल्पना करनी पड़ेगी श्स प्रकार अनवस्था दोष होगा यह आपत्ति नह हो 
सकतो । क्योंकि प्रत्येक जोवात्माओं में बतंमान धर्म तथा मषमें के समुदाय का आअय होना, इस 
संकल्प ( इच्छा ) के अनुसार दोनेवाले इधर के धर्म का प्रयोजक ( कारण ) है, ऐसी खथोतकार ने 
यहाँ समाछोचना की दै। (यदि पूव॑पक्षो कदे कि )--“भ्रयोजन के बिना किसी प्रेक्षाबात्‌ 
( बुद्धिमान ) प्राणी को किसो का में प्रशृत्ति नहों दोतो और ईश्वर को तो सम्पूर्ण प्राप्त दोने के 
कारण कुछ भौ प्राप्त नदों करना दे अतः इंचर को बगत कार्ये के करने को क्या भावश्वकता है १४ 
( तो यद नहों कद सकते इस आशय से भाष्यधार आगे कहते हैं कि )--यदद इंबर क्राप्त ( दित 
करने वाले) के समान है, जिस प्रकार पिता अपने हन्तानों का दित करता है, ्ली प्रकार 
ईबर भो संसार के प्राणिमात्र का, द्वितकारों पितारूप है। अर्थात ययपि ईश्वर का कोई जगद कार्य 
को रचना करने में अपना स्थार्य नहीं है, तथापि परोपकार के छिये सृष्टि करने में प्रवृत्त इंबर 
होता है । ( उपरोक्त प्रकार से ईंघर आत्मजाति के दो हैं इस विषय को इढ़ करते हुए माध्यकार 
आगे कहते हैं कि )- तमाम के प्रकार से मिन्न ईश्वर को सिद्धि होने में दूसरा कोई प्रकार 
नहीं हो सकता, क्योंकि इस ईधर की सिद्धि होने में शान को छोड़कर दूसरा कोई धुगहुप बर्म 
हेत ( साभक ) नदीं कहा णा सकता। (यह ईश्वर सिडिरूप विषय क्लेनल अनुमानप्रमाण शो ते 
सिद्ध नहीं दोता किन्दु आागम ( दब्द ) प्रमाण से मो सिद्ध होता है एस भादंय से आते माध्यकार 
महते हैं कि )--आगम से भी इधर सम्पूणे जगत का डष्टा ( देखमेवाला ), बोढा (साबान्वस्य से 
जानने वाला ) तथा स्वश्ाता ( विशेषरूप से नानने वाला) है यह प्िद होता है, क्योंकि वि 
३१ न्‍या० 
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अपर इदानीमाह। 
अनिमित्ततो भावोत्पत्तिः कण्टक्तैक्षण्यादिदर्शनात्‌ ॥ २२ ॥ 
अनिमित्ता शरीरा्रुत्पत्ति, कस्मात्‌ ? कण्टक्तैच्ण्यादिदर्शनात््‌ कण्टकस्य 


आदि प्रथमाध्याय में कदे दुए आत्मा के साधक छिश्नों से निरूपाख्य ( कपनेयोग्य न द्वो ) तो ऐसे 
ईघर को प्रत्यक्ष, अनुमान तथा आगम प्रमाणों से सिद्धि कैसे होगो! आर्थाद पूर्वोक्त आत्मा को 
सिद्धि करने वाले बुद्धि, इच्छा, प्रयत्न इत्यादि आठ विशेष गुणों से ईशर का कथन न होता दो तो 
' ईश्वर के साधक प्रत्यक्षादि प्रमाण न दोने से ईघर की सिद्धि नहीं दो होगो। ( यदि ईंचर दया के 
कारण जगत को रचना करने में प्रवृत्त होता हो तो छुखी प्राणियों को हो रचेगा, नकि दुः्खी 
प्राणियों को ) प्राणियों के धर्म तथा अधमें की अपेक्षा करने के कारण जगद कार्य की रचना में 
विचित्रता होती है, ऐेसा नहीं कह सकते, क्‍योंकि सुखी, दुःखो इत्यादि भेद से जगत काये को 
विचित्रता देखने के कारण दये। से प्रेरित इंचर जगत को नहीं करता यह प्राप्त द्वोता । ( ऐस्ला 
आश्षेप पूर्वपक्षी यहाँ करें तो इसके उत्तर में भाष्यकार आगे कइ्ते हैं कि )--पृबोक्त अपने किये 
कर्मों के फल को प्राप्ति के छोप ( नाश) से जगत कार्य को करने में ईंडर को प्रदृत्ति होतो है 
देखा माना जाय तो जो पूर्व में करे ह--शरोर की रचना में कर्म को कारण नहीं मानने में जो 
दोष दिये थे वे सम्पूणे दोष आ जांयगे। अर्थाद्‌ दयावाछा भो ईश्वर अन्य आत्माओं से विशेष 
महिमा का आधार होने पर मो संसार के पदायों के स्वाभाविक पर्मो को विपरोत नहों कर सकता, 
अतः प्राणियों के कर्मों का उहंपन ( स्याग ) कर ईश्वर किसो काये को नहीं कर सकता इससे 
यद्द सिद्ध होता है कि प्राणियों के कर्मों के अनुसार दोईश्वर जगत काये को रचता है नहीं तो 
यूवोक्त शरोर को रचना में कर्म कारण नहीं होते इस विषय में ठृतीयाध्याय के प्रथम भाहिक में 
जो दोष दिये थे वे सब यहाँ भी था जायंगे ॥ २१॥ 
(६ ) आकस्मिक ( अकस्मात्‌ बिना कारण ) कार्य की उत्पत्ति का प्रकरण 

( पूवंध्ननथ में सिद्धान्तिमत से "व्यक्त कारण से व्यक्त का को उत्पत्ति होती है? इसका खण्डन 
करने के लिये झरौराविकों में निमित्त कारण के निरास द्वारा चार्वाक भकस्माव संसार के कर्मों को 
उत्पत्ति दोती है, ऐसा परिशुद्धिकार ने इस प्रकरण का अवतरण दिया है। केवल कारण के 
निराकरण करने में इस प्रकरण का ताट्यये है, ऐसी वर्धमानोपाध्याव की इस विषय में संमति है। 
और “यदि संसार के कार्य अकस्माद (बिना कारण ) दवोते हों तो परमाणु न जगत काये के 
समवायिकारण होंगे या ईश्वर निमित्त कारण होगा! इस कारण चार्बाक के आकरिमिकत्व का 
रण्डन करने के लिये इस प्रकरण का आरम्म किया जाता है। ऐसी वृत्तिकार को यहाँ ब्याख्या है। 
( इसलिये आकरिमिका्व प्रकरण का माध्यकार अवतरण देते हैं कि )--दूसरा ( चार्वाक ) सांप्रत यह 
कइता है-- 

पद॒पदार्थ--अनिमित्ततः 6 बिना किसी कारण के; भावोत्पक्तिः> भावरूप कार्यों की उल्लत्ति 
दोती है, कण्टकतैदण्यादिदकंनात्‌ ०» कदि आदिकों में बिना कारण ( स्वाभाविक ) तोद्गता के दिखाई 
पड़ने से ॥ २२ ॥ 

भावार्थ--करटि भादिकों में बिना कारण ( स्वाभाविक ) तोश्णता ( तौखापन ) दिखाई पढ़ता 
है, इस कारण संसार के रुम्पूण मावरूप कायों को उत्पत्ति बिना कारण ( स्वाभाविक ) दी होती है 
यह्‌ पूर्व का आशय है॥ २२॥ 
*ः रू तो गाव से भाध्वकार व्याख्या करते हैं कि )--शरीर, इस्द्रिय शतंयादिकों की उत्पत्ति में 
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तैच्ण्यम, पर्वतधातूनां चित्रता, ग्राव्णां श्लक्षणता, निर्निमित्त चोपादानं दृष्ड 
तथा शरीरादिसगोंडपीति ॥ २२ ॥। 


अनिमित्तनिमित्तत्वात्ञानिमित्ततः ॥ २३॥ 


अनिमित्ततो भावोत्पत्तिरित्युच्यते यतश्वोत्पद्यते तन्निमित्तम्‌। अनिमित्तस्य 
निमित्तत्वाज्ञानिमित्ता भाबोत्पत्तिरिति ॥ २३॥ 


निमिचानिमित्तयोरथौन्तरभावादश्रतिषेघः ॥ २४ ॥ 


कोई कारण नहीं है । ( प्रश्ष )--क्यों ! ( उत्तर )-कण्टक (काटे ) आदिकों में बिना कारण 
( स्वाभाविक ) तौक्ष्णता दिखाई देतो है इस कारण ब्सि प्रकार कांटों में तोदणता, पंत के गेरू 
भादि धातु द्रश्यों में विचित्रता, आबा ( पत्थरों ) में इलछ्णता ( चिकनाहट ) यह सव बिना निमित्त 
कारण के उपादान ( समवायिकारण ) बाले दिखाई पड़ते हैं, उस प्रकार झरौरादिकों की रचना 
भी बिना निमित्त कारण के दो दोतो है यद सिद्ध होता है। अर्थात संस्थान ( आकार ) से भिन्‍न 
कांटे आदिकों के तीढ्णतादिकों में निभित कारण के न दिखाई देंने के कारण निमित्तकारण रद्दित 
काटे आदि की तीक्ष्यता होती है ऐसा दृष्टान्तों के बल से संम्धानविशेष ( आाकारविशेष ) वाले 
शरीरादिकों का भी कोई निमित्तकारण नहीं दे ऐसा पूर्वपक्षी का आशय है ॥ २२॥ 

इस विषय में अम से प्कदेशमतावरूम्बो जातिरूप असदुत्तर से मध्यम उपरोक्त पृव॑पक्ष का 
खण्डन करता है-- 


पद॒पदार्थ--अनिमित्तनिमिचत्वात्‌ > अनिमित्त ( अकारण ) के दो निमित्तकारण होने से, 
न नहों, अनिमित्ततः 5 जिना कारण के ( काये को उत्पत्ति नहीं होतो ) ॥ २३॥ 

आवार्थ--बिना कारण के भावरूप कारयेक्षो उलक्ति होती है देसा मानने वाला पूतपक्षी 
अनिमित्त ( न कारण को ) हो भाव कार्य को उत्तत्ति का कारण मानता है, इस कारण विन: 
निमित्त के भावकार्य उप्न होते हैं, यह उसका कथन न्यर्ध है। अर्थाद अनिमित्तरूप कारण से 
डी थइ भावकाये को उत्पत्ति मानता है, जिससे बिना कारण कार्य को उत्पत्ति दोंती है यह उसका 
कथन सर्वधा असंगत है ॥ २३ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार जातिवादी के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-पूरपक्षो अनिमित्त 
( अकारण ) से भावकारवे को उलत्ति होतो दै देसा कहते हैं। किन्तु जिससे कार्य उत्पन्न होता है 
बह कारण द्वोता है। इस कारण अनिभित्त के द। भावकायों को उत्त्ति होने में निमित्त ( कारण ) 
होने के कारण विना निमित्त ले भावकार्यों को उत्पत्ति नहीं होतो यद सिद होता है ॥ २३॥ 

इस जातिवादी एकदेशी के मत का पूर्वक््षौ बिना कारण कार्वे की उत्पत्ति मानने वाले के सतत 
से खण्डन करने के. मत से कहते दैं-- 

पदुपदार्थ--निमि निमित्त ( कारण ) तथा अनिमित्त (अकारण) इन दोनों के, 
भेद द्वोने से, अप्रतिषेषः 5 निषेध नहीं दो सकता ॥ २४॥ 
भावरूप लिमित्त ( कारण ) तथा अमादरूप (अनिमित्त ) के प्रस्सर निपेषरूप 
होने के कारण परस्पर में नेद दैं, अतः अनिभित्त (अकाएण) हो सिमित्त ( कारण) नहीं दो 
सकता, इस कारण जातिवादों का भभिमित्त को निमित्त बताना सर्वधा भर्त॑गत है ॥ २४॥ 


्ड्छ न्यायदर्शनम [झ० ४, झा० १, स्‌० रेट 


अन्यद्धि निमित्तमन्यज्य निमित्तभरत्याख्यानम्‌ , न च प्रत्याख्यानमेव प्रत्या- 
ख्येयं यथाउनुदकः कमण्डलुरिति नोदकप्रतिषेध उद॒क भवतीति | स खल्बर्य॑ 
आादो उकर्मनिमित्तः श़रीरादिसर्य इत्येतस्माञ्म मिद्यते, अभेदात्तत्मतिवेधेनैष 
अ्रतिषिद्धों वेदितव्य इति ॥ २७ ॥ 

इति त्रिभिः सूत्र कस्मिकत्वनिराकरणप्रकरणम्‌ | 
अन्ये तु सन्यस्ते-- 

(इसी आशय से भाष्यकार विना कारण भावकायों की उत्पत्ति माननेवाले के मत से बाति- 
बादो के मत का खण्डन करते डुए सुत्र छो व्याख्या करते हैं कि )--निमित्त ( भावरूप कारण » 
दूसरा होता है, भर उसका प्रत्याख्यान ( निषेध ) रूप भनिमित्त दूसरा दोत। है। जो नियेष दे 
बह निषेध योग्य नहीं हों सकता। जिस प्रकार कमण्डल में जल नहीं है यह कइने से जछू का 
करमण्डल में निषेष (न होना ) ह्वी जछू नहीं शोता। (श्स प्रकार ते आकस्मिक कार्य को उत्पत्ति 
माननेवाले सत का खतत्तररूप से खण्डन करते हुए इस विषय में सूषरकार ने सूत्र में क्यों नहीं 
कद्दा यइ साध्यकार आगे दिखाते देँ कि )-यह आकस्मिक कार्यों को उत्पत्ति का बाद ( मत) 
अरीरादिकों की रचना बिना प्राणियों के कर्म के होती है इस पू्ग्रन्थ में दिखाये हुए मत से भिन्न 
नहीं है । सिन्न न ढोने के कारण उसके सिद्धान्तिमत से पूर्वोक्त खण्डन से दी खण्डन हो जाता हैं 
यह जान छेना चाहिये । अथाद सुतौय ऋध्याय के अन्तिम प्रकरण में जो बिना कर्म के शरीर को 
रचना द्वोती है इस मत का खण्डन किया गया है श्स आकरिमिकवाद के मी उध्षोक्षे समान होने के 
कारण उसी खण्डन से इसका भी खण्डन द्वो जाता है, श्सी कारण सूब्रकार ने इस आाकस्मिकशाद 
का थक खण्डन करने का प्रयास नहीं किया है यह सूचित होता है॥ २४ ॥ 

( किन्द इन २३ तथा २४ दो सूत्रों को वृत्तिकार ने दूसरे प्रकार से न्याख्या कौ दै कि सवोन 
नैयायिकों ने किया इआ २२ वें सूत्र के आाक्षेप का “अनिमित्तः इस २३ दें सूच में समापान हैं। 
अनिमित्तता का साधक, अनिमित्तता को भमुमिति का कारण धोने से 'अनिमित्त से' यह 
सिद्ध है | अर्याद यदि अनिमित्तता के अनुमान की कारणता न मानी जाय तो अनिमित्ततादी 
सिद्ध न द्वोयो | कटे आदि की तोथ्णता बिना निमित्त के नहीं दे क्योंकि उनको प्राणियों के अदछ 
को सहायता से परमाणुओं से उत्पत्ति दोती दे यदद तालये है। दूसरा 'निमित्त! इस २४ में सूत्र में 
दोष देते हैं। यह इस काये में कारण है यद नहीं है इस प्रतोति से डन दोनों ( निमित्त तथा 
अनिमित्त ) का भेद होने के कारण निमित्त का निषेष नहीं हो सकता, न द्वोने यह कारण है, यह 
कारण रहढं है! ऐसा स्योकसिद स्यवहार न बन सकेगा ॥ २३-२४॥। 

(७ ) सम्पूर्ण पदार्थों के अनित्य मानने वाछे मत के खण्डन का प्रकरण 

( कारण को सामग्रो क्या अनित्य पदायों के समुदाय ऐ को कहते हैं, अबवा नित्य पदार्थों को 
अथवा नित्य तथा अनित्य पदार्थों को ! यह भव विचार करना है। जिनमें प्रथम तथा दितौय पक्ष में 
अल्वभावरूप प्रमेव को सिद्धि न दोयों । जतः उन दोनों पक्षों का खण्डन करना दै। क्षणमंगवाद 

-े ही यह विषय गताये दो माता है-ऐसा कह्दा नई्गीं जा सकता--क्योंकि स्थेयवाद को 
इस प्रकरण का दे ऐशों यहाँ परिशुरिकार उदयनाचायेंकी समाक्तोचना है। 
नित्य माने बाय तो आत्मा भाकाश् भादि पदार्थ भो नित्य न होंगे इस कारण 
यह्दों पर सम्यूरें पदार्थों के अनित्यताधाद के छण्डन का प्रकरण है, ऐसी भ्रृत्तिकार ने इस प्रकरण 


सर्वानित्यतानिराकरण० ]. समाध्यहिन्दीब्याख्योपेतम क्ड्ष 


सर्वमनित्यमृत्पत्तिविनाशधर्मकत्वात्‌ ॥ २५ ॥ 
किसनित्यं नाम ? यस्य कदाचिदू भावस्तदनित्यम्‌। उत्पत्तिथमंकमनु- 
त्पन्नं नास्ति विनाशधर्मक चाबिनष्ठ नास्ति। कि पुनः सर्वम ? भौतिक च 
शरीरादि अभौतिक॑ च बुद्धयादि तदुभयमुत्पत्तिबिनाशधर्मक विज्ञायते 
तस्मात्तत्सबेसनित्यमिति ॥ २५॥ 
« नानित्यतानित्यत्वात्‌॥ २६॥ 
यदि ताबत्सबंस्यानित्यता नित्या १. तन्नित्यत्वान्न सर्वमनित्यम्‌। अथा- 
नित्या ? तस्यामविद्यमानायां सब नित्यमिति ॥ २६॥ 


के विषय में सम्मति दो है। ( देसे इस सम्पूर्ण पदार्थों के अनित्य मानने के पक्ष का भाध्यकार 
अबतरण देते हैं कि )--दूसरे बौद्ध विद्ान्‌ ऐसा मानते हैं-- 

पद॒पदार्थ--सर्व 5 रुम्पूणे पदार्थ, भिस्ये 5 अनित्व हैं, उत्पत्तिविनाशपर्मकत्वात ू उल्पत्ति तथा 
जाश धर्म बाके होने से ॥ २५ ॥ 

आवार्थ--छंसार में जानने योग्य पदाये नित्यता से युक्त हैं जथवा नहीं ! ऐसे संशय पर यह 
पूवेपक्षसूत्र है कि संसार के सम्पूर्ण पदार्थ अनिश्य हूं हैं ॥ २५ ॥ 

( इसी आशय से पूर्उपक्षसृत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार सिद्धान्ती के पक्ष से प्रश्न 
करते हैं कि )--भनित्य किसे कहते हैं ! (उत्तर )--जिस पदायें को किसी दी समय में सत्ता 
होती है, उसे अनित्य कहते हैं। क्योंकि उत्पन्न होने वाला पदार्थ बिना उत्पत्ति के नहीं रहता, 
तथा बिनाश धर्मंवाल्ा पदार्थ नष्ट होने पर नहीं रहता। ( प्रइन )--सूत्र में सर्नशब्द से किसको 
कह्दा है ! ( उत्तर )--सूतद्॒ज्यों ( पृथिवी मादि ) से उत्पन्न हुये शरोर को भौतिक पदार्थ तथा 
अभीतिक भूतदल्यों से उत्पन्न न हुए शान, सुख इत्यादि सम्पूर्ण पदार्थ सूत्र में सर्शब्द से हिये गये 
है। ये दोनों मौतिक तथा अमौतिक पदार्थ उत्पत्ति तथा नाशपर्म वाले हैं यह जाना नाता हैं। 
इस कारण वद सब द्वी अनित्य हैं। भर्थाद जो पदार्थ उत्पत्ति तथा नाशवाला होता है गह सब 
अनित्य होता है, अतः मौतिक झरोरादिक तया अमौतिक शानादिक समी उत्पत्ति नाशवाले होने 
सै अनित्य हैं । भौतिक तथा अमौतिक पदार्थों को छोड़कर दूसरे कोई संसौर में यदाय नहीं है श्स 
कारण संसार के सम्पूर्ण पदार्थ अनित्य हैं यद सिद होता है। इस कारण (पिभ्यादि परमाणु 
अनित्य हैं, मौतिक दोने से झरौर के समान तथा लात्मा मो अनित्य है, ऋमौतिक होने से, 
क्ानादिकों के समान श्न अनुमानप्रमार्गो से सम्पूर्ण संसार के पदाधों में अनित्यता सिद होती है, 
यह पूर्वपक्षी का आशय है ॥ २५॥ 

इस प्रकार के सर्वानित्यतावादो के मत का एकदेशों के मत से परिद्दार करते हुए सूतरकारः 
कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं, अनित्यतानित्वल्वात 5 अनित्पता के सरंदा होने से नित्य होने 
के कारण ॥ र६॥ 
आवार्घ--सर्वानित्यतावादी पूरंपक्ष ने जो फद्दा कि स्पूे संसार के पदार्थ अनित्व हैं यह 

पोंकि बद अनिल्यता ही सर्वकाल में रहने से नित्य है ॥ २६ ॥ 
आशय से भाष्यकार विकल्प द्वारा एकदेशो के मत से सबवानित्यताढादी के मतका 
खण्डन करते हुए एकदेशी के सृत्र की व्याख्या करते हैं कि )--यदि संसार के सम्पूर्ण पदारयों की 


झ्डद स्यायदुर्शनस[ झ० ४, आ० १ स्‌० २७-२८ 


तदनित्यत्वमन्नेदाह्य॑ विनाक्यालुविनाणबत्‌ ॥ २७ ॥ 
तस्या अनित्यताया अप्यनित्यत्वम्‌ । कथम्‌ ? यथा अभ्नि्दाद्म॑ विनाश्यानु- 
बिनश्यति एबं सर्वेस्थानित्यता सबब विनाश्यानुविनश्यतीति ॥ २७॥ 
नित्यस्याप्रत्याख्यान॑ यथोपलब्धि व्यवस्थानात्‌ ॥ २८ ॥ 
अय॑ खलु वादों नित्य॑ प्रत्याचष्टे, नित्यस्य च ग्रत्याख्यानमनुपपत्रस्‌ | 
कस्मात्‌ ? ययोपलब्धि व्यवस्थानात्‌। अस्योत्पत्तिबिनाशघर्मकत्वमुपलभ्यते 


अनित्यता नित्य है ( सदंदा है ) तो उसौके नित्य दोने के कारण सव पदार्थों में अनित्यता सिड 
नहीं हो सकतो | अथांद सब अनित्य हैं. इसका यहो अथ्थ होता है कि सब पदार्थों छो अनित्यता 
नित्य है। ऐसा होने से अनित्यता के नित्य होने के कारण सस्पूने पदा अनित्य है इसका विरोब 
होता है, क्योंकि अनिर्दता भी संसार के सम्पूर्ण पदार्थों के अन्दर्गत दी है, यद प्रवम विकल्प का 
आशय है। (यदि ओर पदाों के अनित्य होने पर भो अनित्यता नित्य नहीं है ऐसा कहों तो 
आध्यकार कहते हैं कि )--यदि वह अनित्वता अनित्य है (सदा नहीं है ) तो उत्तके न रहने के 
समय सम्पूर्ण पदार्थ नित्य है यह सिद्ध हो जायगा। अर्थाद्‌ यदि अनित्यता नित्य न हो तो रुम्पूर्ण 
प्रदाय॑ नित्य नहीँ हैं यह प्राप्त दोता है । पूर्वपक्षों का उत्पत्ति दोने से विनाश होता है यह कहना 
आखुक्त है क्योंकि ध्वंसनामक अमाव उतप् द्वोने पर भी विनाझी न द्वोने से नित्य दोने के कारग 
ज्यमिचार दोष आ जावगा ॥ २६ ॥ 

सर्ानित्यताबादो के मत से उपरोक्त पक्देशी के मत का खण्डन करते हुए सूत्रकार कहते हैं-- 

पदुपदार्थ--तदनित्यत्वे > बद॒ भनित्य भी अनित्य है, अग्नेः अग्नि के, दाक्षं 5 जलाने 
योग्य काठ जादि को, विनाइय 5 नष्टकर, अनुविनाशबद + पक्चाव नष्ट होने के समान ॥ २७॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार अस्नि अपने जठाने योग्य काहाविकों को जाने के पश्चात स्त्रयं मो 
नष्ट हो जाती है, अर्थाद शान्त हो जातो है उसी प्रकार वह अनित्यता मो सम्पूर्ण अनित्य पदार्थों 
को नष्ट कर स्वयं भी नष्ट दो बातो है, इस कारण झनित्यता भौ अनित्य है ॥ २७ ॥ 


(इसी गाशय से स्वानित्यवाबादी के पूवंपकषसूत्र को भाष्यकार व्यास्या करते हैं कि)-- 


बह अनित्यता भी अनित्य है। (प्रदन )--कैसे ! ( उत्तर )-जिस प्रकार अग्नि अपने जड़ाने 
ग्रोग्य काछ्दिकों को नश्टकर ( अछाकर ) पश्चात स्वयं भो नष्ठ हो जातो दे ( शान्त हो जातो है ) 
इसी प्रकार संसार के सम्पूर्ण पदार्थों की अनित्यता मौ सम्पूर्ण पदार्थों को नथ्कर पश्चाद स्वयं मी 
नष्ट हो ज्ञातो है ॥ २७॥ 

इस प्रकार एकदेशी के मत का खण्डन कर नैयाविकों के सिद्धा 
कहते दैं-- 

पदपदार्थ--नित्यस्थ ० नित्य पदार्थों का, अप्रत्याख्यानं ० खण्डन ( नियेच ) नहीं हो सकता, 
ययोपलब्धि > उपल्य होने के अनुसार, ध्यवस्थानाद > ब्यवस्था दोने के कारण ॥ २८ ॥ 

भावा्य--जिन पदार्थों की उलत्ति जोर नाश देखने में काठा है वह अनित्य दोता है, और 
जिन पदार्थों की उत्पत्ति तथा नाश देखने में नहाँ भाता वे नित्य ढोते हैं, ऐसो सबंसस्मत व्यवस्था 
होने के कारण नित्य पदार्थों का निषेध नहीं हो सकता ॥ २८ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र कौ व्याख्या करते दें कि )--यह तर्वानित्यतायव 
नित्यपदाथों का निषेष करता है, किन्तु नित्यपदार्थों का खण्डन नहीं दो सकता । ( प्रक्ष )--क्यों £ 


दो दिखाते हुए सूत्रकार 


सर्वेनित्यतानिराकरण० ]. समाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम 


अ्रमाणतस्तदनित्यं, यस्य नोपलभ्यते तद्ठिपरीतम्‌। नच परमसूक्ष्माणां भूता- 

नामाकाशकालदिगास्मनसां तद्गुणानां च केषाब्ित्सामान्यविशेषसमवायानां 

चोत्पत्तिबिनाशधर्म कत्वं प्रमाणत उपलभ्यते तस्मान्नित्यान्येतानीति ॥ २८॥ 

इति चतुर्भिः सज्ै: सबोनित्यतानिराकरणप्रकरणम्‌ | 
अयमन्य एकान्तः-- 
सर्व नित्य पश्चमूतनित्यत्वात्‌ ॥ २५ ॥ 
आूतमसात्रमिदं सर्ब तानि च नित्यानि भूतोच्छेदानुपपत्तेरिति ॥ २६॥ 

नोत्पत्तिविनाशकारणोपरूब्धेः ॥ ३० ॥ 


( उत्तर )--जैसो उपलब्धि होती दै ( जैसा देखने में आता दै )। वेसी व्यवस्था होने के कारण 
जिस पदार्थों में उत्पत्ति तथा नाशरूप दोनों धर्म प्रमाण से सिद्ध होते हैं, वे अनित्य होते हैं, और 
जिन पदार्थों में उत्पत्ति तथा विनाझषमे नहीं पाये जाते, वे उसके विपरोत ( नित्य ) इोते हैं। इस 
कारण अत्यन्त सूक्ष्म पथिब्यादि परमाणु, आकाश, काल, दिशा तथा आत्मा और मन इन दन्‍्यों, 
सथा उनके कुछ शुण तथा जातिविजेष एवं समवायसम्बन्धहूप पदार्थों में किसी प्रमाण से 
उत्पत्ति तथा विनाशरूप धर्मे नहीं पाये जाठे, इस कारण ये सब पदाथे नित्व हैं। ( यदि पूवंपक्षो 
झुम्पूणं पदा्वों को पक्षकर उनमें अनिस्यता सिद्ध करे, तो परमाणु आदिकों में देत ( बत्स्ति 


बिनाशरूप ) न दोने से भाग (अंश ) से देतु असिद्ध दो आायगा, और किसी को पक्ष करेतों 
सिद्धसाधन दोष आ जायगा यद्द सिद्धान्ती का गूड आशय दै ॥ २८॥ 


( संसार के सम्पूर्ण पदार्थों को नित्य द्वी मानने पर भी पूर्वोक्त प्रेतममाव सिद्ध नहीं हो सकता, 
इसलिये यह सर्वानित्यतावाद के खण्डन का प्रकरण प्रारम्म किया जाता है। जिसका अबतरण 
देते हुए भाष्यकार कहते दें कि )-यद्द दूसरा एकान्त ( एक ह्वी।पक्ष का ) वाद ( मत ) है, अर्थात 
सम्पूणे पदार्थों का पक्ष मानकर प्रतिज्ञा बाक्य दै-- 

पदपदार्थ--सर्व - संसार के सम्पूर्ण पदाये, निल्यं> नित्य हैं, पंचभूतनित्यत्वाद पाँच इषिबी 
भादि भूतपदार्थों के नित्य होने से ॥ २५ ॥ 

आवार्थ--५थिव्यादि पांच भूतपदार्थों' का नाश न होने के कारण, उनसे बने इए संसार के 
सम्पूर्ण पदार्थ नित्य हैं ॥ २९ ॥ 

( इसो आश्षय से स्वेनित्यतावादी के सूत्र को भाष्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--यह् संसार 


के सम्पूणे पदार्थ पांच पचिवी आदि महाभूतरूप हैं, और वे परविवो आदि पांच भूतदाथे निल्य हैं 
क्योंकि उनका नाश नहीं दो सकता ॥ २९॥ 


इस सर्वेपदार्थों के नित्यतावाद का सिद्धान्तमत से निरास करते हुए सूत्रकार कहते दैं-- 

परदुपदार्थ--न 5 सम्पूर्ण पदार्थ नित्य नहीं हैं, उत्पत्तिविनाशकारणोपलब्बेः ८ छत्पत्ति तथा 
बिनाश का कारण प्राप्त होने से ॥ ३०॥ 

भावार्थ--जिन संसार के घट, पट आदि पदायों के उत्वस्ति तथा नाश का मिलते हैं वें पदार्थ 
भूतइथिव्यादिकों के छक्षण से रद्वित नहीं हे, अतः बत्पत्ति तथा नाशवान्‌ पदार्ों में मूर्तों का लक्षण 
होने के कारण रुम्पूणे संसार के भूतपदाये नित्य हैं यह नहीं हो सकता ॥ ३० ॥ 


श्डज 


ख्डढ न्यायदर्शनम[आ० ४, आ० १, सू>० ३१-३२ 


उत्पत्तिकारणं चोपलभ्यते विनाग्रकारणं च। तत्‌ सब्बंनित्यत्वे व्याहन्यते 


डति ॥ ३० ॥ 
।] तरलक्षणावरोधादप्रतिषेषः ॥ ३१ ॥ 


अस्योत्पत्तिबिनाशकारणमुपलभ्यते इति मन्‍्यसे न तदू भूतलक्षणदवीन- 
अथीन्‍्दरं गृह्मते, भूतठक्षणावरिरोधाद भूतसात्रमिदमित्ययुक्तोड्यं गतियेष इति ॥ 


नोत्पच्तितत्कारणोपलब्घेः ॥ ३२ ॥ 


(इसों आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-भौतिक घट पट आादि 
पदार्थों के उत्पन्न होने तथा नष्ट होने का भो कारण पाया जाता है। भतः संसार के सम्पूर्ण पदार्थों 
जो नित्य मानने से न बन सकेया | अर्थाद कृधिवी जल आदि पांच भूतपदावों से बने हुए मौतिक 
पाये उन सूतों से भिन्न हैं, क्योंकि अत्यन्त सूक्ष्म परमाणु गौ पट भादि नहीं हैं, क्योंकि परमाणुओं 
के समान गौ धट आदि पदार्थ मो इच्द्रिय से भ्रदण योग्य न द्वों तो सबका प्रत्यक्ष न होगा, ऐसा 
द्वितीयाध्याव में 'सर्वाग्रहण प्रसज्ञातः इस सूत्र में कह चुके दें । इस कारण अद्॒ण द्वोना, न होना 
इन दोनों विरुद्ध धर्मों बे सम्बन्ध ते भौतिक पटादि पदार्थ भूत ( एथिव्यादि परमाणु ) आदि से 
सिन्न हैं, इस कारण घटादि भौतिक पदार्थों को उत्थत्ति तथा नाश के प्राप्त दोने के कारण, ढ्विवी 
परमाणु आदि पांच सूतवदार्थो के नित्य होने पर भी भौतिक पदार्थ नित्य नहीं हैं, अतः संसार के 
सम्पूणे पदार्थ नित्य हैं, यद सब॑नित्यतावाद असंगत है ॥ ३० ॥ 

भूतपदायों के समानरूप होने से अभेद मानकर एुनः पूर्॑पक्षो के मत से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--तकक्षणावरोधाद > डन भूतपदार्थों के छक्षण से संचार दोने के कारण, अप्रतिवेषःर 
स्ंपदार्थों के नित्य होने का नियेष नहीं हो सकता ॥ ३१॥ 

आावार्थ--गौ बट इत्वादि मौतिक पदार्थों में प्रविन्‍्यादि भूतपदार्थों का लक्षण होने के कारण 
शृधिव्यादि भूतपदार्थों के नित्य होने से मौतिक गौ घट झ्ादि पदार्थ नित्य नहों हैं ऐसा सिद्धान्तो 
नहीं कद सकता ॥ ३१॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार पूर्पक्षसूत्र की पूर्वसूत्र में कद्दे हुए का स्मरण कराते हुए व्याख्या 
करते हैं कि )--जिन गो घट आदि भौतिक पदार्थों के उत्पत्ति तथा नाश का कारण प्राप्त होता है 
डेसा आप सिद्धान्ती मानते दैं--वे मौतिक पदार्थ भूतपदार्थों के रूक्षण से रद्वित दूसरे पदार्थ गृइव 
नहीं होते (नहीं जाने जाते )। इस कारण भूतप्बिब्यादि पदार्थों के लक्षणों से भौतिक गौ 
अटादि पदायों का संग्रह होने कै कारण यह सब संसार के पदार्थ भूतमात्र हैं, देखा नियेष नहीं 
हो सकता । भर्थाद जिसको उत्पत्ति और नाश का कारण मिलता है वह अनित्य होता है देसा 
कहा है, बे पदार्थ भूतपदारथों के रुक्षणों से युक्त हो देखने में आते हैं अतः वे भो भूतपदार्थ ही हैं, 
अतः भूतपदारथों के समान भौतिक पदार्थों को भी नित्य मानना होगा, अतः उनके नित्यता का 
निषेष नहीं दो सकता ॥ ३१ ॥ 

उपरोक्त पूवपक्ष का खण्डन करते हुए सिद्धाग्तिमत से सूचकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--न 5 नहीं, उत्वत्तितत्कारणोपलब्बेः> उत्पत्ति तथा नाश कारणों कौ प्राप्ति 
होने से ॥ १२॥ 

आवार्थ--जिस कारण मौतिक गौ धट आदि पदायों में उत्पत्ति तथा उसके कारण पाये जाते 
दें, अतः मौतिक पदार्थों को भनित्य दो मानना दोगा । जिससे भूतश्थिम्यादिकों का काये होने से 


क्‍ 
द 


सर्बनित्यतानिराकरण० ]... सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतम्‌ श्र 
कारणसमानगुणस्योत्पत्ति: कारणं चोपलभ्यते। न चैतदुभयं नित्य- 
बिपयम्‌ , न चोत्पत्तितत्कारणोपल्ब्धि: शक्या श्रत्याख्यातुमू, न चाबिषया 
काचिदुपलब्धि: । उपलब्धिसामध्योत्कारणेन समानगुणं कार्यमुत्बयते 
इत्यनुमीयते, स खद्धपलब्चेबिंषय इति। एवं च॒ तल्लक्षणावरोघोपफ़त्तितिति | 
उत्पत्तिविनाशकारणप्रयुक्तस्थ ज्ञातुः प्रयत्नो दृष्ट इति | प्रतिदश्वावयव्री तद़मा। 
उत्पत्तिविनाशधर्मो चाबयबी सिद्ध इति। शच्दकर्मबुद्यादीनां ज्ाव्यात्तिः| 
पद्बभूतनित्यत्वात॒तल्लक्षणावरोधाच्चेत्यनेन शब्दकर्मबुद्धिसुखदुःलेच्छादेप- 
प्रयत्लाद्व न व्याप्ता: तस्मादनेकान्तः | 


भी भूतपदार्थों का साइश्य ( समानरूपता ), भौतिक गौ पट भादि पदार्थों में भूतस्वरूपता अथवा 

भूतपदार्थों के समान उनमें नित्यता नहीं दो सकतो यह सिद्धान्तो का गूढ़ भाश्य है ॥ ३२ ॥ 

( इसो आशय ले साध्यकार सिद्धास्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--भौतिक गौ घट इस्यादि 
पदार्थ जिस समय उत्पक्न दोते हैं, उप्त समय उनमें कारणों के शुणरूपादिकों के समान युर्णों कौ 
उत्पत्ति दोतो है, और उनके कारण ( मवयव ) भो उपलब्ध होते हैं। भर्थाद गौ घट आदि काये 
ड्रल्यों में कारण गरुण([र्वक दी थुण होते हैं । किन्तु नित्यपरमाणु भादि द्रब्यों को न ्त्पत्ति द्वोती है 
ज॒ उनके कारण मिलते हैं। ( यदि पूर॑पक्षो कहे कि यद दोनों हम नहीं मानते, तो भाष्यकार 
उत्तर में कदते हैं कि )--इस प्रकार कार्यद्रब्यों की उत्पत्ति तथा उनके कारणों की उपलब्धि जो 
आजिमात्र के अनुभव से सिद्ध है उसका निषेष नहीं किया जा सकता, क्योंकि यदि देसी उपलब्धि 
( क्षान ) द्वोता है तो बद॒_विना विषय के न हों सकने के कारण उस विषय कौ सत्ता अबइ्य 
माननी होगी। इस प्रकार से कायंद्रब्यों की कारण थुणों से शुणों का होना, तथा उनके कारणों का 
होना इन दोनों के भ्राणिमात्र के अनुभव से सिद्ध धोने के सामस्वें से कारण के समान गुण वाढे 
कार्यद्रल्य उत्पन्न दोते हैं यह अनुमान से सिद्ध होता हैं। यहो उपलब्धि ( शान ) का विषय हैं ५ 
अर्थात उक्त उपलब्धि से देसा अनुमान किया जाता है किजों काये जिस समय उलत्न ऐोता हैं 
डस-उस समय बह अपने कारण के युणों के समान युणवाला हौ उत्पत्त होता है, वहाँ काये गौ घट 
इल्यादि उपरोक्त शान का विषय है। इस कारण गौ घट इत्यादिकों में जो अपने कारण गर्णों के 
समान शुण छोता है बद्दी उनका छक्षणों से संग्रद है, बह उनको समानता वे परमिन्दादि भूतरूप 
हैं, अथवा नित्य हैं यद सिद्ध नदी कर सकता । यद॒सिद्धान्ती का आशय है। ( और मो अपने 
प्रक्षका साथक दूसरा अनुभव दिखाते हुए भाष्यकार भागे +हते हैं कि )--डलवत्ति तथा नाश 
डोने के कारण से हो प्रेरणा किये श्ञाता ( जानने वाले प्राणियों ) का प्रयत्न मौ देखने में आता है 

अर्थात्‌ यदि भावकाय॑ द्रब्योंल्का वास्तविक उत्पत्ति तथा नाश न द्वोता दो तो अपने इष्टवस्थ 

( पदार्थों ) के उत्पन्न ढोने के लिये उनके कारणों का ग्रहण तथा अनिट पदार्थों के दिनाश के 

कारणों का भी भददण करने में प्राणिमात्र की जो प्रवृत्ति होती है वह न दोगो। ( इसो विषय में 

दूसरी युक्ति देते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--अवयवीरूप थर्मी उक्त रूप पर्मगाढा प्रति 

भी है, अर्थात उत्पत्ति तथा नाम्मपमं के आधार अदयवी (गौ घट) इस्थादिक प्रसिड भो हैं 

( जिससे सिद्ध दोता है कि जो-जो अवयवबाले पदाथे हैं ने सथ «उत्पत्ति जौर »साशवर्मवाले भवश्य 

होते हैं, ऐसा प्राणिमात्र के भनुभव से सिद्ध भी है) पूर्॑पक्षी का पांच पमिन्यादि दब्यों के 

नित्य द्वोने से सम्पूर्ण संसार के पदार्थ नित्व हैं उस देतु में अब्याप्ति दोष मो भाता है, शब्द; 

ज्ञान, क्रिया श्त्यादिकों में यह रक्षण नहीं आता । क्योंकि पांच भूतपदार्थों के मित्य होने से, तथा 


९० न्यायदर्शनस्‌ [ ञ्र० ४, आ० १, सू० ३२ 


स्वप्नविषयामिमानवन्‌ मिथ्योपलब्धिरिति चेत्‌ ? भूतोपलब्धों तुल्यम्‌ | यथा 
स्वप्ते बिषयाभिमान एबमुस्पत्तिकारणाभिमान इति। एबं चेतदू भूतोपलब्धो 
तुल्ये ुप्रथिव्याद्यपलब्धिरपि स्त्रप्नविषयाभिमानवत््‌ श्रसज्यते | 

प्रथिव्याद्रभावे सर्वव्यवह्मारविलोप जति चेत्‌ / तद्तिरत्र समानम्‌ । डत्पत्ति- 
बिनाशकारणोपलब्थिविषयस्याप्यमावे सर्बव्यवहारबिलोप इति, सोड्यं 
नित्यानामतीन्द्रियत्वाद्विषयत्वाबोत्पत्तिविनाशयो: स्वृप्नविषयामिमानवदित्य- 
हेतारिति ॥ ३२॥ 


उनके लक्षण से सम्पूर्ण संसार के पदार्थों का संग्रद होने से इन दोनों देतुओं को शब्द, शान, 

झुख, दुःख, रच्छा, देष, प्रवक् तथा क्रिया इन पदायों में व्याप्ति नहीं है, अतः व्यभिचार दोष 

जाता है अर्थाद संसार के सब पदार्थ नित्य हैं पांच भूतद्रब्यों के नित्य होने से और उनका 

रक्षण आने से भी देसा कहनेवाले ;ब॑पक्षों को शब्दाविकों, में मो पांच सूतद्रम्यों कौ स्वरूपता 

तथा भूतरक्षण का दोना अमिमत है, किन्तु वस्तुतः शब्द इत्यादि न भूतस्वरूप हैं न उनमें उनका 

छक्षण है, इस कारण पंचमूतरूप द्वोना तया उनका लक्षण द्ोना यद दोनों झब्दादिकों में न होने 
के कारण अब्यापक ही है, अतः परवेपक्षो के हेठु में स्यमिचार दोष आता है। क्योंकि पूव्पक्षों के 
अनुमान में ( सम्पूणे पदार्थ ) पक्ष दें इस पक्ष में दोनों पूर्वकक्षी हेतुओं को पचिवी आदिकों में सत्ता 

भो मिलतो है और शब्दादिकों में असत्ता ( न रहना ) मो मिलता है इस कारण यह पूर्वपक्षो का 
हेतु सल्यमिचार नामरू दुष्ट देतु दै, यद सिद्धान्ती का गढ़ अभिप्राय है। ( सिद्धान्ती ने दिखाई 
हुई उपलब्धि ( ज्ञान) स्वम्त के समान मिय्या है इस आशय से पूंव॑पक्षी का काक्षेप दिखाकर 
उसका खण्डन करते हुए भाष्यकार कइते हैं कि )--“स्वप्त में देखे दर विषयों के सत्य दवोने के 
अमिमान ( अम ) के समान यइ सिद्धान्तों ने दिखाई डुई उपलब्धि ( श्ञान) निश्वाान है? 
देसा पूव॑पक्षों करे तों यद भूतपदायों को उपलब्धि में भी समान हो है। अर्थात जिस प्रकार 
स्व में देखे हुए पदाये ( विषय ) नहीं दो होते, उसी प्रकार भौतिक भौ घट शत्यादिकों के 
उत्पच्ति के कारण उपलब्ध होने पर भी जसत हो हैं रेसा पूर्वपक्षों का आशय हो तो, ऐसा होने से 
यह भूतों के शान में मौ समान हो दै--अर्थाव संसार में प्रथिवों आदि भूतपदार्थों को उपलब्धि 
(्ञान) को मी स्वम्म के पदार्थों के भ्रम के समान अम मानना पड़ेगा। भर्थाव यदि स्वप्न के दष्टान्त 
से गौ, घट इत्यादिक भों यदि असत हों तो उस्ती इश्ान्त से पथिवों आदि भूतपदार्थे मी मिय्या हैं 
यह मानना द्वोंगा । और मानने पर विना बाधक के रहते मिथ्या मानने में अतिप्रसंग वोष आ 
जञायगा। मर्थात संसार के समो पदार्थ मिच्या हैं यह आपत्ति आयगो यदद सिद्धान्तों का आशय दै। 
(जाग पूषिदो आदि पदार्थों में मिव्यात्व को दी हुई सिद्धान्ती की आपत्ति पर पूर्वपक्षी बाधक 
देता हुआ कदता है कि )--यदि पथिवी, जल भादि संसार के प्रसिद्ध पदार्थों को न माना जाय तो 
सभी संसार के व्यवड्वारों का छोप ( अमाव ) हो जायगा तो इसका उत्तर देते हुए भाष्यकार 
कहते हैं कि यह तो दूसरे पक्ष में मो समान है, क्योंकि उत्पत्ति तथा नाश के कारणों को उपलब्धि 
(स्याप्ति ) के विषय न मानने पर भी सम्दु्ण संसार के व्यवहारों का कोष'( अभाव ) हो जावगा 
यह समान दी दोष आता है। आथांद यदि प्रसिद्ध पृथिवी आदि पदों को न माना जायतों 
संसार के सम्पूर्ण स्यवद्वार नष्ट हो आयेंगे--यदद पूवंपक्षी का कथन सत्य दै-किम्त॒ सिदान्ती के 
करे हुए गौ घट इत्यादि पदार्थों को उत्पक्ति तथा नाश के कारणों को उपलब्धि को भी विषय 
ज॒ साननें पर सम्पूर्ण संसार के व्यवह्दार नष्ट दो जायेंगे यह दोष दोनों पक्षों में समान ही है । 


कक" 


सर्वेनित्यतानिराकरण० ].. सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस ९१ 


अबवस्थितस्योपादानस्य धम्ममात्र॑ निवतते धर्ममात्रमुपजायते स खल्ध- 


त्पक्तिबिनाशयोबिंषयः | यज्योपजायते तत्म्ागप्युपजननादस्ति, यज्व निब्तते 


पदार्थों के नित्य होने तथा उत्पत्ति और नाश के विषय न देने से मौ-स्व॒म् के विषय के अम के 
समान--यह द्वेतु पूर्वपक्षी के मत का साथक नहीं हो सकता है। भर्थांव गौ घट आदि पदार्थों 
में भूवपदार्थे स्वरूप होने का--स्वम् के विषयों के शान के समाम उलत्ति तथा नाश के कारण को 
उपलब्धि मिथ्वा है यद्द साधक नहीं दो सकठा, क्‍योंकि नित्यपरमाणु आदि पदार्थों का इन्द्रियों से 
अदइण नहीं द्वोता तथा वे उत्पत्ति तथा बिनाश के विषय भो नहीं होते, कारण यह कि जो पू्वपक्षी 
तथा सिद्धान्तीं दोनों ने जो नित्यपदार्य माने हैं वे सब इन्द्रियों से गद्दोत नहीं डोते तथा 
अत्पत्चि और नाशबाले भी नहीं दोते, भर्थांव परमाणु, आकाश, काछ, दिशा तथा भास्मा में नित्य 
हैं, जिनका इन्द्रियों से अहण नहीं द्योता और न उनकी उत्पत्ति और नाश भौ होता है यह 
सिद्धान्ती का आशय है। 

(इस प्रकार सांख्यदशेन का खण्डन कर स्वायंभुवों के मत का खण्डन करने के लिये उनके मत 
से सिद्धान्ती के कह्दे दुए उत्पत्ति तथा नाश दोनों को दूसरे से प्रकार से सिद्धि दिखाते हुए माष्यकार 
खिडान्तसूत्र के अवतरणिका पूर्वपक्षिमत से देंते हैं कि )-र४ने दाके उपादान ( समवायिकारण ) 
रूप धर्मों का केवल पूर्व धर्म हो निशत्त ( नष्ट ) होता दे और दूसरे पमे की उत्पत्ति होती है। यह 
परिणाम द्वी उत्पत्ति तथा नाश का विषय है। और जो उत्पन्न द्वोता है वए पदाएं उत्पत्ति के 
पूर्व भी विथमाल ( सत ) द्वोता है, और जो निषृत्त द्वोता है बह निषृत्त (नष्ट ) होने पर मो 
रहता दै। इस प्रकार संसार के सम्पूर्ण पदार्य नित्य हैं यह सिद्ध होता है। अर्थात घर्मो ( पदायों )- 
का धममे, लक्षण तथा अवस्था ऐसे तीन प्रकार के परिणाम होते हैं। जैसे सुवर्ण्मों ( पदार्थ ) का 
कड़ा, कुण्डल इत्यादि धर्म परिणाम होता है। भर जब उस झुवर्ने का सोनार कढ़ा वा कुण्डल को 
छेकर यन्त्र, ( जन्तर ) तैयार करता दे (बनाता है) तो बह कड़ा व्तमानताक्षों छोड़कर 
अतीत रक्षण को प्राप्त दोता है, जन्तर और टीक ये भविष्य लक्षण को छोड़कर वर्तमान रुक्षण को 
प्राप्त होते हैं । वर्तमान इोते हुए दो वह जम्तर था टीक' नवे-पुराने स्वरूपता को प्राप्त होने से 
अवस्था परिणाम वाले भी दोते हैं। वर्तमान लक्षण के आधार से यद नया और पुराना होना रूप 
अवस्था लक्षण परिणाम कदाता है। इस प्रकार संसार के सम्पूणे पदाथों (धर्मियों ) में तौन प्रकार 
के उपरोक्त परिणाम ढोते हैं। यह तौनों धमम, लक्षण तथा अवस्था धर्मों ( पदार्थ ) से भिन्न, तथा 
अभिन्न भी द्वोते हैं। धर्मो से अमिन्न होने के कारण बम भी नित्य है, भौर उत्पत्ति तवा नाश वाले 
होने के कारण धर्मी से भिन्न अनित्य भो होते हैं । जिससे नाना प्रकार के परिणामों में एकही 
धर्मों ( पदार्थ ) सम्बद्ध है और नित्य भी है, जिससे यद सिद्ध दोता है. कि गौ घट आदि पढ़ा्वेक्‍प 
धर्मों उत्पक्ष तथा नष्ट नहीं होते, किग्द उनके पं ही उत्पक्ष और नष्ट होते हैं। यह केबल 
पूहेपक्षो के सिद्धान्त कों मानकर कई्दां है, बस्तुतः वर्मों को मो उत्पत्ति और नाझ नहीं होते, 
क्योंकि उत्पत्ति के पूर्व और नाझ के पश्चाव भो पर्मो के रूप से अभिन्न होने के कारण के वास 
नही हैं, इस प्रकार स्वायम्मुवमत से संसार के सम्पू्े पदार्थ नित्य है यह पूर्वोक्त स्वनित्यता मत 
स्थिर द्वी है यह पूववपक्षी का गूढ़ आशय दै ॥ ३२॥ 

अपरोक्त स्वयम्मुबों के मत का सूत्रकार सिद्धान्तिमत से खण्डन करते हैं-- 


छ्दर स्यायदर्शनस्‌ [झ० ४, आ० १, सू० देह 


नल गज 


एबं च सर्वेस्य नित्यत्वभिति-- 
न व्यवस्थाजुपपत्तेः ॥ ३३ ॥ 
अयमुपजनः इयं॑ निवृत्तिरेति व्यवस्था नोपपद्यते, उपजातनिवृत्तयोविद्य- 
मानस्व्रात्‌। अय॑ घर्स उपजातोडयय निवृत्त इति सद्भावाविशेषादज्यवस्था, 
ड॒दानीसुपजननिवृत्ती नेदानौमिति कालव्यबस्था नोपपद्मते सर्वदा विद्यमान- 
त्वात्‌ अस्य धर्मस्योपजननिवृत्ती नास्येति व्यब्स्थानुप्पत्तिः, उभयोर- 
विशेशत्‌ । अनागतो 5तीत इति च कालव्यबस्थानुपपत्तिः, बतमानस्य 
सद्भाबलक्षणत्वात्‌। अविद्यमानस्यात्मलाभ उपजनो विद्यमानस्यास 
निवृत्तिरित्येतस्मिन्‌ स॒ति नैते दोषाः | तस्माद्दुक्तं प्रागष्युपज्ञनादस्ति निब्वतं 
चास्ति तदयुक्तमिति॥ ३३॥ 
इति पद्नभिः 


सर्वनित्यतानिराकरणप्रकरणम्‌ | 


पदुषदार्थ-न र नह, व्यवस्थानुपपत्तेः 5 व्यवस्था के न हो सकने से ॥ ३३ ॥ 

आवार्थ--उत्पत्ति तथा विनाश दोनों को स्वरूप, काल, विश्वेष, सम्बन्धो तथा भविष्यता 
आविकों से व्यवस्था नहीं शो सकतो । अर्थाव परस्पर का त्वागकर रदने वाले भेद और अमेदरूप 
को धर्म एकप्मी ( पदार्थ ) में नहों रद सकते, इस कारण तत्पत्ति और नाश दोनों को व्यवस्था 
डोने के लिये घर्मी से धर्म, लक्षण ठया अवस्थारूप तीन परिणामों का भेद मानने वाले को परम 
अनित्य द्वोते हैं यह मानना पड़ेगा । यहां बसतिकार ने “उत्पत्ति तथा नाश की प्रतीति अम माननों 
पड़ेगी ऐसी झंका पर “न व्यवस्था! इत्यादि यह सू्र लिया है। सर्वजनों के भनुमव से सिद्ध 
उत्पत्ति और नाश की प्रतीति को अम माना जाय तो संसार में यह प्रथा सत्वज्ञान है, तथा यह 
अमश्ञान दे हस व्यवधवार का विछोप ( अभाव ) हो जायगा” देखी व्याख्या की है॥ ३३ ॥ 

( इस सिदास्तसूत्र की व्याख्या करते दुए माष्यकार सूत्र के 'व्यवस्थानुपपत्ति! शब्द के अर्थ 
को स्पष्ट करते हैं कि )-यद उपजन (उत्पत्ति ) है, यह निवृत्ति ( नाझ ) है देसी व्यवस्था 
(नियम ) नहीं हो सकती--क्योंकि पूर्वपक्षो के मत से उत्पन्न तथा नष्ट दोनों पदार्थ विधमान 
रहते हैं। अर्थात यदि उत्पन्न हुआ पदार्थ उत्पत्ति के पूर्व में विधमान द्ो--तथा नष्ट पदार्थ मो 
साझ के पश्माव विधमान दो दो ततो--यह सम्पूर्ण संसार के प्राणियों के अनुमव से प्रसिद्ध उलत्ति 
ओर नाश को विषय करने वालो व्यवस्था मिथ्या ( झूठी ) हो जायगी। ( स्वरूप से व्यवस्था 
नहीं हों सकती इस आशय सै माध्वकार आगे कहते हैं कि )--यह धर्म उत्पन्न हुआ, यह-नट 
डुआ पर्मी के रूप से ध्मे को सत्ता समान दोने के कारण यह व्यवस्था न होगी। तथा इस समय 
उत्पत्ति और नाश हुए, इस समय यें नहीं हुए, ऐसी काछ को लेकर भी व्यवस्था नहीं हो सकेगो, 
क्योंकि धर्म के रूप से उलत्ति ( स्वरूप तथा काल के समान सम्बन्धी को केकर अन्यवस्था दिखाते 
हुए आगे आाष्यक्षार कहृदते हैं कि )--यह पदार्थ भविष्य, तथा यह पदार्थ भूतकाल में है देसो 
काछ को लेकर भी व्यवस्था न वन सडेगो, क्योंकि धर्मों को रूप से वह पदार्थ सर्वकाल में 
विध्माव्‌ है । ( उक्त स्वरूप झादिकों को लेकर जो संसार में अनुभव सिद्ध व्यवस्था दै वह सम्पूर्ण 
सिद्धान्ती के मत में करो सकती हैं, इस कारण अपने पक्ष में उनका साधक देते हैं कि )--पूर॑काल में 
न रइने वाले पदार्थ की आत्गछास ( अपनी प्राप्ति ) को उपजन ९ उत्पत्ति ) होना, और आत्मदान 


( अपने स्वरूप की हानि ) रूप निवृत्ति ( नाश ) दोना ये दोनों ऐते हैं ऐसा सिद्धान्ती का सत' 


सर्वनानात्वनिराकरण० ].. समाष्यहिन्दीव्याल्योपेतस श्द्ड 


अयमन्य एकान्तः 
सर्वे प्रथर्भावलक्षणप्रथक्त्वात्‌ ॥ ३४ ॥ 
सब नाना न कश्िदेको भावों विद्यते। कस्मात्‌ ? मावलक्षणप्रथक्त्वात्‌ | _ 
भावसूय लक्षणमभिधानं येन लदयते भावः स समाख्याशब्दः तस्य प्रथरिष- 
यत्वात्‌ | सर्वो भावसमाख्याशब्दः समूहवाची कुम्भ इति संज्ञाशब्दों गन्धरस- 
रूपस्पर्शलमूहे बुध्नपार्प्रीबादिसमूद्दे च बच्तेते, निर्देशमात्रं चेदमिति ॥३७॥ 


मानने पर उपरोक्त स्वरूपादिकों को अब्यवस्थारूप दोष नहीं दो सकते। इस कारण--उत्पन्न होने 
के पूर्व भी पदार्थों को सत्ता होतो है और नष्ट हुआ भौ पदाथे बतंमान रहता है--दैश्षा जो पूरषपक्ष 
ने कद्दा भा बह असंगत दै ॥ ह३ # 
(५) सम्पूर्ण पदार्थों के ए्थक्‌प्रथक्‌ होने के खण्दन का प्रकरण 

इस प्रकारर के पूर्डप्रंथ के प्रकरणों से यद सिद्ध होता हैः कि--शुण तथा गुणों, भाव तथा 
अभाव, चेतन तथा अचेतन, इृष्ट तथा अृष्ट, एवं नित्य तथा अनित्य का समुच्यय सामग्रौक दोतो 
है। सांप्रत उपरोक्त समुच्य के विरुद्ध विषय का मिरास करता है। वह है आगे के ( सू० ३४-३६ 
तक एकता का खण्डन मत, और ३७ सूत्र से ४० सूत्र तक “शुल्यतावाद' का खण्डन तथा सूत्र 
४१ से ४३ तक “संख्या के पुकास्तवाद” का खण्डन ऐसे तीन वादों का खण्डन है। यदि एक न 
हो तो किसका क्‍या समुश्यय दोगा। श्सी प्रकार बद्वैतबाद में भो। उसमें भो यदि संसार के 
सम्पूर्ण पदार्थों का अमाव होने के कारण झुल्य होने पर अप्रसिद् बगद में समुच्यय क्या होगा। 
इसडिये प्रथम संसार में एक दी पदार्थ है ऐसे एकतावाद का खण्डन करने के छिये भाष्यकार 
इस प्रकरण का अवतरण देते हुए कइते दैं कि--यह और एक दूसरा एकान्ववाद है-- 

पद॒पदार्थ--सर्व > संसार के सम्पूर्ण पा, पृथरू>अपने से मो मिन्न हैं, भावलक्षणर्थक्‍तवाव 
गन्ष, रस श्त्थादि भावस्वरूपों के प्रथक्‌ होने के कारण ॥ ३४ ॥ हि 

आावार्थ--संसार के सम्पूं बट भादि पदाये अपने से भो प्रथक्‌ ( मिन्न ) हैं, क्योंकि गन, 
रस इत्यादि भावरूपों का परस्पर भेद है, और घट आदि पदाये तन से मिन्न नहीं है | अर्धाद रूप, 
रस, गन्ध इत्यादिकों से मिन्न कोई संलार में षटादि द्ब्य नामक पदार्थ नहीं है। तथा अवयवों से 
भिन्न अवयवी भी नहों है, रूप आदि मवयव परस्पर में भिन्न ही हैं ऐसा सौज्रान्तिक दव॑ नैमाषिक 
बौद्धों का मत दे । तात्पयेंटीकाकार का भो यद्दौ मत है कि यह वौद्धों का एकठावाद है॥ ३४ ॥ 

(इसो आशय से माष्यकार पूर्पक्षसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--संसार के सम्पूर्ण पदार्थ 
अनेक हैं, कोई भी समुदायरूप एकरमांव पदाय संसार में नहीं हैं। ( प्रश्न )-क्यों ! ( वत्तर )- 
आावपदार्थों का लक्षण पयक्‌पृथक्‌ मिन्न-मिन्न द्ोता है इस कारण | (इसो का भागे स्पष्टीकरण 
करते हुए भाष्यकार कद्दते हैं कि )--२ छक्षण अर्थाव अमिषान ( कथन ), जिससे 
आवपदार्थ कदा जाता है वह समाल्‍्या (संज्षा) झब्द, वह प्रथक्‌ ( मित्र ) को विषय करता है 
अर्थात भावलझ्षण इस हरंपद का समाख्या (ऊंक्षा ) दी अथे है, बह समाख्या पदा्यों के समृह 
को द्वो कदठतों दै--कयोंकि उसका विभय मिल्न-मिन्न ( पृयफूशूयक ) है। संसार के सस्पूर्ण माब- 
पदार्थों को कइने वाडे संशाशम्द समुदाय को दी करते हें जेसे 'कुम्म' इस संशाशब्द को गन, 
रस, रूप तथा स्पद्नें इन झुर्णों छा ससुदाय और उसके उत्पन्न करने वाके दुध्त ( पेंदा )| पाल 
(बगछ ), औबा ( गरदन ) श्न शवयवों छा समुदाय दो भरे हैं। भो पह केबल छ्दाहरण मात्र 


डक्छ क्‍्यायदर्शनस[ आ० ४, आ० १, सू० ३४-३६ 
नानेकलक्षणरेकमावनिष्पत्तेः ॥ ३५ ॥ 
अनेकविधलक्षणैरिति मध्यमपदलोपी समासः। गन्धादिभिश्च गुणैबुन्ना- 
दिभिश्वावयबैः सम्बद्ध एको भावो निष्पद्मते गुणव्यतिरिक्त च द्रव्यमवयवा- 
तिरिक्तश्लाबयबीति । बिभक्तन्यायं चेतदुभयमिति ॥ ३५॥ 
अथापि-- 


रुक्षणव्यवस्थानादेबाग्रतिपेघ! ॥ ३६ ॥ 


है । संसार के सम्पूर्ण पदार्थ इसो प्रकार रस, रूप आदि युणों के समुदाय तथा उनके अवयव- 
समुद्राय को द्वी कहते हैं अर्थात अनेक“को कहते हैं नकि किस्लों एक को यद पूवंपक्ष का 
ताल है ॥ ३४॥ 

उपरोक्त पूर्वपक्ष का खण्डन सूत्रकार करते हैं-- 

परदुपदार्थ--न 5 नहीं, अनेकछक्षगैः » अनेक मावों से, ५कमावनिध्यत्तेः ७ एक दो भावपदा्थ 
को उत्पत्ति दोने के कारण ॥ ३५ ॥ 

आवार्थ--संस्तार के सम्पूर्ण पदार्थ अनेक रूप दी दोते हैं यह पूर्वप्षो का कथन असंगत है, 
क्योंकि अनेक लक्षण ( भावरूप अवयवों ) से एक दो अवयब समुदायरूप अवयबो पदार्थ उत्पन्न 
डोता है। अर्थात्‌ रूप रसादियुर्शों का आधार अवयर्बो से उत्पन्न एक ही कुम्म (कलश ) आदि 
अवयबीरूप पदाई द्वोते हैं ॥ ३५॥ 

( सिडान्तसूत्र को ब्यास्या में साष्यकार कहते हैं कि )-मिन्र-मिन्न रूप गुण तथा अवयबों का 
संग्रह करने के लिये 'अनेकलक्षणं? इस सूत्र के पद में 'अनेक प्रकार के छक्षण वाले” ऐसा मध्य 
के 'विध' पद का छोष मानकर सध्यमपद छोपो समाप्त लेना चादिये। ( आगे कछझ के इछ्टान्त 
में योजना करते हुए माध्यकार कहते हैं कि )-गन्ब, रूप, इत्यादि गुण तथा बुध्त ( पेंदा ) 
इत्यादि अवयवों से सम्बन्ध रखने वाला एक दी कलश इत्यादि भाव पदार्थ उत्पन्न होता हैं। 
रूयादियुणों से कलगझरूप गुणी द्रव्य तथा अवयबों से भिन्न अवयवो भो दोता है। अथांत अनेक 
जुर्गों का आधार, तथा अनेक अवयवों से उत्पत्न हुए कलश इत्यादि संसारिक पदार्थ एक-एक दो 
होते हैं यद सिद्ध दोता हे । ( द्वितोयाध्याय के द्वितोय आहिक के ३३ वें सूत्र में गु्भोंसे तथा 
अबयबों से युणी, भ्रवयवो पदार्थ मिन्‍न द्वोठा है यह पूर्ग्रन्थ में सिद्ध कर चुके हैं। इसी कारण 
ड्त्तिकार ने भो कद्दा है कि )--४क कलश इत्यादि पर्मों पदाथे के प्रत्यक्षादि प्रमाण से सिझ ऐोने 
के कारण, और उसके चाक्षपप्रत्यक्ष 'होना, रसनप्रत्यक्ष दोना इत्यादि विरुद धर्म के विषय रूप, 
रस इस्पादि रूपता न दो सकने के कारण अवधर्षों के कारण दोने से, तथा काये और कारण का 
अगरेद न हो सकने से मो कारणों में गुणरूपता तथा अवयवरूपता नहीं दो सकती यह तिद्धास्तों का 
आशय हैं॥ ३५॥ 

( उपरोक्त पूर्वफ्ष का खण्डन करने वाले सिद्धान्तसूत के दूसरे देतु का अवतरण भाध्यक्रार 
देते हैं कि )--और मौ-- 

प्रदुधदार्ध--छक्षतव्यवस्थानात एव 5 पदार्थों के छक्षणों को व्यवस्था 
कोई संसार में एक पदार्थ नहीं है, देसा निषेष नं हों सफता ॥ ३६ ॥ 

आधवार्थ--संसार के कुँम इत्यादि सम्पूर्ण पदायों के अपने-अपने लक्षभों को व्यवस्था दोने के 
कारण हो पूर्वपक्षी ने किया हुआ संसार में कोई एक्रमावरूप पदार्थे नई है यद निषेष नहीं हो 
ख़कता ॥ ३६ ॥ 


ही, अप्रतिवेषः 


सर्चनानात्वनिराकरण० ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ श्द्ष 


न कश्चिदेको भाव इत्ययुक्तः प्रतिषेघ:। कस्मात्‌ ? ठक्षणव्यवस्थानादेव | 
यदिह लक्षणं भावस्य संज्ञाशब्दभूत॑ तदेकस्मिन्व्यवस्थितं य॑ कुम्ममद्राक्षं त॑ 
स्प्रशामि यमेवास्प्राक्ष॑ त॑ पश्यामीति। नाणुसमृहो ग्रह्मते इति अणुसमृद्द 
चाग्रह्ममाणे यद्‌ गह्मते तदेकमेवेति । 

अथाप्येतदनूक्त नास्त्येको भावो वस्मात्समुदायः, एकानुपप्तेनस्त्येव समूहः | 
नास्त्येको भावों यस्मात्समुद्दे भावशब्दप्रयागः, एकस्य चानुपपत्तेः समहों 
नोपपद्मयते एकसमुश्चयो दि समूह इति व्याहतस्वादनुपपन्न॑ नास्त्येको भाव 
इति, यस्य प्रतिषेधः प्रतिज्ञायते समूद्दे भावशब्दप्रयोगादिति द्वेतुं त्रवता स 


( इसो आशय ले भाव्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-पूवपक्षो का "संसार में 
कोई भो एक भावरूप पदार्थ नहीं है! ऐसा किया हुआ निषेध असंगत दै। ( प्रइन )--क्यों ! 
(उत्तर )--पदार्थों के रक्षणों को व्यवस्था दोने से दी । क्योंकि ओ संसार में भावपदायों के संज्ञा 
( बाचक )--शब्दरूप रूक्षण हैं, वे एक ही में व्यवस्थित ( नियमित ) दं--कि मैंने जिस कलश 
को देखा था उसको मैं स्पर्श करता हूँ, जिसका स्पश किया था उसी को सांप्रत देख रहा हूँ। 
अर्थात्‌ यदि यद्द कलश पदार्थ अनेक रूप दोता तो 'जिनको मैंने देखा था? ऐसा बहुवचन का ब्यव- 
द्वार लोग करते अतः कला पक दो पदार्थ है यह सिद होता है। ( अतः पूर्वपक्षिमत से परमाणु 
समूदरूप अवयवी नहीं दो सकता यह दिखाते हुए आगे भाष्यकार कहते हैं कि )-परमाणुओं के 
समुदाय का अतौन्द्रिय होने के कारण अदण नहीं हो सकता, अतः कल्शादिकों के कारणल्‍ूप 
परमाणुओं का ग्रहण न होने के कारण जिसका प्रत्यक्ष से भइण होता दे वह परमाणुपतमुदाव से 
मिन्‍न एक अवयवी कलशादिक दो है यद सिद्ध होता है। ( दूसरा दोष देने के छिये पूबपक्षो के 
मत के तात्पर्य का अनुवाद करते डुए आगे भाध्यकार कहते हैं कि )-यह जो पूर्दपक्षी ने पीछे 
कहा था कि--'कोई संसार में एकमाव पदार्थ नहों है, क्योंकि सभी अनेक शुण और अनेक अदवर्बों 
का समुदाय दे? यदद भो नहीं दो सकता, क्योंकि एक के न होने से समुदाय भी नहोँ हो सकता। 
( पूर्वपक्षी के देत का तालयं स्पष्ट करते द्ुए भाष्यकार कहते हैं कि )-संसार में कोई एक 
आबपदार्थ नहीं है, क्योंकि भावशब्द का प्रयोग (व्यवहार ) समुदाय में किया आता हैं। 
अरथात्‌ “घट! इत्यादि संज्ञाशब्द रूपादि युण और उसके अवयवों को हो कहता है। अतः कोई भी 


संसार में एकरूप भावपदार्थ नहीं हैं। ( इस पूर्वक्ष का प्रथम कहा दुआ दी ख़ण्डन पुनः 
आध्यकार कहते एँ कि )--एक किसी के न ने से समुदाय मो नहीं दो सकता--ह्योंकि एक 


समुच्चय ( इकट्ठा होने ) को समूह कइते हैं इस कारण संसार में कोई एक, मावपदार्थ नहीं है. 
जोर उसका समुदाय है यह दोनों कहना परस्पर विरुद्ध होने कारण संसार में कोई पदार्थ नहीं है 
यद कइ्ना असंगत दे । क्योंकि समुदाय में भावशब्दों का प्रयोग होता है इस द्ेतु को कइने बाछे 
पूरंपक्षी ने जिस एक भावपदार्थ के निषेष को प्रतिशा करता है--उसीको वह मानता है क्योंकि 
एक को समुद्यय ( इकट्ठा होने को ) समृद कहते हैं। और सप्रुदाय में भावशब्दों का प्रशोग 
दोता है यद भो समुदाय को छेकर दी प्रत्येक समुदाय वालों का निषेध है कि- 

एक मावपदार्थ नहीं है, इस प्रकार दोनों प्रकार से विरोष आने के कारण कुछ देला ऐ लव 
मत दे । अर्थाव समूद में भावश्ञष्दों का प्रयोग होने के कारण इस पूर्वपक्षी के देव के बाक्य में 
समूह तो माना गया द--और 'संसार के कोई भी एक मावपदायथ नहीं है! इस प्रतिशादाक्य सें 
समूद में रदने वाले समूह बाके का निषेष पू्॑पक्षी ने किया है-जिससे प्रश्मेक सख्यू्े समुदाय 


रा] न्यायदर्शनस[ झ० ४, आ० १, स्‌० दे६-३७ 


एवाभ्यनुज्ञायते एकसमुश्ययो हि समूह इति। समूददे भावशब्दप्रयोगादिति च 
समूहमसाश्षित्य प्रत्येक समूहि प्रतिपेघो नास्त्येको भाव इति | सो5यमुभयतो 
व्याघातायत्किख़न बाद इति ॥ ३६॥ 
इति त्रिमिः सूत्रै: सर्बनानात्यनिराकरणप्रकरणम्‌। 
अयमपर एकास्तः-- 
सर्वेमभावों भावेष्वितरेतराभावसिद्धे१ ॥ ३७॥ 
याबद्भावजात॑ तत्सबंमभावः। कस्मात्‌ ? भावेष्ितरेतरामावश्तियेः। 
असन्‌ गौरश्वात्मनाउनश्वो गौरसन्नश्ो गवात्मनाउगौरश्व इत्यसत्मत्ययस्थ 
प्रतिषेधस्य च भावशब्देन सामानाधिकरण्यात्‌ सर्वभभाव इति ॥ ३७॥ 


बालों का नियेव समूह का भी निषेध करता है, इस प्रकार देव तथा प्रतिशा दोनों के विरोध होने 
से ८क भावपदायय का निषेष करने का यह बाद स्वधा अनादरयोग्य ( श्रद्धा से अदण करने योग्य ) 
नहों है यद सिद्ध होता है ॥ ३६ ॥ 

(१० ) सर्वशुल्यतावाद के ख़ण्डन का प्रकरण 

( सम्पूर्ण जगद को झुत्य मानने पर कार्यकारणमाव दी न वन सकेगा इसलिये सर्वेशत्यता 
का निरास करने के डिये यह प्रकरण आरम्म करते हुए सर्वशन्यतावाद का प्रस्ताव करते हुए 
आध्यकार कदते हैं कि )--यदद दूसरा एकान्त ( नियमित ) बाद है-- 

चद॒पदार्थ--सर्व 5 सम्पूण पदार्थ, अभावः 5 अमावरूप हैं, भावेषु ू भावरूप सम्पूर्ण पदायों में, 
इतरेतरामावसिद्देः परस्पर अभावरूपता सिद्ध दोने के कारण ॥ ३७॥ 

आवार्थ--जिस कारण संसार के घट, पट इत्यादि पदाथे परस्पर में भभावरूप हैं, अतः संसार 
के सम्पूर्ण पदायं अमाव हैं ॥ ३७॥ 

( इसौ भाशय से पूर्वपक्षसूत्र को व्याख्या भाष्यकार करते दें कि )--जितने संसार के धढ, 
पट आदि भावषदाथ हैं, वे सम्पूणं अमावरूप हैं। ( प्रइन )--कयों | ( उत्तर )--बटादि भाव- 
पदार्थों में परस्पर का अमाव सिद्ध होने के कारण | जैसे--'गौ कश्रूप से असत ( अविद्यमान ) 
है, गौ अध नहीं है, गौरूप से अश्व असत्‌ ( अविध्यमान ) है, मश्व भी नहीं है, इस प्रकार असत्‌ 
( अविद्यमानता ) का श्वान, तेथा निषेध क्रो भो गौ शत्यादि माववाचक शब्द के साथ समान 
अविकरण में रहने का ज्ञान उपरोक्त प्रतीतियों में होता है, इस कारण सम्पूणं संसार के पदार्थ 
अमावरूप है? । अर्थ सम्पूणे भाववाचक शब्द, असत अभाव को विषय करते हैं, क्योंकि असद 
को प्रतीति द्ोतो है। तथा नियेष के साथ एक अधिकरण में रहते हैं न उत्पन्न हुए, तथा नष्ट हुए 
पर झब्द के समान इस अनुमान से सम्पूर्ण संसार के पदार्थ अभावरूप हैं यह सिर 

(इस शुल्वताबाद का बह तात्यये है कि प्रमाण, प्रमेव इत्यादि नैयायिकों के पोडश पदार्थ परस्पर 
अमावरूप इोने के कारण भ्रमाव प्रतोति तथा 'नज्‌! के विषय हैं ऐसा भनुभव द्वोता है, इस कारण 
उनके प्रमाणादि वाचक झच्दों में अभाव को समान अधिकाणता दै। अतः प्रमाणादि पदार्थ न 
उत्पन्न ढुए भयवा नष्ट हुए पट के समान बसद हैं । ओर ये प्रमाणादि भावपदारय लित्य हैं 
अबबा अमित्य ! नित्य हों तो सम्पूर्ण प्रकार के स्ामस्ये के न होने से ये असद हैं क्योंकि मित्य 
पदाबे का किस्ती सावढ़ार्थ में उपयोग नहीं दोता। क्योंकि काये का उलति में उनमें ऋम तथा 
अक्रम लीं हों सकता । अनित्य मानने के पक्ष में यदि बे भावपदाथें विनाश स्वभाव वाके दो 


क्‍ 
क्‍ 


सर्वेशल्यतानिराकरणप्र० ].. समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस शद्७ 

अतिज्ञावाक्‍ये पदयो: प्रतिनाहेत्वोश्व व्याघातादयुक्तम्‌ । अनेकस्याशेषता स्च- 
शब्दस्यार्थों भावप्रतिपेधश्वाभावशब्दस्यार्थ: | पूर्ब॑ सोपाख्यमुत्तरं निरुपाख्यं, 
तत्र समुपाख्यायमान कर्थ निरुपाख्यमभाव: स्यादिति, न जात्वभावों निरुपा- 
ख्योउनेकतयाउशेषतया शकक्‍्यः प्रतिज्ञातुमिति। सर्वमेतदभाव इति चेत्‌ ! 
यदिदं सर्वेभिति सन्‍्यसे तद॒भाबव इति ? एबं चेत्‌ अनिशृत्तो व्याघातः, अनेक- 
मशेष॑ चेति नाभावश्रत्ययेन शकयं भवितुम्‌ | अस्ति चाय॑ भ्रत्ययः सर्बमिति 


तो द्वितीय ततोयादि क्षण में समान उनको प्रथम क्षण में भी सत्ता न होगों। भौर यदि सत्ता 
हो तो वे बिनाश स्वभाव वाले न द्वो सकेंगे। यदि नाश स्वभाव न ह्वोतो दूसरे क्षणों में नाश 
छनका न दोोगा । क्योंकि जो नोक अपने कारण से उत्पन्न हुआ है उसे दजारों कारणों से कोई 
पौत ( पोछा ) नहीं कर सकती, इस कारण अनित्यमावषदाय्ों में बिनाशस्वमादता माननो होगी, 
इस कारण भावपदार्थों को श॒ज््यता द्वो वास्तविक है, केवछ कष्पना को हुईं अवस्तु ( जो पदाये 
नहीं दे ) सत्ता से भावपदा्थ सत के देसे प्रतीत होते हैं । 
(इस प्रकार झन्‍्यतावाद का भनुवाद कर सूत्र के आधार के बिना हो आध्यकार 
स्वतस्त्ररूप से शुन्यतावाद का ख़ण्डन करते हुए आगे कहते हैं कि )-यह शुल्यतावाद का 
अत प्रतिज्ञावाक्‍्य में दो पद तथा प्रतिशा के दो द्वेतुओं का व्याषात (विरोध ) होने के 
कारण असंगत है अर्थाव पूव॑पक्ष के वाक्य में प्रतिश्ञा के दो पद तथा उसके दोनों देतुओं का 
भौ ऐसे दो विरोध आते हैं । ( जिसमें से सम्पूर्ण 'संसार के पदार्थ अभाव हैं! इस प्रतिशावाक्‍्य 
में उसके दोनों पदों का व्याघात दिखाते हुए आगे भाध्यकार कहते हैं कि )--इस प्रतिश्ञा में 
अनेकों को सफ़कता (सम्पूर्णता) ही सब शब्द का अथे है, और भावषदाररूपता का 
निषेष दी (अभाव! इस शब्द का अर्थ है। जिसमें से पूर्व ( प्रथम ) अनेकों को सफलतारूप 
स्वंदद 'स्रोपाख्य” कुछ भाव स्वभाव को कहने वाला है, और अभावरूप उत्तरपद को भाव- 
स्वरूपता का निषेध करता है वह निरूपाख्य ( असिद्ध) स्वभाव से शम्य को कहता है। उसमें ; 
स्वभावरूपता को म्राप्त दोने वाछा और निरूपाख्य (अमाव ) रूप स्वमावरहित इन दोनों का । 
एक आधार में समावेश कैसे दो सकता है! अर्थाद स्वभाव वाकू। स्वभावशुत्य कैसे हो 
सकता है ? इस कारण कभी भी स्वभाव वार स्वभावशत्य न होने के कारण यह प्रतित्ञा हो ह 
अज़्यताबादी को संगत नद्दीं दो सकतो । ( अत्यन्त असत स्वमाव वाल्म पदार्थ 'स्व” है या भाव! । 
है एस ज्ञान का विषय नहीं दोता, अथवा अर या अनिवंचनीय ( जिससे सद अथवा असद कुछ | 
नहीं कहा जा सकता ) ये दोनों भी ज्ञान के विषय नहीं होते, किन्त सव पदार्थ दी दूसरे सत रूफ 
से ज्ञान के विषय द्वोते हैं। अतः संसार में अत्यन्त गसद पदाये को कल्पना नहीं हों सकतो ऐसो । 
ह 


यहां बाचस्पतिमिअ की व्याख्या है। (उक्त सिद्धान्ती के दिये व्याघात दोष को हयने के डिये 
पूतपक्षो यदि देला कहें कि )--यद रुम्यूण अभाव है--मर्थाद जिसको सिड्धान्तों सम्पूर्ण समझता है 
बह अभाव दै देसा पूर्व॑पक्षी का आशय दो तो इस प्रकार से भी व्याधात दोष कौ निवृत्ति नहीं 
हो उुकती । अनेक ( नाना ) हैं, अशेष ( सम्पूर्ण ) है देखा भान अभाव ( असद ) में नहीं हो 
सकता, और यह सम्पूर्ण है ऐसा सव रूप से ज्ञान तो होता है। इस कारण वह असव दै ऐसे 
धान का विषय नहीं दो सकता । कर्थात से शब्द से अनेक हैं ( नाना हैं) अशेष (सम्पूर्ण ) 
है ऐसा शान तो द्ोता दी है, अतः सम्पूर्ण संसार के पदा्थोंक्ा अभाव कइने से अनेक, और 
अशेष अभाव दे यह अथे भाता है जिससे व्यापात दोष पुनः भा जाता है, भतः सम्पूणं अमाव है, 
डर न्‍्या० 


च्च्ढ स्पायदर्गनख[ अ० ४, आ० १, सू० ३७-३८ 


सस्माज्नाभाव इति। अतिज्ञहेत्वोश्व व्याघातः। सबमभाव इति भावप्रतिपेघः 
अतिज्ञा, भावेष्बितरेतराभावसिद्धेरिति द्ेतुः, भावेष्बितरेतराभाबमलुज्ञायाश्रित्य 
चेतरेतराभावसिद्धय्या सर्बमभाव इत्युच्यते। यदि सर्बमभाबो भावेष्यित- 
रेतराभावसिद्धेरिति नोपपद्यते। अथ भावेष्यितरेतराभावसिद्धि: ? सर्बमभाव 
इति नोपपद्मते ॥ ३७ ॥ 
सृत्रेण चामिसम्बन्धः-- 
न स्वभावसिद्धेभावानास ॥ रे८ ॥ 


न सर्वमभावः | कस्मात्‌ ? स्वेन भावेन सद्भावाद्भावानाम्‌ , स्वेन धर्मेण 


यह नहीं हो सकता । (इस प्रकार प्रतिशा के “लर्व अभाव इन दोनों पदों का परस्पर विरोध 
दिखाने के पश्चात्‌ उक्त प्रतिक्ञा के 'भावेषु इतरेतराभावसिद्धें? इस हेतु में भो विरोध दिखाते 
हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--उक्त प्रतिशा के दोनों देतुओं का भी परस्पर में ब्याघात 
( विरोष ) भाता है। क्‍योंकि सस्पूर् संसार के पदार्थ अभाव हैं--इस प्रकार मावरूपता का 
निषेष है पूव॑पक्षो की प्रतिज्ञा-भावषदार्थों में परस्पर अभाव सिद्ध द्वोने के कारण यद उक्त 
अतिजञा का साथक द्वेतु है। जिससे पूर्वपक्षों भावपदाों में परस्थर अभावरूपता को मानकर तथा 
उसीको आधार मानकर मी पदार्यों के परस्पर अमावरूपता सिद् होने से सम्पूण संसार के पदार्थ 
अभावरूप हैँ ऐसा कद्दता है, किस्तु यदि उम्पूर्ण संसार के पदार्थ अभाव द्वों--तो भावपदां में 
परस्पर अभाव सिद् धोने के कारण यह नहीं वन सकता। और यदि आावषदायों में परस्पर 
अमावरूपता की सिद्धि दवो तो सम्पूर्ण संसार के पदार्थ अभाव हैं यह नहों वन सकता | भर्थांद 
सम्पूणं अभाव है इस प्रतिक्षावाक्‍्थ में सब पदार्थों को अमाव कह्ठा दै--और उसके सावक “भावेषु' 
इस हेतु वाक्य में मावपदाधों में ऐसे पद का प्रयोग किया है, जिससे स्वयं पूव॑पक्षो ने भावरूप 
पदार्थों को सत्ता मानकर उनमें परस्पर अमावरूप होने का भारोप किया है, अतः ब्याघात दोष है 
-यद्द सिद्धान्तानुसार भाष्यकार का व्याघात दोष है ॥ ३७॥ 

(इस प्रकार बिना सूत्र के किये हुए शुल्वतावाद के ख़ण्डन का सूत्र में उल्ेख करते बुए 
सिद्धान्तसूत्र का अवतरण भाध्यकार देते हैं कि )--सूत्र के साथ भी इस शुस्पतावाद के खण्डन का 
सम्बन्ध इस प्रकार है-- 

पद्पदार्थ--न « नहों, स्वभावसिद्वेः ० अपने-अपने पर्मरूप स्वभाव से सिझ होने के कारण) 
आवानास्‌ 5 सावरूप पदार्थों को ॥ ३८ ॥ 

आवार्थ--द्न्‍्यादि पदार्थों की सत्त्व इत्यादि, भथवा भावपदार्थों के स्वरूप से ( जिनसे उनका 
परस्पर भेद सिद्ध दोता है ) धर्म से सिद्धि होने के कारण, संसार के सम्पूणे पदार्थ अभावरूप हैं 
यद्द कइना सबबंबा असंगत दै॥ ३८ ॥ 

( श्सी आशय से भाध्यकार सिडधस्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--संसार के सम्पूणे पदार्थ 

आवरूप नहीं हों सकते। ( प्रइन )-कयों ! ( उत्तर )--अपने-अपने भाव (भर) से 
आवपदार्थों को सत्ता होने के कारण । ( इसमें उत्तररूप 'स्वभावसिद्धेर्भावानां! इस सूत्र में कहें 
डडुष देतु को व्याख्या करते हुए साध्यकार कहते हैं कि )--भावपदायों की अपने भाव से ( सत्ता से ) 
सिद्धि इने के कारण । क्योंकि संसार के मावपदार्थ अपने-अपने धर्म ही से वर्तमान होते हैं यह 
जाना जाता है। अतः संसार के सुम्यूणं पदार अभावरूप नहींहै ऐसी इस सूत्र में सूनकार को 


सर्वशल्यतानिराकरणश्र० ] समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस शब्द 


भावा भवन्तीति अतिज्ञायते | कब्र स्वो धर्मों भावानाम्‌ ? द्रव्यगुणकर्मणां 
सदादिसामान्यम्‌ , द्रव्याणां क्रियाबदिस्येबमादिविंशेषः, स्पहनपर्यन्ताः प्रविव्या 
इति च प्रत्येक॑ चानन्तो भेदः। सामान्यविशेषसमवायानां च विशिष्टा घर्मो 
गृह्मस्ते । सोडयमभावस्य निरुपाख्यत्वात्‌ सम्भ्रत्यायकोउडर्थभेदों न स्यात्‌? 
अस्ति त्वयम्‌ , तस्मान्न सर्वमभाव इति। 

अथ बा न॒स्व॒भावतिद्धेभावानामिति | स्वरूपत्रिद्वेरिति | गौरिति श्रयुज्य- 
माने शब्दे जातिविशिष्टं द्रव्यं ग्रह्मते नाभावमात्रम्‌। यदि च सबबमभावः 
गौरित्यभावः प्रतीयते | गोशब्देन चाभाव उच्येत, यस्मात्त गोशब्दप्रयोगे 
द्रब्यविशेषः प्रतीयते नाभावस्तस्मादयुक्तमिति | 

अथ बा न स्वभावसिद्धेरिति | असन्‌ गौरज्ात्मनेति गबात्मना कस्मान्नो- 


अ्तिक्षा है । और उसका साधक 'स्वभावसिद्ेः” देसा जो देत॒ दिया दै उस्समें वह स्वमाव ( थर्म ) 
कया है । इस आशय से भाष्यकार प्रदन दिखाकर समाषान करते हैं कि )--बद भावपदायों का 
अपना धर्म क्या है! ऐसा प्रइन पूर्वपक्षो करे तो द््य, युण तथा कमेपदार्थों का 'सस्व, प्रमेयरब' 
इल्यादि साधारण धर्म दी द्वल्य आदि भावपद।यों का अपना पर्मं है। ऐसे हो प्रविव्यादि द्रब्यों का 
क्रियाधारता, ग्रुणाश्रयत्ता इत्यादि धर्म सम्पूणे द्रब्थों में साधारण होता हुआ भी गुण तथा कर्मों से 
दब्यों का भेद सिदू करने के कारण 'विशेष' भेद करने वाला कहा जाता है। इसी प्रकार रूप से 
स्पझज पर्यन्त शुण पथिवो को और द्रव्यों से भिन्न करते हैं इस कारण भावपदावों के पर्मो के अनन्त 
प्रकार हैं । ( केवल द्रब्य, गुण तथा कर्मपदायों के दो अपने-अपने प्मे नहीं हैं किन्तु और दूसरे 
पदार्थों के भी हैं. इस आशय से आगे भाध्यकार कहते हैं कि )--सामान्य, विशेष तथा समवाय 
नामक पदार्थों से भी विशेष धर्मों का भद्ण होता है। इस कारण निरूपाख्य ( स्वमभावरहित ), 
अमाव के अप्रसिद्ध होने के कारण शान कराने वाला अर्थों का भेद अभावबादी के मत में न होगा । 
अर्थाद संसार के सम्पूर्ण पदार्थ यदि अमावरूप हों तो सकल साधारण अनुमव से सिद्ध उपरोक्त 
यह पदार्थों का भेद है उन पदाों के जो परस्पर में भेद सिद्ध करने वाले विशेष परम है वे न बन 
सकेंगे । जो यद अर्थी का परस्पर भेद तो होता दी है, इस कारण संसार के सम्पूर्ण पदार्थ अभाव हैं 
यह मत सर्वेबा असंगत है । 

( सूत्र के 'स्वभावसिद्धे इस पद की द्वितीय प्रकार से व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते 
हैं कि )--अथवा भावषदारों के स्वभाव को सिद्धि होने से, इसका अथे है उनके मावस्वरूप को 
सिद्धि दोने से, क्योंकि “यह गौ है” ऐसा शब्द का प्रयोग करने पर उस शब्द से गोत्व जाति से 
युक्त गौदयमाव पदार्थ का श्रदण दवोता है नकि केवल अभाव का। यदि सम्पूे पदार्थ अमाव हों तो 
“गौ है? यह कहने से अभाव हैं देसा शान होने छंगेगा, और गो झब्द से अमाव कहा जायगा। 
( प्रश्न )--किस कारण गौ इस शब्द से अभाव नहीं कहा जाता ! ( उत्तर ---जिस कारण 'गौ' 
इस शब्द का अयोग करने पर उस गौ झब्द से गोरूप भावद्रव्य का ज्ञान होता है नकि असाव का 
धान द्वोता है। इस कारण संसार के सब पदार्थ अभावरूप होते हैं यह पूर्पक्षो का मत सबंध 
असंगत है इस कारण । 

( उक्त 'स्वभावसिद्धेः” इस पद की ठृतीय ब्यार्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-- 
अथवा “न स्वभावसिद्धे” इसका यद भें है कि भभाववादी गौ भरश्ररूप से भसत है ऐस। 


०० स्यायदर्शनस [ अ० ४, आ० १, सू० ३८ 
च्यते ? अवचनाद्रबात्मना गौरस्तीति स्वभावप्तिद्धि, अनशोडश्व इति वा 
गौरगौरिति वा कस्मान्नोच्यते ? अबचनात्स्वेन रूपेण विद्यमानता द्रव्यस्येति 
विज्ञायते । अव्यतिरेकप्रतिषेषे चर भावानां संयोयादितस्वन्धों व्यत्तिरेकोउत्राव्यत्ि- 
रेकोउनेदाल्यसम्बन्धः तत्मतिपेषे सदाउसात्ययस्तामानाधिकरण्यं यथा न सन्ति 
कुण्डे बदराणीति | असत्‌ गौसश्वात्मनाउनखो गौरिति च गवाश्चयोरव्यतिरेकः 
अतिषिध्यते गवाश्चयोरेकत्व॑ नास्तीति। तस्मिन्प्रतिषिध्यमाने भावेन गबा 
सामानाधिकरण्यमसस्पत्ययस्यासन्‌ गौरश्वात्मनेति यथा न सन्ति कुण्डे 
बदराणीति कुण्डे बद्रसंयोगे प्रतिषिध्यमाने सह्ठिरसत्प्रत्ययस्य सामानाधि- 
करण्यमिति ॥ ३८॥ 


जिस प्रकार कद्ता है इसो प्रकार गौ गौरूप से अस॒त है ऐसा क्‍यों नहीं कहता, ऐसा न कहने से 
यह सिद्ध द्वोता है कि गौ के स्वरूप से गौ पदार्थ है इस कारण स्वमावसिद्ध होता दै। इसी 
अकार अश्, अश्व॒ नहीं है, गौ, गौ नहीं है, ऐसा अभाववादी क्‍यों नहीं कहता, न कहने से यह 
सिद्ध होता है कि अपने स्वरूप से अश्व, गौ भादि द्रव्य संसार में भावरूप विद्यमान हैं. ऐसा जाना 
जाता है । ( यदि संसार के सम्पूर्ण पदाय भावरूप हो हों तो गौ में अश्व न होना, अथवा अश्व में 
गौ न होना, यह कैसे जाना जायगा ऐसा पूर्वपक्षों करें तो इस आक्षेप का माष्यकार आगे समाधान 
देसा करते हैं कि )--अन्यतिरेक का' निषेध होने पर ( यहाँ पर असंयोगादि सम्बन्ध है ब्यतिरेक 
झन्द का अर्थे, जौर अमेद सम्बन्ध है “अव्यतिरेक' शब्द का अर्थ ) उस अमेद सम्बन्ध का निवेष 
करने पर, असत है इस ज्ञान को एक आश्रय में सिद्धि देखने में भाती है। जिस भ्रकार 'कुष्डी में 
बदरी फल नहीँ हैं? यद शान । ( यहाँ पर साष्य के वाक्य का ऐसा सम्बन्ध है कि )--अब्यतिरेक 
( अमेद ) का निषेध करने पर भी भावपदार्थ को 'असत! नहीं है। इस ज्ञान के साथ समानाः 
पिकरणता देखने में अ/तो है, जैसे कृण्डी में बेर नहीं हैं--शस वाक्य में यह संयोगादि सम्बन्ध है 
व्यतिरेक, और अमेद सम्बन्ध है अव्यत्ररेक। अर्थात जिस प्रकार नव किसी भावपदाये का 
अन्यतिरेक ( तादात्म्य ) का निषेष होता है, तब भावपदारथे मी 'असत! ( नहीं है ) इस शान का 
आश्रय द्वोता दी है, जैसे उपरोक्त 'कृण्डी में बेर नहीं हैं! इस शान में भावषदायरूप बैरों का 
#असत! ( नहीं है ) इस ज्ञान के साथ सामानाणिकरण्य द्ोता है। ( आगे 'अब्यत्तिरेकप्रतिपेषे! 
इस पद में अन्यतिरेक शब्द के अर्थ की व्याख्या करते हुए भाष्यकार भावान्तर वाक्य कहते हैं 
कि )--( जो “असंयोगादिसम्बन्धः' यहाँ से लेकर “अभेदाख्यसम्बन्ध” यहाँ तक है )- 
जिससे स्पष्ट द्वोता है पथक्‌ न होना, अव्यतिरेक, अमेद, तादात्य्य ये सब पर्याय शब्द हैं । ( उपरोक्त 
नियम क्षी प्रस्तुत में योजना दिखाते हैं कि )--'गौ अश्वरूप से असत है, गौ अश्व नहीं दे! इन 
दोनों प्रतीतियों में गौ तथा अश्व के अमेद का निषेध किया जाता है कि-गौ तथा अश्व में एकः 
रूपता नहीं है । उस अमेद का निपेष करने पर भावपदारूप गौ के साथ 'असत! ( नहीं है ) श्स 
प्त्यय ( ज्ञान ) का एक आश्रय में रहना प्रतीत होता है कि गौ अश्वरूप से असद है। ( इसीमें 
उपरोक्त इृष्टान्त की मो योजना करते दुए भाध्वकार आगे कहते हैं कि )--जिस प्रकार 'कृष्डी में 
बैर नहीं हैं”--इस वाक्य में कृण्डी में बेर फलों के संयोग का निषेध किया जाने से सत ( माब ) 
रूप पदार्थों की भी 'असत! इस ज्ञान के साथ समानाअयता प्रतीत होती दै। अर्थात्‌ उपरोक्त 
असत्‌ प्रतोति के समानाविकरण्य दोने के कारण जो पूवंपक्ष के भाष्य में कहा था वह संगत नहीं 
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सर्वेशल्यतानिराकरणप्र० ].. सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस ज०३ 


न स्वभावसिद्धिरापेक्षिकत्वात्‌ ॥ ३९ ॥ 
अपेक्षाकुृतमापेक्षिकम्‌ । हस्वापेक्षाकृत दीव॑ दीर्घापेक्षाकृतं हस्बं) न स्वेना- 
त्मनावस्थितं किख्ित | कस्मात्‌ ? अपेक्षासाम्योत्‌, तस्मान्न स्वभाव्ति्रि- 
भौवानामिति ॥ ३६ ॥ 


है--क्योंकि भावरूप पदार्थों के साथ मो अनेक प्रकार से “असत' इस शान का प्षामानाभिकरण्य 
दोता द्वी है यद सिद्धान्तिमत से ऊपर दिखा चुके हैं। इस कारण संसार के सम्पूणे पदा् 
अमावरूप हैं यद सिद्ध करने के लिये जो पूव॑पक्षी ने 'असत्‌” इस शान के साथ समानाअयता 
होना यह हेतु दिया था वह ब्यभिचारो दुष्टहेत है, यद सिड्धान्ती का गढ़ आशय है। ( इस ससूणे 
विषय को वाचस्पतिमिश्र ने ऐसा स्पष्ट छिखा है कि )--यद “अस्त! अमाव झब्द भावपदायथों में 
विशेषण दोने से 'सत्‌” को दी कहता है। इसी प्रकार “असत्‌” है यद् ज्ञान मौ मावषदाथ में 
विशेषण दोने के कारण 'सत्‌' को दी अवलम्बन करता है। जिस प्रकार शुक्र शब्द शुरुरूप गुण के 
आधार शुक्र पट को कहता है मिससे 'सत” है । इस शान तथा शब्द दोनों का भाववाचक शब्द के 
साथ सामानाधिकरण्य सिद्ध दोता दै। और बह भावपदारथ कोई नित्य तथा कोई भनित्व होते हैं। 
जिसमें क्षणभंगवाद के प्रकरण में नित्य भावपदार्थ अथंकिया को कर सकते हैं यह कह जुके हैं। 
अनित्य पदार्थ भी बिनाश स्वमाव वाले नहीं होते। किन्तु दूसरे कारण से नष्ट होते हैं। जो पूव॑पक्षी 
ने यद्द कद्दा था कि नौऊ ( काले ) को पौछा नहीं किया जा सकता, यद्द भो अयुक्त है, क्‍योंकि अम्म 
( कच्चा ), श्याम ( काला ) षढ़ा भी अभ्नि के संयोग से रक्तरूप होता दो है॥ ३८ ॥ 

शल्पताबादी उपरोक्त सिद्धान्ती के देतु पर आक्षेप करता हुआ सूत्र में कहता ऐै-- 

पदपदार्थ--न - नहों, स्वभावसिद्धेः > पदार्थों के स्वभाव के सिद्धि के, आपेक्षिकत्वाद 5 पदार्थों 
का परस्पर अपेक्षा दोने से ॥ ३९ ॥ 

आवार्थ--भावपदारथों के स्वभाव को सिद्धि नहीं हो सकती, क्‍योंकि संसार के सस्पूण पदार्थ 
परस्पर में अपेक्षा रखते हैं, अतः सिद्धान्तों का स्वभाव सिद्धिरूप देतु हर असिद्ध है जिससे संसार 
में कोई पदार्थ मावरूप सिद्ध नहीं दो सकता ॥ ३९ ॥ 

( इसी आझय से भाध्यकार पूर्वपक्षी के सू् की व्याख्या करते हुए कहते हैं कि )-सूत्र मे 
“आपेक्षिकस्वात्‌? इस पद का अर्थ है, अपेक्षा ( आवश्यकता ) से किया हुआ । जिस प्रकार दोष 
(छम्बा ) पदार्थ, हस्व ( छोटे ) को अपेक्षा करता है तथा हस्व पदाये दौर की अपेक्षा रखता है । 
संसार में कोई मी पदार्थ निरपेक्ष अपने स्वरूप से वर्तमान नहीं होता। ( प्रश्न )-क्यों ? 
( उत्तर )--अपेक्षा के सामययं के कारण । इस कारण भाव ( पदार्थों ) के स्वभाव की सिद्धि नहीं 
हो सकती । भर्थाव स्वभाव नामक कुछ भी संसार में नहीं है, जिसको सिद्धि होने से पदावों के 
सत्ता की सिद्धि दो। क्‍योंकि संसार के सम्पूर्ण पदार्थ भिन्न-मिन्न स्वभाव के होते हैं, देसा 
सेसाधारण प्राणियों को अनुभव द्ोता है। औौर सम्पूर्ण पदायों के भेद दूसरे की भेक्षा से होते हैं 
जेसे नो ( काल्‍्ण ) पदार्थ पीत ( पीछा ) इत्यादिकों को अपेक्षा से नौल दोता है, नक्ति अपने 
स्वभाव से । तथा दौपे होना हस्व होना, ज्ये्ठ ओर कनिप्ठ दोना, दूर और समौष होना ये सव 
दूसरे के दी अपेक्षा से होते हैं, जो दूसरे कौ अपेक्षा करता है वह वास्तविक नहीं होता, कैसे 
जपाएुष्प की अपेक्षा करने बालो श्वेत स्फटिकमणि को रक्तता, यह पू्ंपक्षो का माशव है ॥ ३९॥ 

उपरोक्त आक्षिप का सूत्रकार ख़ण्डन करते हैं-- 


चण्स न्यायदुर्शनख्‌ [झ० ४, आ० १, सू० ४० 
व्याहतत्वादयुक्तम्‌॥ ४० ॥ 

यदि हस्बापेक्षाकृतं दीघं, किमिदानीमपेचय हस्वमिति ग्रह्मते ! अथ 
दीघोपेक्षाकृतं हस्वं, दीघमनापेक्षिकम्‌ ? एबमितरेतराश्रययोरेकाभावेउन्यतरा- 
भावबादुभयाभाव इति दीघोपेक्षाव्यवस्थाउनुपपन्ना । स्वभावसिद्धावसत्यां 
समयो: परिमण्डलयोर्वा द्रव्ययोरापेक्षिके दीर्घत्वहस्वत्वे कस्सान्न भवतः ? 
जपेक्षायामनपेक्षायां च द्रब्ययोरमेदः | यावती द्र्ये अपेक्षमाणें ताबती एबान- 
पेक्षमाणे नान्‍्यतरत्र भेदः। आपेक्षिकत्वे तु सत्यन्यतरत्र विशेषोषजनः 


पदपदार्थ-ब्याइतत्वाद > व्याधात दोष आने के कारण, अयुक्तम्‌ » पूर्वपक्षी का कथन 
असंगत है ॥ ४० # 

भावार्थ--संसार में किसो धर्म में दूसरे को अपेक्षा नहीं है, इस कारण पूव्॑पक्षी का देश 
असिद्ध है, क्योंकि ७स्वता और दीधता ये दोनों परस्पर की अपेक्षा रखते हों तो दोनों का अमाब 
(न होना) सिद्ध हो जायगा। जिससे सिद्ध द्ोता दैकि उस्वता-दौब॑ता शत्यादि परस्पर को 
अपेक्षा नहीं रखते ॥ ४० ॥ 

( इसी आशय हे भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--यदि दृषटन्त में हस्व को 
अपेक्षा से दौध को सिद्धि द्ोती दो तो स्व बिना किसी की अपेक्ष। किये सिद्ध द्ोता है ऐसा मानना 
पड़ेगा, तो पूर्॑क्षी बतावे कि किसको अपेक्षा से यद हस्व है देसा अददण होगा । यदि दौर की 
अपेक्षा उस्व होता है, तो दी्थ किसी को अपेक्षा नहीं करता देसा प्राप्त होगा, अर्थात किसको 
अपेक्षा से दोधे है यद शान द्ोगा। इस प्रकार दोर्ष की भपेक्षा से ढस्ब, और हस्व की अपेक्षा 
से दौर्ष होता दै ऐसा परस्पर में अपेक्षा रखने वाछे ४स्व और दीघे इन दोनों में से एकका 
अमाव दोने से दूसरे का मी अमाव होने के कारण दोनों का हो अभाव सिद्ध हो जायगा-श्स 
दौर्ध को अपेक्षा से हस्व होता है यह ब्यवस्था नहीं बन सकती । ( इस प्रकार पू्वपक्षी के मत का 
खण्डन कर स्व और दो ये पदाथे के स्वभाव हैं, ऐसी प्रतिश्षा में दूसरा हेतु देते हुए माध्यकार 
आगे कहते हैं कि )--यदि स्वमाव की सिद्धि न दो तों समान अणुपरिमाण बाले दो परमाणु 
डब्यों में अपेक्षा से दौषंता और छस्वता क्यों न द्वोगी! चाहे अपेक्षा हो या न दो तो भी दो 
डर्ब्यों का मेद नहीं है, क्योंकि जितने दवी द्रन्य भपेक्षा करते हैं उतने द्वी अपेक्षा नहीं भी करते। 
दो में से किसो एक में भेद नहीं है। यदि भपेक्षा दो तो दो द्रव्यों में से एक में कोई विशेषता 
उत्पन्न होने छगेगी। अर्थात्‌ स्वभाव न मानने पर अपेक्षा ही नहीं हों सकती, क्योंकि विना 
स्वभावसिद्धि के दो अपेक्षा के भेद से दौपष॑-एस्ब इत्यादि भेद हो तो सबको भपेक्षा से सब में 
दौषे-हस्वादि ज्ञान दोने लगेगा, किन्तु समानपरिमाण वाले दो परमाणुओं को जानने वाला ईर 
तब परमाथु की अपेक्षा से दूसरे परमाणु में दोघ॑-हस्त्र शत्यादि ज्ञानों को नहीं करता, इस कारण 
अपेक्षा से श्ञान नहीं होते, क्‍योंकि परमाणुओं का हस्व-दौर्ध परिमाण द्वोने का कोई स्वभाव न दो तो 
अपेक्षा के रहते न रइते दोनों पक्षों में दो परमाणु दैं ऐसा ज्ञान समान दो द्वोता है, इस कारण 
अपेक्षा के रइते जैसे दो परमाणुओं की संख्या धोती दे, वैले दो भपेक्षा के न रहने पर भी समान 
ही संख्या द्ोती है; इस कारण दो परमाणु हैं” इस श्ञान के सवंश्र रहने से उन दो परमाथुओं में 
परस्पर की अपेक्षा से एक परमाणु हस्व दे एक दीध॑ दे ऐसा ज्ञान होने छगेगा । अतः स्वमावपक्ष 
ही युक्त है नकि परिमाों को परस्परापेक्षसिद्धि होना, यद सिद्धान्ती का गूढ़ भाशय है। ( यदि 


० 


सर्वशज्यतानिराकरणप्र० ]. ख्रभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ चण्ह 


स्यादिति ! किमपेक्षासामर्थ्य॑मिति चेत्‌ ? ड्रयोग््रहणेडतिशयग्रहणोप्पत्ति: | दे 
द्रव्ये पश्यन्नेकन्र विद्यमानमतिशयं ग्रह्माति तदीघेमिति व्यवस्यति, यघ्व हीन॑ 
ग्रह्माति तद्भ्रस्वमिति व्यवस्यतीति । एतब्चापेक्षासामथ्येमिति॥ ४० ॥ 


इति चतुर्भि: सुच्नैः सर्वशूल्यतानिराकरणप्रकरणम्‌ । 


'क्या संसार में अपेक्षा कहीं है नहीं, यदि दै तो वद क्‍या करतो है, अर्थात अपेक्षा का क्या 

सामय्य है! ऐसा पूर्वपक्षी कद्दे तो--इसके उत्तर में भाष्यकार कहते हैं कि--दो पदार्ों के अहण में 

अतिशय ( विशेष ) शान का दवोना हो भपेक्षा का सामश्ये है, क्‍योंकि दो द्रन्यों को देखता हुआ 

मलुष्य दो में से एक में कमान परिमाण के अतिशय ( विशेष ) को ग्रहण करता है। वह ब्रब्य 

दौधे है ऐसा निश्चय करता है । और जिप्तको उस दीं द्रव्य से यद दीन ( कम ) परिमाण वाला 

है ऐसा जानता दै वद्‌ द्रल्य परिमाण में हस्त है ऐसा निश्चय करता है। यद्दी अपेक्षा का सामर्थ्ये 

है । अर्वाच दो द्र्यों का परस्पर में मेद दोना दी भपेक्षा का का है, नकि पदार्थों का स्वभाव भी 
वैसा होता है । ( तास्पर्यटीका में इसका ऐसा स्पष्ट अर किया है कि )-दोघे और हस्व यो दोनों 
परिमाण के भेद हैं, जो पदार्थों के वत्पत्ति के साथ दो उत्पन्न दोते हैं, केबल उनमें अतिशय 
( नधिकता ) और अनतिशय ( अधिकत। न द्वोना ), ये दोनों परस्पर के अददण के अधीन होते हैं । 
क्योंकि देखने में आता दै कि वांस से ऊंख 'हस्व! ( छोटा ) है, थोड़े ( कम ) संख्यावाले हाथों से 
लापा जाता है, यद उसमें परिमाण को ( अनतिशय ) अधिकता नहीं है, एवं बाँस में दौषेता उस 
परिसमाण अधिक दाथों की संख्या से नापा जाना द्वो अतिशय ( परिमाण को अधिकता है ) यह 
दोनों प्रतियोगी के ( द्ल्य के ) निरूपण ( शान ) के अधीन दे, नकि उस द्रव्य के मधीन उत्पन्न 
इोता है, अतः दूसरे की अपेक्षा रखने वाला पदार्थ का धर्म नहीं है। यह कहते हैं भिन्न होने को 
जो बिशे५ पदार्थ के निरूपण करने में दी दूसरे पदार्थ को अपेक्षा करता है नकि, उसको उपत्ति में । 
इसी प्रकार पिता में पिठृत्व सो एक रहने वाछली जनक शक्ति दी है-जिसका पुत्र के निरूपग के 
अधीन निरूपण धोता है, नकि वद उस्ष पुत्र के अधीन उत्पन्न होतो है। परत्वन्ञपरत्वादि गुण 
वेक्षाइ॒द्धि के कारण से होने से दूसरे ( ज्येष्ठादिकों के अधीन कनिष्ठ का शान होने से ) को 
अपेक्षा करने पर भी छोकब्यबद्ार को करने के कारण खण्डन नहीं किये जा सकते, जिससे यह 
सिद्ध द्वोता है कि उनके आधार में बिना अपेक्षा के कोई भावपदार्थ नहीं दोता ऐसा नहीं है, 
इस प्रकार उक्त सम्पूर्ण विषय दोषरदित सिद्ध है। (इस सूत्र में ब्यापात कौ ऐसी 
समालोचना बातिंककार ने की है कि )-संसार के सम्पूणं पदाये अभावरूप हैं यह वाद सर्वेया- 
न्‍्याइत ( विरूद्ध ) है, क्योंकि ( १) पूव॑पक्षी के मत में प्रमाण का होना तथा न होना दोनों प्रकार 
से बिरोध आता है--कयोंकि वद अपने पक्ष कौ सिद्धि करने में यदि प्रमाण दे तो उस प्रमाण के 
आवरूप दवोने से सब अभाव दे यदद व्याहत हो जांता है। और यदि प्रमाण नहीं देतातों 
प्रमाणित न दोने से दी उसका पक्ष सिद् नहीं दोता। (२) तथा सवंभभाव है इस अपने वाक्य 
का पूब॑पक्षों अर्थ मानता है, तो उसके भावरूप होने से सब अभाव हैं यह नहीं बन सकता और 
यदि अर्थ नहीं मानता तो उस वाक्य का उचारण हो न्‍्यगे है। (३ ) यदि 'सर्वअमाव है! श्स 

वात्त्य को प्रतिपादन करने वाला, तथा आनने वाला दोनों को पूवेपक्षी माने तो भो व्परोक्त के 

समान व्यावात दोष दोगा । (४) सव॑ अमाव है, सव॑ भाव है, इन दोनों वाक्यों का यदि भेद 
पू्॑पक्षो माने तो व्याबात दोष द्वोता दै, यदि भेद नहीं मानता तो विश्वेष का प्रदण ब्यथे पोगा। 


ज्ण्छ न्यायदर्शनस [० ४, आ० १, सू० ४१ 


अयेमे सह्नचैकान्ता: । 

सर्बेमेकं सदविशेषात्‌ | सब द्वेघा नित्यानित्यमेदात्‌। सब त्रेघा ज्ञाता 

ज्ञानं ज्ेयमिति | सर्ब॑ चतुद्धों प्रमाता प्रमाण श्रमेयं प्रमितिरिति | एवं चथा- 
सम्भवमन्ये5पीति । तत्र परीक्षा- 


इस प्रकार संसार के सम्पूर्ण पदार्थों के अमाव के वाद का जितना हो विचार किया 
अकार से ब्समें युक्ति नहीं मिलती, अतः सबेबा असंगत दे ॥ ४० ॥ 
(५१ ) संख्येकान्तवाद निराकरण प्रकरण 
पक दो तत्व वास्तविक पदार्थ है-दो दो तत्व हैं--तीन ही तत्व हैं, चार दी तत्व हैं-- 
पाँच ही तस्ब हैं, ऐसे ये संख्या के नियमितवाद भी दैं, जो नैयायिकों के सिद्धान्त के विरुड हैं, 
उनका शूज्यवाद के खण्डन के पश्चात ख्रण्डन करने के छिये यह प्रकरण किया नाता है अर्थात 
संख्या के नियम मानने के वादों की परीक्षा को जाती है। यहाँ पर दो तत्व भादि संख्या के 
नियमवादों को कट्दा जाता है--क्योंकि उनमें नेयायिकों को अमिमत समुक्नय का विरोध नहीं है 
देसा नहीं कहा जा सकता, क्योंकि दों दी तत्व हैं देसे नियमित वाद में दोनों के नित्य होकर 
कार्यों में उपयोग इोने से कदाचित सामर्थ्य नहीं बन सकेगी । ऐसा ज़ित्वादि वाद में भी देख लेना 
चाहिये । जिसमें प्रथम एक संझ्या का नियमवाद दे कि--अद्या दैतवादी ( वेदान्तियों ) का। 
( उसीको संक्षेप से सिद्धान्तसूत्र के अवतरण में भाष्यकार सूचना करते हैं कि )--सम्पूर्ण संसार में 
'क दो तत्व है, क्योंकि संसार के सम्पूर्ण पदार्थों को वास्तविक ्द्मा का सत्तारूप से अनुगम होता है, 
अर्थ सम्पूर्ण पदार्थों की सत्ता में कोई विशेषता नहीं है। सम्पूर्ण संसार के पदार्थ नित्य तथा अनित्य 
भेद से दो दी हैं। ( यहाँ पर प्रथम एकतत्ववाद का आशय यह है कि यह दिखाई पढ़ने वाला 
नाम रूपादि संसार प्रकाररूप का एक ख्द्मा से मिन्न ोता दुआ प्रकाशित नहीं हो सकता, क्योंकि 
जड़ का स्वयं प्रकाश नहीं हो सकता । अतः ज्ञान से मिक्न जड़नामरूप संसार का प्रकाश न हो सकने 
से एक ही ज्ञान का यद रुम्पू्ण विवते ( प्रतीत होने वाट ) जगत है यहा संगत है। 'प्रकाशरूप 
घट पट भादि उत्पत्ति तथा नाश धर्म वाले परस्पर मिन्न हैं क्‍या ऐसा दी न माना जाय” ऐसी यहाँ 
झंका नहीं दो सकती, क्योंकि उनके भेद के ज्ञान में कोई प्रमाण नहीं दै, क्‍योंकि वद मेद जो 
जिससे भिन्न द्वोता दे उन दोनों के ज्ञान से जाना जायगा। परस्पर विकक्षण अनेक शान 
स्वरूपमात्र से परस्पर के स्वरूप को न जानने के कारण दूसरे ज्ञानों को जानने का द्वी उत्साह 
नहीं कर सकते तो भेद को करना तो दूर रहा । क्योंकि निपेष योग्य तथा निषेध के आश्रय का 
ज्ञान जिसमें कारण द्वोता है, ऐसा भेद का शान अपने कारण के समय में उत्पन्न नहीं हो सकता-- 
क्योंकि बाएँ तथा ददिने सींग के समान उनका कार्यकारणमाव नहीं हो सकता। “एक क्षणिक 
विज्ञान निषेष योग्व तथा नियेष के झाधार दोनों को अद्ृण करने के पश्चात भेद को भो प्रहण 
करता है! देसा क्षणिकविज्ञानवादी बौद्ध नहीं कद सकता, क्‍योंकि क्षणिक पदार्थ में क्रम तथा 
( अक्रम ) एककाल में व्यापार क। सम्बन्ध नहों हो सकता। और एक विज्ञान निषेब योग्य तथा 
निषेध के अधिकरण को ग्रहण करता है और दूसरा शान निपेष करता है। देसा बौड़ का कहना 
संगत नहीं दै, क्योंकि ऐसा मानने से मैत्र से शृद्दोत निदेध और निपेधाधिकरण में भौ मैत्र को 
निपेषज्ञान होने + 78४ शान को स्वरूप का ग्रहण द्वोना दी उसके निषेष का ग्रदण है! ऐसा 
कद्दना मी अधुक्त है, क्योंकि सा तब दो सकेया यदि स्वरूप तथा उससे मिन्न से उसका भेद बह 
दोनों एक हों। उसमें मावपदार्थ क्या भेद स्वभाव है-अथवा भेद भावस्वरूप हैं ये दो कल्प हो 


जाय उपरोक्त 


क्‍ 


संख्यैकान्तावादनिराकरणप्र० ] श्भाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस प्ष 


सह्नयैकान्तासिद्धिः कारणानुपपच्युपपत्तिभ्याम्‌ ॥ ४१ ॥ 

सकते हैं । जिनमें प्रथम कल्प में व्यावृत्ति के तुच्छ (असव ) दोने के कारण ड्सके स्वमाव वाछे 
भावपदार्थ मी तुन्‍्छ ( असत ) दो जायेंगें। मिससे दूसरे प्रकार को उक्ति से यह शुल्पवाद दी 
डोने को आपत्ति आ जायगी। और द्वितीय कल्प में विधिरूप माव दी च्याइत्ति है, इस कारण 
विधिरूप दोने से उनकी व्यावृत्ति न दो सकने से वस्तुतः वे भावषदाय परस्पर में मिन्न न होंगे। 
इसो आशय से माष्यकार ने कहा दै 'सद्विशेषात्‌” जिसका यह तात्पयें है कि हम अनादि- 
अविा के सम्बन्ध से प्रतीत न दोनेवाले भावपदार्थों के भेद का निषेष नएँ करते, तथा शाता का 
ज्ञान से भेद है इस विषय में भी कोई प्रमाण नहीं है, क्योंकि सत का विशेष नहीं है। अतः 
ज्षेय ( जानने योग्य ) विषय पदार्थों का परस्पर तथा शान से भेद नहीं है और ज्ञाता का ज्ञान से 
एवं शानों को परस्पर में भेद नहीं है इसलिये प्रकाशस्वरूप हो 'नामरूप प्रश्न बह्म है! इस 
अ्रकार अदैतवाद ( एकतत्ववाद ) की सिद्धि होती है। दूसरे 'दो तत्व हैं! इस वाद का यह 
भाशय है कि नित्व तथा अनित्य दो प्रकार के पदाथ को संसार के सम्पूर्ण तोसरा प्रकार नहीं दे 
जिससे संसार के पदार्थ तीन या चार प्रकार के सिद्ध दो सकें। यही दो प्रकार हैं, ( आगे तीसरे 
संख्या के नियमवाद को दिखाते हुए भाध्यकार कहते हैं कि )--छाता (जानने वाछा ), जान, 
और ज्षेय ( जानने योग्य ) विषय ऐसे संसार में तोन ही प्रकार के पदाथ हैं। ( इसमें शानपद से 
ज्ञान का करण डिया जाता है, क्‍योंकि जानना मो जानने योग्य होने के कारण शेय (विषय ) ले 
भिन्न नहीं दोता, ऐसी वाचस्पतिमिअ ने यहाँ व्याख्या को है। ( इसो प्रकार प्रमाता, प्रमाण, प्रमेय 
तथा प्रमिति ऐसे चार दी प्रकार के पदार्थ संसार में हैं, ऐसा चतुर्थ ( चार ) संख्या के नियम का 
बाद है । इसमें यदि प्रमाणादिकों से मिन्न प्रमिति ( शान) नामक तत्व न माना जाव तो--प्रमा 
( ज्ञान ) नामक प्रधान क्रिया के न इ्लोने से प्रमाता आदि कैसे सिद्ध होंगे, और बिना प्रधान 
क्रिया के एक वाक्‍्यता या कारकों को विचित्रता कैसे होगी फू अवस्थारूप प्रमा (शान ) के 
पश्चात्‌ द्वोने बाले प्रमेय न्‍्यवद्वार का हम निषेष नहां करते, किन्तु इससे यद्द नहीं हो सकता कि 
प्रमा दूसरा तत्व नहीं है )। (इस प्रकार के ऐसे और मी एकान्त संख्या ( नियम ) वादों की 
सूचना करते द्वुए भाष्यकार कहते हैं कि )--श्सो प्रकार और मो दूसरे ययासम्भब संख्या के 
नियमबाद द्वो सकते हैं। अर्थात्‌ प्रकृति और पुरुष (आत्मा) ये दो दी पदार्थ हैं ऐसा एक 
दूसरा भो दैतवाद दहै। रूप, संज्ञा, संस्कार, वेदना और अनुभव ऐसे पाँच क्रिया दी तत्व हैं ऐेसा 
पंचत्य ( पाँच संख्या नियम ) बाद और पशु, पाश, उसका उच्छोद, और ईश्वर देसे चार हो तत्व 
है देसी एक चार तत्वों का भी वाद है, यह जान लेना चाहिये )। (इस सम्पूर्ण उपरोक्त वादों 
का खण्डन करते हुए भाष्यकार उन बादों को परीक्षा का प्रस्ताव करते हुए सिद्धान्तसूत्र का 
अवतरण देते हैं कि )--उनमें परीक्षा को जाती है-- 

पद्पदार्थ--संख्यैकानासिद्धिः र तत्वों के संख्या का नियमवाद सिद्ध नहीं हो सकता, कारणा- 
जुपपत्युपपत्तिम्यास्‌ > प्रमाण के न होने तथा होने के कारण ॥ ४१॥ 

भावार्थ--उक्त तत्वों के संख्या का नियम मानने में यदि प्रमाण नहीं है तो उसमें प्रमाण न 
दोने से एक मह्मा दी तत्व है इत्यादि तत्वों को संख्याओं का नियम सिद्ध न दोगा। भौर यदि 
प्रमाण है तो प्रमाण के अधिक दोने के कारण भो तत्वों कौ एक दो आदि संख्या या नियम नहीं 
हो सकता ॥ ४१॥ 


जछक्द स्थायदर्शानस्‌ [झ० ४, आ० १, सू० ४१ 


यदि साध्यसाधनयोनौनात्वम्‌ ? एकान्तो न सिद्धथति व्यतिरिकात्‌। 
अथ साध्यसाधनयोरभेदः ? एबमप्येकान्तो न सिध्यति साघनाभाबात्‌; न हि 


( इसी आश्यय से साध्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--यदि नियमवादी साध्य तथा साधन का 


परस्पर में मेद मानते हों तों-संख्या का नियम नहीं वन सकता, क्योंकि साध्न ( प्रमाण ) 
साध्य ( नियम ) से मिक्ष है। और यदि संख्वाओं के नियम को मानने वाका यदि साध्य और 
साधन ( प्रमाण ) क। मेद नहीं मानता तो भी तत्वों के संख्याओं का नियम साधन ( प्रमाण ) के 
न दवोने के कारण नहीं बन सकता, क्‍योंकि बिना साथन (प्रमाण )-के किसी प्रमे ( विष्य ) 
की सिद्धि नहीं द्ोती। (यहाँ तातवय॑शीका में विस्तार से देसा कह्दा है कि )--यदि अबयब के 
बिना यह सम्पू्ण संसार के पदाये एक हैं, दो हैं, तौन हैं, अयवा चार हैं, देसा प्रतिज्ञा का 
आये हो तो उसमें साथक् देत पमाग देना दोगा, क्योंकि साध्य ही साधन नहीं द्ोता। ऐसा होने 
से साधन के साध्य से मिन्न दोने के कारण तत्वों के संख्या का नियम नहीं बन सकता। जिनमें 
बेदान्तियों का एकतत्ववाद इस कारण नहीं हो सकता कि--कोई भो संसार में स्वयं जानने 
योग्य नहीं है, क्योंकि शान, प्रदीप, श्त्यादिक भी दूसरे से जाने जाते हैं। ( पदार्थ जिस प्रकार 
शान से मिन्न होते हैं ऐसा हम क्षणिकविज्ञानवादी के मत का ख़ण्डन करने के समय आगे 
कहेंगे ) यह “बान से अधथे का मिन्न होने का ज्ञान नहीं हो सकता? देसा पू्पक्षो नहीं कह सकता, 
क्योंकि मैं इस पदार्थ का अनुभव करता हूँ, इस प्रकार अदंविषयता को छोड़कर पीत एक आदि 
से मिन्नरूप नौल्युणका झ्हभ प्रत्येक आत्मा को होता है, इसो प्रकार परस्पर में मिन्न नौल 
आदिकों का भौ झनुभव प्राणिमात्र को हुआ करता है। नहीं तो 'बट को छे आओ? ऐसा कहने 
पर नेत्र बन्दकर झुनने वाला सो आयगा--और सो जाओो ऐसा कहने पर सुनने वाल्म जल को 
हे आएगा, क्‍योंकि किसी प्रकार किसो पद के जर्थ का उे विवेक नहीं है। यह भी वेदान्ती का 
कथन अयुक्त हैं कि--'भनिव॑चनौय अविधा के कारण यह संसार में भेद का व्यवद्दार होता हैः 
क्योंकि इस अनिव॑चनोय ख्याती ( सिद्धि ) का हम पूर्वन्ध में दो ख़ण्डन कर आये हैं। हस 
कारण प्राणिमात्र के अनुमव से सिद्ध इस प्रत्यक्ष सांसारिक भेद व्यवद्ार का केवल कारण अदा का 
आुख देखकर खण्डन नहीं दो सकता, किन्द स्पष्ट दिखाई पढ़ने वाले संसार के कार्यों के मेदों 
को ज्ञान से ऐसा उसका कारण मानना द्वोमा जिस कारण से यह सम्पूर्ण संसार के अर्थ उत्पन्न हो 
सकें! जो प्रत्क्षसिद्ध है। क्‍योंकि नील गुण को जानने वाला मनुष्य पीत, रक्त आदि गुर्णो में 
से उसके भेद को चश्षुन्द्रिय मे संयुक्त नौले पदार्थ में वह नो विशेषण है, इस इन्द्रिया् 
सक्षिकर् से उपरोक्त भेद का उसे ज्ञान होता है। क्‍योंकि नोरू को यह नोल है देसा अनुभव 
करता हुआ पुरुष, तथा पीत को यह पीत है ऐसा अनुभव करता हुआ दी पुरुष अथवा 
उत्का स्मरण करता हुआ, केवल रूप से दोनों में परस्पर का मेदज्ञान न दोने पर भी नौक से 
प्रीत का निषेष होता है, और नौक निषेध करता ऐं इस प्रकार जान सकता है। यदि रूपमात्र से 
भेद की प्रसिद्धि नहीं होती तो उसको भेद से प्रसिद्धि हो सकती है, ऐसा नहीं कहा जा सकता 
जिस अमेद के कथन से जिन दोनों नील और पीत के स्वरूप का ज्ञान हुआ है, देसे नौक और 
पीत दोनों का परस्पर में अवधि तथा अवधि वाका यह भाव न होगा, अतः उन दोलों को प्रदण 
कर अ्रत्यक्ष से उन दोनों के भेद को भी जानना झक्‍य है, अतः वेदान्तियों का एकतत्ववाद 
असंगत है, इसो से कद्दा है-अन्योन्यसंश्रयात्‌ ( परस्पर के आधार से ) भेद्‌ः ( भेद ) न 


संख्यैकान्ताबादनिराकरणप्र* ] सभाब्यहिन्दीब्यास्योपेतस घ०्छ 


न कारणावयवभावात्‌ ॥ ४२ ॥ 
न सद्नयैकान्तानामसिद्धि, कस्मात्‌ ? कारणस्यावयवभावात्‌ | अवयबः 
कश्बित्‌ साधनभूत इत्यव्यतिरेकः | एवं द्वैतादीनामपीति ॥ ४२ ॥ 


निरबयवत्वादहेतुः ॥ ४३ ॥ 
कारणस्यावयवभावा दित्यहेतु: । कस्मात्‌ ? सर्वमेकमित्यनपबर्गेण भ्रतिज्ञाय 


( नहीं होता ) प्रमान्‍्तरसाधनः ( दूसरे यथा ज्ञान का साधक) तस्मिन्‌ (उसमें) इदं 

(यह है ) न ( नहीं ) अयं ( यह है ) इति ( इस प्रकार ) बस्तुमेदं ( पदाये के भेद के ) बिना 

(बिना ) न ( नहीं दोतो ) 'धजीः ( बुद्धि ) इति ( ऐसा) | इसो कपन से प्रमाता ( शञाता )से 

अमा ( छ्वान का ) भेद मो कट्दा गया। उन प्रमाता प्राणियों को नाना प्रकार के छुख तथा दुस्खों 
के भोग की व्यवस्था के कारण बढिरा, अन्या श्त्यादि प्राणियों के भेद होते हैं, तथा मुक्त और 

संसारी प्राणियों का विभाग दोने के कारण भी प्राणियों का भेद दै यद अनुमान से सिद्ध दोता है 
क्‍योंकि एक दो आध्मा में बिना क्रम के कोई विरुद्ध धमं का सम्बन्ध नहीं है। इस कारण प्रत्यक्षादि 
प्रमा्ों से विरुद्ध होने के कारण अमेदरूप मुख्य अयुक्त अरे को कइने वाला एक ही तत्व हैं ऐसी 
डुतियाँ सुख्य अथ को छोड़कर 'यजमान भ्रस्तर है, यूस सूर्य है' इत्यादि हुति के समान- 
छाक्षणिक वृत्ति को दी ग्रहण करती है, यद्द सिद्ध होता है, अतः वेदान्तियों का एक अद्धारूप तत्व का 
बाद सर्वथा असंगत दे । इसी प्रकार साध्य ( दो, तीन, या चार ही तत्व दें ) इन संख्या के नियम- 
बादों का भी साध्य से साधन ( प्रमाण ) का भेद होने से खण्डन जान छेना चाहिये ॥ ४१॥ 

( पूर्पक्षबादी के पक्ष से भाक्षेप करते हुए सूत्रकार कएते हैं )-- 

पद्पदार्थ--न् 5 नहीं ( संख्या का नियम असिद्ध नहीं है ), कारणावयवभावाद्‌ 5 कारण के 
अबयव एकदैश होने से ॥ ४२ ॥ 

भावार्थ--फिसो साधनरूप अवयव के इस तत्व संख्या के साथ अमेद होने के कारण एक 
दो आदि तत्वों के संख्यारूप साध्य का नियम असिद्ध नहीं हो सकता, अतः तत्वों के संख्याओं का 
नियमबाद ठीक दो है ॥ ४२॥ 

(इसी आशय से पूव॑पक्ष सूत्र की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--एक दी तत्व है, दो दो 
हैं, इत्यादि तश्वों के संख्या का नियम जसिद्ध नहीं है। ( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर )-कारण के 
अवयब होने के कारण । क्योंकि इस तत्व का सापक कोई अवयव है, अतः पक संख्या का और 
उसके साथक का भेद नहीं है। इसी प्रकार दो तत्व हैं, इत्यादि संख्याओं के नियम में भौ जान 
लेना चाहिये ॥ ४२॥ 

( इस आश्षेप का सिद्धान्तिमत से सूत्रकार खण्डन करते हैं )-- 

पद्पदार्थ--निरवयवतत्वात * अबवव रदित होने के कारण, भ्देतु  'कारण के अवबव 
होने से? यह पूवपक्षी का देत॒ दुष्ट देतु है ॥ ४३ ॥ 

भावार्थ--एक ही हद्धा तत्व है इस प्रकार भद्दैतता को सिद्ध करने के लिये कारण के अबयब 
होने से यह दिया इज पूव॑पक्षी का तु दुष्ट देतु है, क्‍योंकि सम्पृणं जगत प% शद्मा दो दे ऐसी 
किसी को न छोड़कर की दुई प्रतिश। का उससे भिन्न देतु ही नहीं हो सकता ॥ ४३ ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सिडधन्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-पूवंपक्ो का कारण के 

आअवयव दोने से यद्‌ तत्वसंख्या के नियम का साधक देतु वुष्ट देव है। (प्रश्न )--ज्यों 


्त्म अमानदशग।[ झ० ४) १; सूट ४३०४४ 


कस्य चिदेकत्बमुच्यते तत्र व्यपवृक्तोडबयबः साधनभूतो नोपपद्मते एवं द्वैता- 
दिष्यपीति | ते खल्विमे सह्न-येकान्ता यदि विशेषकारितस्यार्थभेदविस्तारस्‍्य 
अत्याख्यानेन वर्चन्ते ? प्रत्यक्षानमानागमबिरोधान्मिथ्यावादा भवन्ति। 
अथाभ्यनुज्ञानेन वत्तस्ते ? समानधमंकारितोउर्थसडशप्रदो विशेषकारितश्ार्थ भेद 
इति एबमेकान्तत्वं॑ जह॒तीति | ते खल्वेते तत्त्वज्ञानप्रविवेकार्थमेकान्ताः 
परीक्षिता इति ॥ ४३॥ 

है इति त्रिभिः सूत्रे: सल्ड-यैकान्तवादनिराकरणप्रकरणम्‌ | 

श्रेल्थभावानन्तरं फल्ममू, तस्मिन्‌- 

सद्यः कालान्तरे च फलनिष्पत्तेः संशयः ॥ ४४ ॥ 


(उत्तर )--सम्पूर्ण संसार एक ही जह्मतत्वरूप है ऐसी किसी पदार्थ को न छोड़कर प्रतिशाकर 
दक दी तत्व पूवपक्षी वेदान्ती कदता है। उस प्रतिज्ञा में उससे भिन्न कोई साथक नहीं दो सकता 
क्योंकि इस प्रतिज्ञा में उसने सवंपद से किसो को छोड़ा दी नहीं है। इसी प्रकार दैत आदि तत्व 
संख्या नियम में भी जान छेना चाहिये । अ्थांव यदि साध्य का कोई भवयव दो तो संख्या का 
नियम दी नहीं दो सकेगा क्योंकि सम्पूर्ण संसार एक दो दे इसी प्रतिज्ञा में संसार के किसों भो 
पदायें को छोड़ा नहीं है जिससे उसकी सिद्धि हो सकेगो। (उक्त तत्व संख्या के नियमवादों का 
विकल्प पूव॑ में खण्डन करने के लिये आगे माष्यकार कद्ते हैं कि )--वें ये सम्पूर्ण तत्वों के संख्या 
के नियम के वाद ( मत) संसार में प्रसिद्ध वक्ष, मनुष्य आदि विशेष अर्थों से होने वाले पदार्थों के 
विश्वेष विस्तारों का खण्डन करें तो प्रत्यक्ष, अनुमान तथा शब्दप्रमाण का विरोष भाने के कारण 
मिथ्याबाद हैं यह सिद्ध दोता है। और यदि वक्त संसार के सम्पूर्ण पदार्थ विशेषों को मानकर 
सत्व संख्याओं का नियम हो तो, समान धर्म को लेकर पदार्थों का संग्रद, ठथा विशेष बर्मो को 
लेकर पदार्थों का विशेष दो सकता है, जिससे संसार के प्रदार्थों के तल्वसंख्याओं का नियम नहीं 
हो सकता । ( उक्त सम्पूर्ण इस प्रकरण के भर्थ को समाप्त करते हुए आगे भाष्यकार कहते हैं कि )-- 
हम पूर्वोक्त तत्वसंख्याओं के नियमों के वादों को तत्वश्ञान के विवेचन के लिये यद परीक्षा 
सूत्रकार ने की है। अर्थाद “अद्वैत! आदि तत्वसंख्या का नियम मानने वालों के मत में 
प्रेल्वसाव वास्तविक नहों द्वो सकता, किन्तु कल्पनामात्र होगा, केबल प्रेल्यभाव हो नहीं किन्द 
प्रमाणादि पोडश्ञ पदार्थ मो कैवक कल्पनामात्र दैं ऐसा मानना पढ़ेगा। इस कारण इनका जो 
तत्वज्ञान है, उसका विवेचन करने से दी तत्वशान का निर्भव द्ोता है इस कारण द्वी तत्वसंख्या 
नियमों की परीक्षा की गई है। अांद जितना यहाँ विचार किया गया है वह अप्रस्तुत न दोने 
पर भी प्रस्तुत प्रेत्यसाव को सिद्धि में उपकारों है। इसी प्रकार पूर्व में दिखाए हुए आठ प्रकरण 
असर्तुत न होने पर मी आगे के प्रेत्यमाव प्रकरण में उपयोग होने से संगत होते हैं, यद मो जान 
लेना चाहिये ॥ ४३ ॥ 
(१२ ) फ़लपरीक्षा-प्रकरण 

उद्देशक्रम के अजुध्तार प्रेत्ममाव के पश्चाद फलरूप भ्रमेयपदार्थ के परीक्षा का प्रस्ताव करते 
हुए पूर्वपक्षसूत्र के अवतरण में माध्यकार कहते हैं कि--प्रेत्यभाव प्रमेय के पश्चात उक्त रूप प्रमेय- 
पदार्थ है, उसमें-- 

पदुपदार्थ-सब्यः 5 उसी काल में, कालान्‍्तरे च 5 और दूसरे काल में मो, फलनिष्पत्तेः> फल 


को सिद्धि होने के कारण, संशयः > संदेद द्ोता है ॥ ४४ ॥ 


फलपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ जण्क 


पचति दोग्धीति सद्यः फलमोदनपयसी, कर्षति वपतीति कालान्तरे फल 
सस्याधिगम इति । अस्ति चेयं क्रिया अम्निहोत्रं जुहुयात्स्वगंकाम इति एतस्या: 
फले संशयः ॥ ४४॥ 


न सच्चः कालान्तरोपभोग्यत्वातू ॥ ४५॥ 


भआावार्थ--प्काता है, दु॒ता है, इन क्रियाओं का मात, दूध, श्त्यादि फल उसी समय में होता 

है । तथा खेत जोतता है, बीज बोता है श्त्यादि नोतने बोने श्त्यादि क्रियाओं का फल बान की प्राप्ति 

।; कालान्तर में भो देखी जाती है, अतः स्वये को इच्छा करने वाला अग्निहोत्र हवन करे । इन वेदोक्त 
| हवनादि कर्मों का फल तत्काल दवोता है, अथवा काडान्तर में यह रन्‍्देद होता है॥ ४४ ॥ 

( इसी आशय से :पूर्वपक्षसूत्र की भाष्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--'रसोई करता है, पकाता 
है, दूध दुहता है! इन क्रियाओं का भात तयार द्वोना, तथा दूष प्राप्त होना, यह फछ उसी समय 
होता है । और खेत जोतता है, बीज बोता है, इत्यादि क्रियाओं का धान्यप्राप्तिर्प फल कालछान्तर 
में द्वोता है। “अग्निद्दोत्र हवन स्वर्ग की इच्छा से करे-श्स वाक्य में बेदों में का इआ मो 
क्रिया दी दै। अतः इस इृबनक्रिया के स्वगंप्राप्तिल्प फ़ल में सन्देह धोता हे कि-हवन से 

स्वगंरूप फल तरकाल होता है अथवा कालान्तर में ! ( किन्तु इस माध्यकार को उक्ति में परिशुड़कार 
ज्दयनाचार्य ने अपनी ऐसी अभ्द्धा प्रगट कौ है कि )--सामान्यरूप से फक को लेकर वह 
तत्काल द्वोता है या काछान्तर में ऐसा संशय नहीं हो सकता, क्योंकि छोकब्यवह्दार में पाकादि 
क्रिया का फर तत्काल में दोता है, यद उस धर्मों पाक के आइक प्रमाण से ही सिद्ध है। सो 
प्रकार स्वर्ग फल भी कालान्‍्तर में होता हे यह दोनों को सहमत है, अतः धर्मी क। मेद होने से 
पाकादिकों का तत्काछ फल होता है भर स्वर्गांदि फल काहान्तर में यह भी सन्देह नहीं हो सकता । 
इस कारण संशय का यदाँ यह दूसरा हो स्वरूप दे कि क्रिया में ही देसा संशय होता दै क्योंकि 
चेतन प्राणियों की किसी कर में प्रवृत्ति तत्काल फल देती है जैसे पकाता, दुइता इत्यादि, और 
कोई कालान्तर में फल देने वालो द्वोतो है, जैसे खेत को जओोतना, बौज को बोना श्त्यादि । इस 
कारण एक पक्ष का साथक तथा दूसरे पक्ष का वाषक प्रमाण न होने के कारण यागादि क्रिया में ही 
सन्देह होता है कि यद तत्काल फल देतो है था कालान्तर में मिससे क्रिया दोना हौ संशय का 
विषय है नकि फल होना। ( किन्तु मेरी सम्मति से यह उदयनाचाय॑ कौ समाछोचना असंगत है 
क्योंकि यद् फल की परीक्षा होने से फल में ही संशय दिखलाना उचित हैं और इसी कारण सूत्रकार 
तथा आष्यकार ने भी फछ में ही संशय दिखाया है नकि क्रिया में यह स्वयं पाठक समझ 
सकते हैं ॥ ४४ ॥ 

इस प्रकार संशय दिखाकर--'उप्तमें श्लोक में यश, तथा अपयश इत्यादि फल दो सकने से 
शक, अड्ड्टफल नहीं दो सकता'--ऐेसे बिना सूत्र के पूवंपक्ष पर सिद्धान्तिमत से सुत्रकार 
कहते ं-- 

पदुपदार्थ--न 5 नहों, सथः ८ तत्काल ( फ़ ), कालान्तरोपभोग्यत्वाद > दूसरे समय में 
ओोगयोग्य दोने के कारण ॥ ४५॥ 

आावार्थ--अश्निद्दोेश्रादि इवनकर्म का फल 'स्वर्गंकामः' इस विधि ते झनाई देता है, 
जो इबन करने वाले झरोर के छूटने के पश्चात दूसरे द्वी झरीर से मिलता है, इस कारण जिस 
अकार स्वामी की सेवा करने के पश्चात द्वी कालान्तर में ग्राम भादि इष्फ़ल को सेवक को प्राप्ति 


ज३० , न्यायदर्शनस्‌ [ ञझ० ४, आ० १, सू० ४४ 


स्वर: फल॑ श्रुयते तब मिन्नेडस्मिन्देदभेदादुत्पद्यते इति ॥ 2५॥ 


होती है उसी प्रकार यज्ञ-यागादि वेद तथा शास्त्रों में कद्दे हुए कर्मों का फल मो कालान्तर में दी 
डोता है नकि तत्काल यह तिद्ध होता है ॥ ४५ ॥ 

( श्सो आशय ले श्षिद्वान्ससूत्र को साध्यकार ब्याख्या करते हैं कि )--'अश्निह्ोत्रं खहुयात्‌ 
स्वर्गकाम? इत्यादि कर्मविधि के वाक्य में स्वर्ग हो अग्निहोत्र इवन का फ़ है ऐसा सुनाई 
देता है। और वह इस हवनकम करने वाले शरोर के नष्ट होने के पश्चात दूसरे झरोर में ही 
उत्पन्न होता दै, इस कारण जिस प्रकार आमादि प्राप्ति को इच्छा से स्वामी को सेवा करने वाले 
सेवक को कुछ काल तक सेवा करने के पश्चात दी कालान्‍्तर में ग्रामादि फल प्राप्त होता है नकि 
तत्कारू उसी प्रकार अग्निदोत्न हवन के कमे करने वाले को भी स्वगें आदि फल कालान्तर में 
दूसरे शरीर में ही भ्राप्त होता है, नकि उसी काल तथा उसी शरोर में प्राप्त दोता है यद सिद्ध 
होता है। (यद्द सूत्र नहीं हैं क्‍योंकि न्‍्यायसूचौनिवम्प में नहीं मिलता ऐेसा कुछ विद्वानों का 

अत है और तात्यबंटीका में इसे भाष्य माना है, किन्तु वार्तिक में तथा प्राचीन पुस्तकों में मौ 
सूतरूप से यूहदीत होने से यह सूत्र दी दे ऐसा सिद्ध दोता है। ( इस अधिकरण का भर्थे तापें- 
टोका में इस प्रकार विस्तार से दिखाया है कि )-यशञ, जप, तप आदि कर्म करने के पश्चात 
डुगख और इस होक में अझंसारूप फल मो प्राप्त दोता है, क्योंकि विद्वित कर्म करने वाले को लोक 
में 'बढ धर्मात्मा, यह सब्नन है? देसी प्रशंसा हुआ करतो है। तो क्या इतना इदलोक में धोने 
जाछा ही उपरोक्त फल है अथवा कोई परलोक में होने वाला भो इन विदछवित कमों का फल है, 
यह सन्देश दोता दैं। जिसमें ऐसा पूर्वपक्ष दो सकता है कि--यश्ष-यागादिकों का स्वरूप तो 
कालान्तर में होने वाले पारलौकिक स्वर्गादे फल में कारण हो नहीं सकता, और यदि बहुत पूर्वकाू 
में किये विहित कमों के नष्ट हो जाने के कारण उनसे उत्प्न अपूर्व ( अडष्ट ) नामक बीच में 
ड्यापार माना जाय तो बहुत से प्रधान तथा अंग कर्मों के अपूर्व मानने होंगे। और वे मो उत्पन्न 
डोते ही तो स्वयांदि फल को दे नहीं सकते, इ्स कारण उसमें दूसरे सहायकों को कल्पना करनी 
होगो इस प्रकार भद्टष्ट की कल्पना करने में गौरव तथा प्रशंसा इस्थादि प्रत्यक्ष फल का बाध न 
हो सकने के कारण भो इन यज्ञादिक कर्मों का पारलौकिक स्वर्गांदि फल नहीं है, किन्तु प्रत्यक्ष 
दिखाई देनेवाछा उपरोक्त ऐहिक हो फल है, ऐेसा मानना छचित है। उसमें दुःख फल मानने से 
कर्म के उपदेश में व्याधात भाने के कारण छोक में प्रशंसा इस्यादिक हो फल मानना 
डबित दै। यही सुख का कारण होने के कारण स्व्यांदि फल कहा जाता है। दुःख के कारण 
में भो स्व पद का प्रयोग होता है। क्योंकि व्यवद्ार में मी “चन्दन स्वर्ग है” सूक्ष्म अच्छे वार 
स्वर्ग है? ऐसा कहा करते हैं। इस पूवंपक्ष का सिद्धाग्तिमत से ऐसा समाधान है कि--यत्‌ (जो ) 
न (नहीं) दुःखेन (दुःख से ) संमिन्तं (मिलाहो), न च(ओऔर नह्ो) ग्रस्त ( नष्ट ) 
अनन्तरं (पश्चात )। अभिलापोपनीत्वं च (जौर इच्छा सै प्राप्त दो ), तत्‌ (बह ) सुख 
( विशेष घुस ), स्व-्पदास्थद्स ( स्वगं इस पद में स्वपद का अर्थ है )। इस अर्थवाद से सुख- 
विज्वेष को कद्दता हे ऐसा निश्चय किया गया दै। उस झुख के वाचक होने से दो चन्दनाविकों में 
मो उस स्वर्गपद का प्रयोग होने से यह स्वगंपद अनेक अ्थों का वाचक है, ऐसा नहीं कहा जा 
सकता, क्योंकि “अन्यायश्रानेकार्थश्वम्! एक शब्द के झक्ति सम्बन्ध से अनेक अर्थ मानना 
अनुचित है ऐसा शाखकारों का मत है। इस कारण यद्द स्वग॑पद उपरोक्त सुखविशेष को शक्ति 
सम्बन्ध से कदने के कारण मुख्य अर्थ का कहना दे। अतः 'स्वर्गकामः' इस वाक्य में जब मुख्य 


है, 


फलूपरीक्षाप्रकरणम्‌ ) खभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस है] 


न सद्यः झआमादिकामानामारम्भफलमिति-- 
कालान्तरेणानिष्पत्तिहतुबिनाशात्‌ ॥ ४६ ॥ 


ध्वस्तायां त्र्नत्ती श्रवृत्ते: फलं न कारणमन्तरेणोत्पत्तुमंदति, न खलु वै 
बिनष्टास्कारणात्किब्िदुत्वग्यते इति ॥ ४६॥ 


आ्राबू निष्पत्तेबश्षफलवत्तत्स्यात्‌ ॥ ४७ ॥ 


अर्थ हो सकता दै, तो गौण ( छाक्षणिक ) अर्थ को छेना डचित नहीं दे । अनेक अर्थों के कल्पना के 
अय से मुख्य अथे को छोड़ना उचित नहीँ है, क्योंकि प्रमाण से सिद्ध विषय में नियोग ( ऐसा हो 
बह आज्ञा ) तथा पर्यनुयोग । ( ऐसा क्यों ) ऐसा प्रइन भी नहीं दो सकता । इसी कारण--शाल्ों में 
झुने हुए अर्थ की सिद्धि के लिये न झने हुए अर्थ को के आने के छिये यतन करना चाहिये, नकि 
अश्चुत की कल्पना से जो छत है, उसका अनादर करना चाहिये। अर्थात्‌ प्रमाण हो तो बहुत से 
ओ भद्ृष्ट ( न देखे हुए फर्लो को कल्पना करना बुक्त द्ोता दे ) ऐसा भो विद्वानों का मत है। यश, 
याग, जप, तप आदि कर्मों का उसो समय दिख्वाई पढ़ने वाछा प्रशंसा भादि फल नहीं दो सकता, 
क्योंकि जो कर्म करने वाले धर्मात्मा प्राणी गुप्तकूप से उक्त कर्मों को करते हैं उनको लोक में 
अशंसारूप फल नहीं द्वोता। झतः सूत्रकार ने सूत्र में न सद्य/ ऐसा नहीं कद्दा है यह सिद्ध 
झोता है ॥ ४५ ॥ 

इस पर पूव॑पक्षबादी के मत से सूत्रकार पू॑पक्ष दिखाते हैं-- 

पदुपदार्थ--कालान्तरेण + दूसरे काल में, असिशपत्तिः ० कार्य ( फल ) उत्पन्न नहीं हो सकता, 
द्वेत॒विनाशात्‌ 5 कारण के नष्ट दो जाने के कारण ॥ ४६ ॥ 

आवार्थ--यज्ञादि कर्म के पू्वकाल में नष्ट हों जाने के कारण उसका कार्य ख्॒र्गांदि फल 
कालान्तर में नहीं दो सकता, क्‍योंकि उसका कारण यागादि कर्म स्वर्गफल प्राप्ति के समय में नहीँ 
रहता ॥ ४4 ॥ 

( इसी आझय से आध्यकार पूर्वपक्षसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--६ प्रद्ृत्ति ) कर्म के नष्ट 
होने पर उस प्रडृत्ति ( कम ) का फल बिना कारण के उत्पक् नहीं दो सकता, क्योंकि नष्ट कारण से 
कोई भी कार्य संसार में उत्पन्न नहीं होता ॥ ४६ ॥ 

उक्त पूर्वपक्ष का समाधान करते हुए सूत्कार कहते दैं-- 

पद्पदार्थ--प्राक्‌ » पूंकाल में, निष्पत्तेः ७ कार्येसिद्ि के, वक्षफलबत «वृक्ष के फल के 
समान, स्थात्‌ + कोई होगा ॥ ४७ ॥ 

आबार्थ--क्क्ष में जरूलिंचनरूप क्रिया जिस समय में को जाती है उसी कांछ में उस् बृक्ष में 
फल, पुष्यादि कार्य उत्पन्न नहीं दोते, अतः इक्ष के सींचने तथा फल की उत्पत्ति के सध्यकाल में 
न दीखने वाले जिस प्रकार बृक्ष के मौतर अनेक अदृष्ट व्यापार होते हैं, जिनसे वृक्ष सींचने से 
इस बृक्ष में फल पुष्प उत्पन्न हुए ऐसा ब्यवद्वार धोता है, नकि कोई भी सिंचन के नाझ से ब्रक्ष में 
फल होते हैं ऐसा कोई मी प्राणी नहीं मानता । इसी प्रकार यज्ञादि कमे होने के पश्ञाव उसके और 
स्वगांदिरूप फल के मध्य में मो धमें तथा अपमेरूप अद्ष्ट मध्य में एक म्यापार मानेंगे। जो 
काछान्तर में स्वर्गफछ को उत्पन्न करता है, जिससे उत्पन्न होने वाले रवर्गफल को यज्ञादि कम का 
यह फल दै ऐसा मानते हैं ॥ ४७॥ 


इर न्‍्यायदनस [झ० ४, आ० १, सु० ४८ 


यथा फलार्थिना बृक्षमूले सेकादि परिकर्म क्रियते, तस्मिश्व प्रध्बस्ते प्रथि- 
बीधातुरब्घातुना सबगृहीत आन्तरेण तेजसा पच्यमानो रसद्रव्यं निबे्तयति, 
स॒ द्रव्यभूतों रसो वृक्षासुग़तः पाकविशिष्टो व्यूदविशेषेण सन्निबिशमानः पर्णादि 
फल निर्बंतयति, एवं परिषेकादि कर्म चार्थवत्‌ | न च बिनष्टात्फलनिष्पत्ति: | 
तथा भ्रवृत्त्या संस्कारों धर्मौधर्मलक्षणो जन्यते, स जातो निमित्तान्तराजुग्रृहीतः 
कालान्‍्तरे फल निष्पादयतीति । उक्तत्लैतत्‌ ध्ूर्वक्ततफ़लानुबन्धात्तदुत्पत्ति' रिति ॥ 
तदिदं प्राडः निष्पत्तेरनिष्पद्यममानमू- 


नासन्न सन्न सदसत्सदसतोर्वैंधम्यात्‌ ॥ ४८ ॥ 


( इसी आशय से साध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्यास्या करते हुए सूत्र के इृष्टन्त को स्पष्ट करते 
डुए कहते हैं कि )--जिस प्रकार वृक्ष में फल, फूल हों, देसी इच्छा करने वाला प्राणी वृक्ष में जल- 
सिंचनादि क्रिया को करते हैं। जिस जलसिंचन के निदृत्त होने पर वीजरूप पार्यिव ( बातुद्रन्य ) 
जल्धातु से बढुरफर उस बृक्ष के मध्य में वर्तमान तेज से पककर उसमें रसद्रब्य को उत्पन्न करता 
है और दृक्ष में सम्बन्ध रखने वाला द्रव्यरूप रस पाकावस्था को प्राप्त होकर दूसरे व्यूइ ( अवयव 
संस्थान ) विशेष से उस बृक्ष में प्रविष्ट होता हुआ पत्ते, फर, फूछ, आदि फल ( काये ) को उत्पन्न 
(तैयार ) करता है। इस प्रकार वद वृक्ष सिंचनादि क्रिया के नष्ट दवोने पर मी इन ब्यापारों के 
कारण फलादिकों को देने से साथंक द्ोतो है। न कि नष्ट हुए जरसिंचन से पत्ते, फूल, फल, आदि 
काये होते दैं। इसी प्रकार प्रदृत्ति ( कमे करने ) से कम तथा फल के मध्य में धर्म तथा अधर्मे 
जामक भद्ृष्ट एक संस्कार उत्पन्न होता है। और यद् दूसरे चरणों की सहायता से काहान्तर में 
स्वर्गादि फर को देता है। यही पुरवकृत करमो के सम्बन्ध से उस फल को उत्पत्ति होना है देखा 
सुवीवाध्याय के द्वितीय आहिक के ६० वें सूत्र में कह भो चुके हैं ॥ ४७ ॥ 

( आने क्या यद फ़छ उतप्र होने के पूर्व असद है, या सद है अथवा 'सद अस्त दोनों रूप 
है यह विचार करने के छिये पूप॑पक्षिमत से उपरोक्त किसों भा पक्ष में फल हो हो नहीं सकता 
इस आशय के सूत्र का अवतरण देते हुए मध्यकार कहते हैं कि )--वह यह उपरोक्त सिद्ध होने 
बाछा स्व॒यांदि फक सिद्ध दोने के पूर्वकाल में-- 

पद॒पदार्थ--( यह सिद दोने वाला फल उतपक् होने के पू ) न-नहीं है, असत्‌ » अविधमान, 
न नहीं है, सव > विधमान, न नहीं है, सदसत 5 असत तथा सत, सदसतोः >सद तथा असव 
दोनों का, वैधम्याँद » विरुक धर्म होने कै कारण ॥ ४८ ॥ 

भावार्थ--पह उत्पन्न होने वाला स्वयांदिरूप फल उत्पत्ति दोने के पृर्वकार में समवायिकारण 
का नियम होने से असद ( नहीं था ) यह नहीं हो सकता। क्योंकि विशेष कार्यों के छिये विशेष 
कारणों के ग्रहण का नियम है, यदि पूरकाछ में ॥/र्य असद हो तो सम्पूर्ण कार्यों के लिये सम्पूर्ग 
कारणों का अइण द्ोने छमेगा । तथा कार्य के उत्पन्न दोने के पूरंकाल में यदि कार्य विद्यमान ही 
हो तो उसको पुनः उत्पत्ति नहीं हो सकती, इस कारण काये उत्पत्ति के पू्वकाछ में सत ( विधमान ) 
था। यह भी नहीं हो सकता। तथा विदमान (सद ) तथा असत ( अविद्यमान ) इन दोनों का 
परस्पर विरुद्ध धर्म होने के कारण, व्याघात दोष की आपत्ति आने के कारण कार्य उत्पत्ति के पूर्व 
समय में सद तथा असत॒ दोनों रूप दोता है यह भी नहीं दो सकता, अतः स्वर्गांदि फलरूप कार्य 
किसी पक्ष में दो नहीं सकते, अतः फल नहीं है यहाँ सिद्ध होता है॥ ४८ ॥ 


) 


फलपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ ७३३ 
7 निष्पत्तेनिंप्पत्तिध मंक॑नासत्‌ उपादाननियमात्‌ | कस्य चिदुत्पत्तये 
देयं न सर्व स्ब॑स्वेत्यसद्भावे नियमों नोपपद्यते इति। न सतत+ 
प्रागुस्पत्तेबिद्यमानस्योस्पत्तिरजु पन्नेति । सदसत्‌ न, सदसतोवैंधस्यौत्‌ सदित्य- 
थॉभ्यनुज्ञा असद्ति भर्थप्रतिषेधः एतयोव्यौघातो बैधरम्य व्याघातादव्यति- 
रेकानुपपत्तिरिति ॥ ४८॥ 


प्रागुस्पत्तेरुत्पत्तिघर्संकमसदित्यद्धा | कस्मात्‌ 4 
उत्पादव्ययदशनात्‌ ॥ ४९ ॥ 
यत्पुनरुक्त प्रागुत्फत्तेः कार्य नासदुपादाननियमादिति-- 


(इसी आशय से माध्यकार पू्व॑पक्षसूत्र को व्याख्या करते हैं कि)-उत्पत्ति दोने के पूर्व 
समय में उत्पन्न होने वाला काये असव ( अविधमान था) पैसा नहीं कद्दा जा सकता-क्योंकि 
क्यों का अपने-अपने समवायिकारण से उत्पन्न होने का नियम है। क्योंकि किसी पट आदि कार्यो 
को उलन्न दोने के लिये कोई दी तस्त॒ भादि समवायिकारणों को हो लिया जाता है, नकि सम्पूर्ण 
कार्यों के उलपत्ञ होने के सम्पूर्ण कारणों को लिया जाता है, यदि इस काये को उत्पन्न होने के पूर्व का 
काल असत मानें, तो कार्यों के समवायिकारणों का नियम न वन सकेगा तथा उत्पन्न होने के 
पूवेकाल में कार्य की सत्ता मानने पर विद्यमान काये की पुनः उत्पत्ति नहीं दो सकती, इस कारण 
उलत्ति के पूर्वकाल में कार्ये सत ( विद्यमान ) है, यह द्वितोय पक्ष भों असंगत है। तथा सत एवं 
असत्‌ का परस्पर विरोध होने के कारण कार उत्पत्ति के पूर्व में शद तथा भसव दोनों रूप द्ोता है, 
यह भौ नहीं दो सकता । क्‍योंकि सद है ऐसा कहने से पदार्थ को सत्ता का स्वीकार होता है और 
असत है ऐसा कहने से पदाथे को सत्ता का निषेष माना नाता है। इन दोनों सत्‌ तथा अस्त 
विरुद्ध कार्य वाले द्वोने से परस्पर में व्यापातदोष होता दै। जिससे एक ही पदार्थ सद्‌ तथा असद 
स्वरूप नहीं हो सकता वह सिद्ध होता है, अतः फल (कार्य ) संसार में है नहीं यह पूवपक्षो का 
आशय है॥ ४८ ॥ 

( सिद्धान्तलूत्र का प्रस्ताव करते दुए भाष्यकार सूत्र का भवतरण देते हैं कि )--उत्पत्ति होने के 
पूरंकाल में कायं असत ( भविद्यमान ) होता है यहो अड्धा (सत्य) है ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )- 

पद॒पदार्थ--उत्पादव्ययदशैनात + उत्पत्ति तथा नाश दिखाई पड़ने से ॥ ४६ ॥ 

आवार्थ--उतपन्र होने के पूरवकाक में कार्य अस़त ( अविद्यमान ) हो होता है, क्योंकि सम्पूर्ण 
संसार के कार्यों की उत्पत्ति तथा नाश दिखाई देते हैं। भर्थात्‌ यदि उलत्ति के पूंकाल में बट, 
प्टादि संसार के कार्य सूद ( विद्यमान ही ) हों तो उनकी प्रत्यक्ष दिखाई पड़ने वाली उत्पत्ति तथा 
नाश न द्ोगा, भर देखने में तो आता दे इस कारण संसार के सम्पूणं कार्य उत्पत्ति के पूर्व में भसत 
( विधमान नहीं ) हैं यह सूत्र का आशय (अर्थ) स्पष्ट दोने के कारण भाध्यकार ने इस यूत्र की 
व्याख्या नहीं कौ दै ॥ ४९ ॥ 

( अस॒द मानने के सिद्धान्तपक्ष में जो दोष पूब॑पक्षी ने दिया था उसका सिद्धान्तसूत्र से 
5त्तर देने के लिये अवतरण में अनुबाद करते दुए भाध्यकार कहते हैं कि )--जों समवाबिकारणों 
के नियम से कार्य उत्पस्ति के पूर्व असत्‌ नहीं दै--ऐसा ओ पूव॑वक्षी ने कहा था-- 

डेई न्‍्या० 
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चुद्धिसिद्धं तु तदसत्‌ ॥ ५० ॥। 
इद्मस्योत्पत्तये समर्थ न सर्बमिति प्रागुत्पत्तेनिंयवकारणं कार्य बुदधया 
सिद्धम॒त्पत्तिनियमदर्शनात्‌ | तस्मादुपादाननियमस्योपपत्तिः सतति तु कार्ये 
आगुलपत्तेरुत्पत्तिरेव नास्तीति || ४० || 


आश्रयव्यतिरेकादू वृक्षफलोत्पत्तिवदित्यहेतुः ॥ ५१ ॥ 


पदपदार्थ-ुकिसिद्ध 5 श्ञान से विषय किया जाता है, तु 5 किस्तु, तत्‌ + वह कार्य, अस्त 
( भ्विद्यमान ) ही ॥ ५० ॥ 

आवार्थ--वह तन्तुरूप कारण दो पटरूप काये के उत्पन्न करने में समय है नक्ि रृत्तिकादि 
सम्पूर्ण कारण, इस प्रकार कार्यों के उत्पन्न होने के पूर्व कार्य का नियम रखने वाले कारण वाढा कार्य 
कर्ता के बुद्धि ले सिद्ध होता है क्योंकि अपने-अपने कारणों से कार्यों के उत्नत्ति का नियम देखने 
में जाता है । इस कारण कार्य के उसत्ति के पूवं असत मानने के सिद्धान्तो के मत के समवायि- 
कारण का नियम हो सकता है। और यदि उत्पत्ति के पूर्वकाल में काये को सत्ता मानो जाव तो 
पुनः उसकी उत्पत्ति नहीं हो सकेगी, अतः उत्पत्ति के पू्वकाल में कार्य को अविधमान मानना हो 
चुक्त है ॥ ५०॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सूत्र को सिद्धान्तों के मत से व्याख्या करते हैं कि )--यद कारण 
इस काये के उलपन्न करने में समय॑ है, नकि सम्पूर्ण कारण, इस प्रकार काये के उत्पत्ति के पूर्व में 
कारण का नियम रखने वाल काये कर्ता के बुद्धि से सिद्ध होता है, क्योंकि अपने-अपने कारणों से 
हो कार्यों को उत्तत्ति का नियम देखने में आता है। इस कारण उत्पत्ति वे पूर्व कारें को अविध्मान 
मानने के सिद्धान्ती के पक्ष में कार्यों का अपने-अपने समवायिकारणों के साथ नियम वन जाता 
है और उत्पत्ति के पूवे कारण में कार्व को सत्ता मानने के पक्ष में कार्य के क्ययमान होने से पुनः 
उसकी उत्पत्ति को मानने को कोई आवश्यकता नहीं रहतो, अतः कार्यों का उत्पत्ति के पूर्व विदमान 
न द्वोने का असत पक्ष द्वी संगत है यह सिद्ध होता है ॥ ५० ॥ 

झरौरादिकों से मिन्न नित्य परलोक में जाने बाक्ा कोई आत्मा नहीं है ऐसा मानने वाले 
किसी नास्तिक के पक्ष से परलोक में दवोने वाले स्वगांदि फल में आपत्ति करने वाले पूर्व॑पक्षों के 
अत से सूत्रकार आक्षिप करते हैं-- 

पद्पदार्थ--अधभ्रयव्यतिरेकात 5 आधार को छोड़कर, वृक्षफडोलत्तिबत्‌ «वृक्ष में फल की 
उत्पत्ति के समान, इति > इस कारण, अद्देतुः 5 सिद्धान्ती का देतु युक्त नहीं है ॥ ५१॥ 

भावार्थ-सिदान्ती ने 'बक्फलबत! ऐसाजों ४७ वें सूत्र में हेतु परलोक में होने वाले 
स्वर्गादिकृप फ़ को सिद्धि के लिये दिया था, वद पारढौकिक फल का साधक नहीं हो सकता, क्योंकि 
इष्टान्त में वृक्ष के मूछ का जरू से सिचनादि कर्म तथा फल, पुष्प आदि फू मी एक ही आधार 
बृक्ष में होता है ऐसा दिखाई पढ़ता है, और यज्ञादि कर्म इस शरौर में किये जाते हैं और उनका 
फ़छ दूसरे परलोक में लिये शरौर में होता है, अतः बज्ञादि कर्म और स्वर्गादि फल इन दोनों का 
एकशरौररूप आधार न होने के कारण सिद्धास्ती का मत अथुक्त है, मिससे सिद् होता है कि 
परलोकगामी झरौरादिकों से मिन्न एक नित्य आत्मा नहीं है यह प्रूवंपक्षी का आशय है ॥ ५१॥ 


क्‍ 


क्‍ 
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मूलसेकादि परिकर्म फल॑ चोमयं बृक्षाश्रयम्‌, कर्म चेद्द शरीरे, फल 

ध्वामुत्रेत्या श्रयव्यतिरिका दद्देतुरिति ॥ ५१॥ 
औतेरात्माश्रयत्वादम्तिपेषः ॥ ५२ ॥ 

ग्रीतिरास्मग्रस्यक्षत्वादात्माश्रया, तदाश्नयमेष कमे घर्मसंज्ञितं, धर्मस्यात्म- 

गुणत्वात्‌ , तस्मादाश्रयव्यतिरेकाजुपपत्तिरिति ॥ ४२॥ 
न पुत्रपश्ुस्नीपरिच्छद॒हिरण्यान्नादिफलनि्देशात्‌ ॥ ५३ ॥ 

पुत्रादि फल निर्दिश्यिते न प्रीतिः 'प्रामकामों यजेत” 'पृत्र॒कामों यजेतेति! 

तत्र यदुक्तं प्रीति: फलमिस्येतद्युक्तमिति | ५३ ॥ 


( इसो आशय से पूर्वपक्षसूत्र को भाभ्वकार व्याख्या करते दैं कि )--बृक्ष के मूल ( जड़ ) का 
जलू से सिंचन करना इत्यादि ( कारण ) कर्म और उसका पत्ते, फूछ, फल इत्यादि का, दोनों 
एक दी दुक्षरूप आधार में दोते हैं, और यज्ञादि कमंरूप कारण इहल्ऐेक के शरोर से किया जाता 
है, और डसका फल स्वर्गादि रूप कार्य परलोक के दूसरे शरीर में प्राप्त दोता है, इस भाशय शरोर 
का भेद दोने के कारण 'बृत्षफल के उत्पत्ति के समान' यद सिद्धान्ती का इृष्टान्त स्वृरगंफक को 
सिद्ध करने में साथक नहीं दो सकता ॥ ५१॥ 

उक्त आाक्षिप का परिवार सिद्धा्तो के मत में सूनकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--प्रीतेः ० खख के, आत्माअयत्वात्‌ 5 आत्मारूप आशय में रहने के कारण, अप्रति- 
पेधः 5 स्वर्गहप पारलौकिक सुखफल का निषेध नहीं हो सकता ॥ ५२॥ 

आवार्थ--परलोक में स्वर्मेसुख का भोग करने में सम शरीरादिकों से भिन्न हो यशादि 
कर्मों का करने वाला भी दे यह पूवग्रन्थ में सिद्ध कर दी चुके हैं, इस कारण प्रस्तुत में यज्ञादि कर्म 
तथा उनके फल स्वर्गांदि कर्म दोनों छोक में वर्तमान एक दो आधार में दो सकते हैं यह सिद्धान्त 
का आझय है ॥ ५२॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार भी सिद्ान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--सम्पूर्ण सुखों का 
आत्मा को “में खुखो हैँ! इत्यादि मानसप्रत्यक्ष दोता है, यह पूर्व में कई चुके हैं। इस कारण आत्मा 
को प्रत्यक्ष दोने से खख आत्मा में हो रहता है और उसी आत्मा ने पूर्वशरौर में धर्म के उत्पादक 
पुण्य्यशादि कर्म भी दिया था, क्योंकि पर्म आत्मा का गुण है, इस कारण यश्ञादि कमें और 
उनका स्वर्गादि फल एक आशय में नहीं रहता | ऐसा पूर्वपक्षी का कहना असंगत है, इस कारण 
सिद्धान्ती का इक्ष्फक का दृष्टान्त परछोक को सिद्धि कर सकता है अतः पूर्वपक्ष संगत नहीं है ॥५२॥ 

स्व॒गांदि फल के आत्मा में दोने पर भौ पुत्र, पशु ( गौ भादि ), लो, गृहस्थी को सामग्रो आदि 
फलों में न दोने के कारण इस आशय से पूर्वपक्षी के मत पे सूत्रकार आक्षेप करते हैं कि-- 

पद्पदार्थ--न < नहीं, पुत्रस्तीपशुपरिच्छद द्रिण्यान्नादिफल निर्देशात 5 सुख के समान यागादि 
कर्मों का पुत्र, स्री, पशु (गौ आदि ) परिच्छद ( गहस्थो कौ सामग्री ) दिरण्य ( सबर्ण ) अन्न 
शत्यादिक भो फल कद्दा है। इस कारण ॥ ५२॥ 

आवार्थ--केवल वेदवाक्यों में सुख दो यागादि कर्मों का फल नहीं कहा है किन्‍्द पुत्र, लो, 
पश्ठ ( गौ भादि ), परिच्छद ( सहस्थी की साममो ) छुबर्ण, भत् श्स्यादिक मो फछ कह गया है, 
इस कारण सुख के भाश्मा में द्वोने से ऐसा सिद्धान्ती का देतु व्यापक नहीं होता | ५३॥ 

( इसी आशय से पूर्वपक्षसूत्र कौ भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--'थ्राम को इच्छा करने 
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तत्सम्बन्धात्‌ फलनिष्पत्तेस्तेष फलवदुपचारः ॥ ५४ ॥ 
पृत्रादिसम्बन्धात्‌ फल श्रीतिलक्षणमुत्प्यतें इति पुत्रादिपु फ़लबहुफ्चारः | 
चथाञ्ने प्राणशब्दोउन्न बै श्राणा इति ॥ ५४ ॥ 
इस्येकाद्शभि: सूत्रैः फलपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 
फलानन्तरं दुःखमुद्दिष्मुक्त च वाधनातक्ष् दहुःख'मिति | तत्किमिदं 
प्रत्यात्मवेदनीयस्य सर्व॑जन्तुप्रत्यक्षस्य सुखस्य प्रत्याख्यानम्‌ ? आहो स्विदन्यः 
कल्प इति ? 


वाला याग करे, पुत्र की इच्छा रखने वाला याग करें! इत्यादि शासविश्रि में पुत्रादिक को भी 
यागकर्म का फ़ल कट्दा है, इस कारण 'प्रोति (सुख) फल है? ऐसा सिद्धान्ती का कषन असंगत है ॥५३॥ 
उपरोक्त आप का सिद्धान्तिमत से सूत्रकार ख़ण्डन करते हैं-- 

पदपदार्थ--तत्सम्बन्धत 5 पुत्र, खी भादि के सम्बन्ध से, फलनिष्पत्तेः 5 झुखफल को सिद्धि 
होने के कारण, तेषु 5उन पुत्रादिकों में, फल्वद 5 फल के समान, डपचारः रगौण ब्यवह्दार 
द्वोता है ॥ ५४॥ 

आावार्थ--स्वग को स्वरूप से इच्छा नहीं दोतो किन्द भोगयोग्य द्वोने से, इसी प्रकार 
पुत्नादिकों कौ सी भोगयोग्य होने के कारण प्राणियों को इच्छा होती है, जिस कारण इनका केबल 
स्वरूप भोगयोग्य नहीं डै, किन्त उनसे उत्पन्न दोने वाछा खुख ही भोगवोग्य है, इस कारण 
पुत्रादिकों के सम्बन्ध से खुखरूप फल की सिद्धि होने के कारण पुत्रादिकों में फल के समान गौण 
व्यवद्दार दवोता है, जैसे प्राणों के रक्षक दोने के कारण अन्न में प्राण शब्द का प्रयोग होता है--कि 
अन्न हो प्राण हैं?--देसा ॥ ५४॥ 

( इसो भाशय से माध्यकार सिडधन्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--थुत्र, ख्रो आदि के 
सम्बन्ध से संसार में प्राणियों को ' सुखरूप फछ हुआ करता है, इस कारण पृत्रादिकों में फलरूप 
सुख का गौण व्यवद्वार होता है, जिस प्रकार प्राणों के रक्षक ने से 'अन्न प्राण हैं? ऐसा अन्न में 
आण का गौण ब्यवद्दार द्वोता है, अतः वास्तविक फल पुण्य कर्मों का छुख हो है, इस कारण 
प्षिद्धान्ति का ५२ वें सूत्र में दिया देतु चुक्त ही है ॥ ५४॥ 

(१३ ) दुःख के परीक्षा का प्रकरण 

(इम्खपरीक्षा की कम से सांप्रत प्राप्ति दै, यद दिखाते हुए भाष्यकार सिड्धान्तसूत्र का अवतरण 
प्रारम्भ करते हैं कि )-फलूरूप प्रमेयपदार्थ के पश्चात्‌ प्रमेब्ूत्र में दुःखरूप प्रमेयपदार्थ का 
इरदेश कर उसका छक्षण भी किया है कि--“वाधनास्वरूप दुःख होता है!, अतः दुःख को 
परीक्षा के प्रकरण का प्रारम्म किया जाता है किन्तु यहाँ ऐसा प्रइन हो सकता है कि--'इस संसार 
में प्रसिद दुख को परोक्षा को क्‍या आवश्यकता है ! क्योंकि कोई भी संसार का प्राणों दुःख को 
नहीं मानता ऐसा नहीं है तथा वह दुःख छोड़ने योग्य है या नहीं इस विषय में भो किसी को 
सन्‍्देंद्र नहीं दोता | किन्धु वह दुःख नित्य है अथदा अनित्य इस विषय को परीक्षा को आय तो 
डसका प्रस्तुत में उपयोग हो सकता है। क्योंकि यदि दुःख को नित्य माना जाय तो ब्सके 
निवृत्ति का उपदेश करने वाले शास्त्र ब्यथ॑ हो जायेंगे तथा मतान्तरों का विवाद द्वोने से उक्त 
संशय हो भी सकता है--क्योंकि साख्यमतावहम्बी संसार के सम्पूर्ण पदार्थों को निश्य मानने के 
कारण दुःख को भी नित्व मानते हैं। तथापि सांख्यमत का पूर्वश्रन्य में खण्डन तथा सत्कायंबाद 
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अन्य इत्याह्‌ | कथम्‌ ९ न बै सर्बलोकसाक्षिकं सुख शकयं प्रत्याख्यातुप्‌ | 
आर्य तु जन्ममरणभ्रचन्धानुभवनिमित्ताद्‌ दुःखान्निवरिण्गस्य दुःख जिहासतो 
दुःखसंज्ञाभावनोपदेशो दुःखद्दानार्थ इति। कया युकत्या ? सर्वे खलु सत्तन- 
निकायाः सबोण्युत्पक्तिस्थानानि सर्वः पुनर्भवो बाधनानुषक्तो दुःखसाहचयो- 


का निषेष द्वोने के कारण उक्त विवाद मो समाप्त हो जाता है। दुःख के जो संसार में प्रसिद्ध कारण 
सर्प, कण्टक ( कांटा ) आदि पदार्थ हैं उनमें भो विवाद नहों हो सकता। अदृ्टरूप प्रवृत्ति को 
परीक्षा भी दो चुकी है। और उसके बौच के कार्यूरूप जल आदिकों को मौ परीक्षा हो चुकी है, 
क्योंकि प्रथमाध्याय २ सूत्र में कारण के नष्ट होने पर कार्य का नाश द्वोता है ऐसा कद चुके हैं । तो 
अब अवशिष्ट ( वाको ) क्या विषय है, जिसको परीक्षा इस प्रकरण में करना है !-इस प्रश्न का 
समाधान यद है कि--पूर्व में दापना ( पीड़ा ) स्वरूप दुःख द्वोता है ऐसा दुःख का लक्षण किया 
गया है । उसमें दाधना शब्द से वापक्षान कह्दा जाता है। यद छक्षण दुःख के स्थान (शरौरादि), 
तथा दुःख के साधन, और इुः्ख में व्याप्त है, इस कारण मुख्य बापबुद्धि को छेकर पू्ंपक्ष हो 
सकता है. जिसको माध्यकार आगे दिखाते दुए कइते हैं कि--क्या जिसका प्रत्येक आत्मा को 
अचुभव होता है, और जिसका संसार के रम्पूं प्राणियों को मानसप्रत्वक्ष भी होता है देसे 
झुखग्रुण का प्रत्याख्यान ( अमाव ) रूप दुःख पदार्थ है, अथवा दूसरा प्रकार है। दुःख भी 
सुख के समान दूसरा गुण दै। भर्धात पीडास्वहूप दुःख अनुभव से सिद्ध दवोता है यह युक्त है। 
किन्तु जो संसार के प्राणिमात्र को अनुकूछरूप जान पढ़ता दे, सुख के अनुभव का विरोध 
होने के कारण दुःख कैसे दो सकता है ? शरोर इन्द्रिय आदि यदि दुःख के कारण होने से दुःखरूप 
हों तो खुख के साधन दोने से सुख क्‍यों न मानाजाय ! इस कारण सम्पूर्ण लोकब्यवहार का 
विरोध होने के कारण दुःख से भय करना संगत नहीं है, क्योंकि जिस प्रकार मछलो के मांस को 
चाहने वाला उसके कांर्टों को निकाल कर मांस खाते हुए कांटे के दुःख को नहीं मानता उसी 
प्रकार बुद्धिमान्‌ प्राणी दुःख का तिरस्कार ( न मानकर ) इन्द्रियों से संसार में सुख ही का भोग 
करते हैं । जिस दुःखपरिदवार के उपाय तथा जिसका सामथ्य॑ दिखाई पढ़ता दै ऐसे बहुत से हैं; भतः 
दुःख से भय करने वाके तो ( संसार के ) भोजनादिजन्य सुख के लिये रसोई बनाने के दुग्ख के 
अय के कारण सम्पूर्ण व्यवद्दार दी नष्ट दो जायेंगे, ऐसा पू्वेपक्षी के प्रश्न का जाशय है। ( जिसका 
उत्तर देते हुए आगे भाष्यकार कइते दें कि )--दुःख का दूसरा प्रकार दै। ( प्रश्ञ)--कैसे ! 
( उत्तर )--क्योंकि 'संसार के प्राणिमात्र को प्रत्यक्ष से सिद्ध सांसारिक विषयों का सुख नहीं है! 
ऐसा कोई निषेष नहीं कर सकता । अर्थात सुख के खण्डन में हमारा तात्यय॑ नहीं है। ( तब क्या 
ताल्पयें है ! इस प्रइन के उत्तर में आगे भाष्यकार कहते हैं कि )-यह जन्‍म तथा मरण के 
सन्‍्तान की प्राप्ति के कारण द्वोने वाले दुःखों से विरल हुए प्राणी को दुग्खों के त्याग कौ इच्छा 
होती है €स कारण सम्पूर्ण संसार दुःख दै इस प्रकार का यह श्ास्रों में दुःखों के आत्यन्तिक 
निद्त्ति के छिये उपदेश किया गया है। ( किस प्रकार यद् उपदेश दुःख को निषृत्ति करता है! 
इस प्रइन का आध्यकार उत्तर देते हैं कि )--सम्पूणें जोवों के समुदाय, तथा सम्पू्े दगखों के 
डत्वक्ति के स्थान शरौर, इन्दरिय हत्यादि, तथा सम्पूं चतुर्दझ मुवन और पुनःपुनः जन्‍म छेना 
बाषना ( पीड़ा ) से निरन्तर व्याप्त है इस कारण दुःख के साथ होने के कारण उपरोक्त सम्पू हो 
पोडादायक होने से दुःख दो दै। इस प्रकार आपेदरष्टि मद॒ियों ने संसार छो दुश्ख समझना चाहिये, 
ऐसा उपदेश शास्त्रों में किया दै। जिसमें सिद्धान्तिमत से सूत्रकार हेतु देते हैं। अर्थाव्‌ यदि संसार में 
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द्वाघनालक्षणं. ढुःखमित्युक्तमपिभिरदु:खसंज्ञाभावनमुपदिश्यते | अ्षत्र च 
देतुरुपादीयते-- 
विविधवाधनायोगादू दुःखमेव जन्मोत्पत्तिः ॥ ५५॥ 


जन्म जायते इति शरीरेन्द्रियवुद्धयः, शरीरादीनां च संस्थानविशिष्टानां 
प्रादुर्भाव उत्पत्ति: | बिबिधा च बाधना, हीना मध्यमा उत्करश् चेति | उत्कृष्ट 
नारकिणाम्‌, तिरश्वां तु मध्यमा, मनुष्याणां तु हीना, देवानां हीनतरा बीत- 
रागाणां च | एवं सर्वमुत्पत्तिस्थानं विविधबाधनानुपक्त पश्यतः सुखे तत्साघ- 
नेषु च शरीरेन्द्रियबुद्धिपु दुःखसंज्ञा व्यवतिष्ठते | दुःखसंज्ञाव्यवस्थानात्सबं- 


इुन्‍्ख को छोड़कर झुख का भ्रइण दो सके तो ऐसे सुख को कौन बुडिमान्‌ छोड़ेगा, किन्तु ऐसा छख 
कहीं नहीं है--दुःख की व्याप्ति रखने वाले केवल सुख का मधु ( शहद ) तथा विष से मिले हुए 
अन्न में से विष को छोड़कर जित प्रकार केवल मधुयुक्त अन्न को अइण करना या न ग्रहण करना 
असम्भव दै, अतः वह दुःख पदार्थ सुख का अभाव नहीं दै, किन्त रुख को दुःख समझने के लिये 
महर्षि गौतम ने ऐसा कहा दै-- 

पदुपदार्थ--विविधवापनायोगात्‌ 5 अनेक प्रकार से पौडा का सम्बन्ध होने के कारण, दुःख 
एव 5 दुःख ही हैं, जन्मोलतत्तिः > जन्म का लेना ॥ ५५॥ 

आवार्थ--संसार जिनके कारण द्वोता है ऐसे शरोर, इन्द्रियादिक दी उत्पन्न होने के कारण 
जन्‍म कट्दे जाते दैं। कर्मातुसार भये हुए उन जन्मों में दौन, मध्यम तथा उत्कृष्ट ( उत्तम ) ऐसी 
नाना प्रकार की पीड़ा हुआ करती है। इस प्रकार सम्पूर्ण जन्‍म नाना प्रकार के पीड़ा से न्याप्त हैं 
ऐसा विचार करने वाले प्राणों करो वैषयिक सुख तथा उसके साथक शरीर, इन्द्रियादिकों में यह 
से संसार दुःखमय दे ऐसी भावना होने के कारण सम्पूर्ण संसार से भ्रस्त प्राणियों को सांसारिक 
विषर्यों में दोष के दिखाई पड़ने से संसारिक विषयों में से अड। ६ट जातो है जिससे सम्पूर्ण विषयों में 
भोग को इच्छा नष्ट होने से कह सम्पूर्ण दुःखों से छूट जाता है, जिससे विष के सम्बन्ध से दूध 
को विष समझने वाल्म जैसे उस दूध को नहीं पीता, उसी प्रकार दुःखरूप सम्पूणे संसार के विषर्यो 
को भी छोड़ देनेबाला प्राणो ज्ञान तथा वेरास्य के बल से प्रारस्वभोग के पश्चात्‌ शरीरादि 
सम्बन्ध न होने के कारण मुक्त द्वो जाता है ॥ ५५॥ 

( इसो आशय से सूत्र के “जन्म! पद को व्याख्या करते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--जो 
उधपन्न होता है वह्दी जन्म कद्ठाता है, इस प्रकार की व्युलत्ति से जन्‍म शब्द का अर्थ है शरीर, 
इन्द्िय तथा शान। ( आगे सूत्र के उत्ति शब्द का अर्थ भाष्यकार देसा करते हैं कि )--विशेष 
अबवबब वाले शरीरादिकों के प्रगट दोने को ढत्पत्ति कहते हैं। ( तथा सूत्र के 'विविधवाधना- 
योगात! इस पद की व्याख्या भाष्यकार आगे करते हैं कि )-संसार में वाघना ( पढ़ा ) दीन 
( नीच ); मध्यम तथा उत्कृष्ट ( उत्तम ) इस प्रकार तोन प्रकार को है। जिसमें पापकमे का भोग 
करने वाले नरकवास करने वाले प्राणियों को सबसे उत्तम पीड़ा दोती है और पशु-पक्षियों को 
सध्यम पीड़ा दोतो है तथा मनुष्यों को दोन (नोच ) पीड़ा द्वोती है और देवता ५वं विरक्त 
प्राणियों को अत्यन्त दीन पीड़ा होती है । तात्यये यह है कि इस प्रकार चतुर्दश जुबनों में जितने 
प्रकार के शरीर ग्रहण के स्थान हैं वे सम्पूर्ण नाना प्रकार की पीड़ा से सम्बद्ध हैं, ऐसा देखने वाले, 
समझने वाले प्राणियों को सुख तथा उप्तके साथन शरीर इन्द्रिय श्ल्यादिकों में यद सब दुःख दी दै 
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लोकेष्यनभिरतिसंज्ञा भवति । अनभिरतिसंक्षामुपासीनस्य सर्बलोकबिषया 
छुष्णा विच्छिद्यते, ठष्णाप्रह्मणात्सवदुःखाद्विमुच्यते इति | यथा विषयोगात्पयो 
बिपमिति बुध्यमानो नोपादत्ते, अनुपाददानो मरणदुःखं नाप्नोति ॥ ५५॥ 
डुःखो देशस्तु न सुखस्य भ्रत्याख्यानम्‌, कस्मात्‌ ? 
न सुखस्यान्तरालनिष्पत्ते: ॥ ५६ ॥ 

न खल्बयं दुःखोद्देशः सुखस्य प्रत्याख्यानम्‌ | कस्मात्‌ ? सुखस्यान्तरा- 
लनिष्पत्तेः । निष्पद्यते खलु बाधनान्तरालेषु सुख प्रत्यात्मवेदनीयं शरीरिणां, 
तद॒शक्यं प्रत्याख्यातुमिति ॥ ५६ ॥ 

अथापि-- « 


बाधनानिशृत्तेवेंदयतः पर्येपणदोपादप्रतिपेध! ॥ ५७ ॥ 


देसी डुद्धि होती है। जिससे उसको सम्पूर्ण संसार से अद्धा नष्ट हो जाती है, जिससे बढ सम्पूर्ण 
संसार के विषयों से बिरक्त दो जाता है। और वैराग्य होने के कारण उसको सम्पूर्ण सांसारिक 
विषयों के सुखभोग को इच्छा का नाश दोने से बढ सम्पूणे संसार के दुःखों से मुक्त दो जाता है। 
अतः बह जिस प्रकार विष मिले हुए दूध को विष समझ कर कोई प्राणी उस दूध को नहीं पीता, 
उसी प्रकार विष के समान दुःख से भरे 6८ संसार के विषयों के सुख्रों को त्याग करने से पुनः वह 
जन्ममरणादि दुःख को प्राप्त नहीं द्वोता ॥ ५५ ॥ 

(पूर्ण संसार दुःखरूप है इस प्रकार को भावना ( चिन्तन ) का झ्ाल में यहो उपरोपूबोक्त 
तात्ययें दे, नकि अत्यन्त सुख का निषेध इस विषय को इृढ़ करने के छिये माष्यकार सिद्धान्तसूत्र 


का अवतरण देते दँ कि )-प्रमेयपदार्थों में दुःख़पदा्थ का 3दरेश सुख का खण्डन नहीं हैं। 
( प्रइन )--क््यों १-- 


पद्पदार्थ--न 5 नहीं, सखस्य अधि 5 सुख को भो, अन्तरालनिष्क्तेः ० मध्य-मध्य में सिद्धि 
दोने के कारण ॥ ५६ ॥ 

भावार्थ--सांसारिक सम्पूर्ण व्यवद्दारों में भी पड़ा ( दुःख ) के मध्य-मध्य में छुख भी होता है 
ऐसा प्राणिमात्र को अनुभव द्वोने के कारण यह झास्रों में दुःखमावना का उपदेश संसार में सुख 
नहीं है ऐसा निवेध झुख का नहीं करता, किन्तु जितना सुख दोता है उसे मो यह दुःख है, ऐसी 
भावना करने से प्राणियों को संसार-विषयों में बेराभ्य दोने से विषय बा सत्ता का श्याग दोने के 
कारण घुनः उसे संसार का दुःख मोगना नहीं पढ़ता यह सिदधान्व का आशय है ॥ ५६॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को ब्याख्या करते हैं कि )--यह प्रयमाध्याय के 
प्रमेषषदाथों के उद्देशसूत्र में दुःखरूप प्रमेयपदार्थ का उ्देश सुख का प्रत्वास्यान ( रुख नहीं है 
ऐसा निषेध ) नहीं है । ( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर )-सांसारिक सम्पूर्ण व्यवद्वार ( मोगों) में 
सध्य-मध्व में झुख भी प्राणियों को प्राप्त दोता है। क्योंकि सांसारिक दुःखों के मध्य-मध्य में 
झुख भी होता है ऐसा शरीरधारों प्राणिमात्र के प्रत्येक मात्मा को अनुभव द्वोता है। इस कारण 
शुख का खण्डन नहीं दो सकता ॥ ५६ ॥ 


(इस विषय में दूसरे हेतु को देने वाले सिद्धान्तसूत्र का भाभ्यकार अवतरण देते हैं कि )-- 
भऔर भौ-- 


पद्पदार्थ--बाधनानिवृत्तेः ७» वाषशान के, बेदयतः » सुस्त का अनुभव करने बाल प्री को, 
पर्येषणदोषाव>तथ्णा को अनुदृत्ति दोने के कारण, अप्रतिषेषःनसुख का निषेध नहीं दो सकता ॥५७॥ 


३० स्यायदर्शनस्‌ [ श्र० ४, आ० १, सू० ४७ 


सुखस्य दुःखोद्देशेनेति श्रकरणात्‌, पर्येपणं प्रार्थना ब्रिपयाज॑नदृष्णा, 
परर्येषणस्थ दोषों यदयं वेदयमानः प्रार्थथते, तद्चास्य प्रार्थितं न सम्पद्यते, 
सम्पद्य वा बिघद्यते, न्यूनं वा सम्पद्यते, बहुप्त्यनीक॑ वा सम्पद्यते, इत्ये- 
तस्मात्पर्येपणदोपान्नानाबिधों मानसः सन्तापों भवस्येब॑ वेदयतः पर्येपणदोपा- 
द्वाघनाया अन्वित्ति:। बाघनाउनिदृत्तेदु:खसंज्ञाभावनमुपदिश्यते अनेन 
कारणेन दुःख॑ जन्म न तु सुखस्थाभावादिति । 
अथाप्येतदनूक्तमू-- 
«ू 'कामं कामयमानस्य यदा कामः समृध्यते | 
अयैनमपरः कामः क्षिप्रमेव अबाघते ॥ 


भावार्थ--विषय-संपादन की इच्छा में प्राणियों को अनेक ए४ट विषयों के प्राप्ति को इच्छा 
होती है जिससे उसकी सब कामनायें पूर्ण नहीं होती, अथवा पूर्ण होकर नष्ट दो जाती हैं, या 
कामना थोड़ोन्सी पूर्ण होती है, अयवा उसको पूछता में बहुत से विज्न उत्पन्न दोते हैं, इत्यादि 
कामना करने में अनेक दोष होने के कारण उसे मन में बहुत दुःख होत्य है, जिसले उसका किसी 
मो सांसारिक झुख की इच्छा के विषयों में कभो दुःख नहीं दोता ऐसा नहीं है किन्तु दुःख अवश्य 
होता है, इसो कारण उनसे व्ालसा छूटकर उसे संसारदुःख पुनः न भोगना पढ़े, इस आशय से 
शालतों में सम्पूर्ण संसार दुःखरूप है देसा उपदेश किया दै, नकि संसार में सुख है नहीं, ऐसा 
उनका कथन है, अतः दुःख के समान सुख मो संसार में है यद सिद्ध दोता है ॥ ५७॥ 

(इसी आशय से सिद्धान्तसूत्र कर सूत्र के वाक्य को पूरा करते दुए भाध्यकार व्याख्या करते 
हैं कि )--प्रमेवपदार्थों में दुःख के उद्देश से छुख संसार में नहीं है, ऐसा निवेध नहीं हो सकता, 
यह इस प्रकरण से सूत्र का अर्थ दोता है। (सूत्र के 'पर्येपण” शब्द का अर्थ भाष्यकार आगे 
दिखाते हैं कि )--परयेषण शब्द का इृष्ट विषयों को प्राथंना--अर्थात सुख देने वाले विषयों के 
सम्पादन की दृष्णा ( छालसा ) ( आगे तृष्नारूप प्रयेपणदोप का वर्णन माध्यकार करते हैं कि )-- 
यह विषय ( पदार्थ ) मुझे इख देने वाह्य है ऐसा जानता डुआ प्राणी सुख के साधन पदार्थों को 
परप्ति की सन में कामना ( प्रार्थना ) करता है, किन्तु ड्सके सन को छोई-कोई कामना पूर्ण नहीं 
होती, अयवा पूर्ण ते दी नष्ट हो जाती है, अथवा न्यून ( कम ) पूर्ण होतो है अथवा बहुत से विध्न 
उस कामना के पूर्ण दोने में आकर तव वह पूर्ण होती है--वह सम्पूर्ण उपरोक्त तृष्णारूप पर्वेषण के 
दोष कहते हैं, अतः इस पर्येपण के दोष ते प्राणी के चित्त में अनेक मानस सम्ताप (दुश्ख ) 
3225 । देखा अनुभव करने वाले प्राणियों की उपरोक्त पर्देषण के दोप के विचार से सांसारिक 
गी भी व्यवहार में दुःख ( पोड़ा ) को निदृत्ति नहीं होती। इस प्रकार किसी भा सांसारिक 
ब्यवद्दार में दुख के निदत्त न दवोने के कारण ही जन्मादिकों को दुःख समझना चाहिये ऐसा 
झाल में कहा गया है। इसी कारण जन्म दुःख है नक्ि संसार में कोई सुख है नहीं, इस कारण । 
अयांद दुःख के कारण नाना प्रकार से चित्त में सम्ताप होने के कारण ही जन्म को महर्ि ने 

डुः्ख़ कदा है नक्ि सुख के अत्वन्त अभाव दोने से ( इस विषय में वृद्ध विद्वानों को दो सम्मति 
दिखाते हुए भराष्यकार आगे कहते हैं कि )--इसी कारण इस विषय में ऐसा कहा है-कार्म 
( छख की ), कामयमानस्य ( इच्छा करने वाल्ले प्राणो का), यदा (जिस समय ), कामः 
( कामना ), सखध्यते ( बढ़ती है), अथ ( इसके पश्चात ), पुन (इस कामना वाले प्राणो को ), 


डुब्खपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीव्याल्योपेतम 


षरव 


अपि चेदुदनेमिं समन्‍्तादू भूमिमिमां लभते सगबाश्वां नस तेन धनेन 
अनैपी ठृप्यति किन्मु सुखं धनकाम इति | #७॥ 


दुःखबिकल्पे सुखाभिमानाच ॥ ५८ ॥ 

दुःखसंज्ञाभावनोपदेशः क्रियते | अय॑ खलु सुखसंवेदने व्यवस्थित: सुख 
परमपुरुषार्थ मन्यते न सुखादन्यन्निःश्रेयसमस्ति सुखे प्राप्ते चरितार्थः ऋत- 
करणीयो भबति। मिध्यासझूल्पात्सुख्वे तत्साधनेषु च बिषयेषु संरब्यते, 
संरक्त: सुखाय घटते, घटमानस्यास्य जन्मजराव्याधिप्रायणानिष्टसंयोगेष्ट- 
वियोगश्रार्थितानुपपत्तिनिमित्तमनेकबिधं याबवद्‌ दुःखमुत्पयते, त॑ दुःखबिकल्पे 
सुखमित्यमिमन्यते | सुखाज्ञभूतं दुःखम्‌, न दुःखमनापाद्य शकयं सुखमवाप्तु 
तादर्थ्यात्सुखमे वेदमिति सुखसंज्ञोपहतप्रज्ञो जायस्व भ्रियस्व॒सन्धावेति संसार 


आपरः ( दूसरा )) कामः (कामना ), द्िप्रं एव (झीघ्र दी), प्रबाघते ( पीड़ा देती है )। 
और भी कहा है कि--अपि चेत्‌ ( और यदि ), उदनेमि ( समुद्रपय॑ंन्त ), समंतात्‌( चारो 
तरफ से ), भूमिं (एथ्वी को ), इयां (इस ), छभते (पाता है), सगबाश्वां (गौ-अश्वादि 
सहित ), न ( नहीं), सः (व), घनेषी (धन को इच्छा करने वाला), तृप्यति ( सस्तुष्ट 
डोता है ), किननु (तो क्या प्राप्त करता है ), सुखं( छुख को ), घनकासः (घन कौ कामना 
करने बाल्म ) | ऐसा प्राचीन दाशैनिक अनुभवी विद्वानों ने कहा है॥ ५७॥ 

“यद्यपि संसार के ब्यवद्दारों में मध्यभाग में सुस्त का भी प्राणी को अनुमव होता दै तथापि 
उसमें दुःख को व्याप्ति का अनुभव करने वाले प्राणियों को विना उपदेश के भी स्वयं संपतार के 
व्यवहारों से निदृत्ति हों जायगी तो फिर झञात््र में जन्मादि संसार को दुःख समझना चाहिये देसा 
उपदेश करने को क्या आवश्यकता है? देसे पूव॑पक्षी का समाधान सिद्धान्तिमत से सूत्रकार देते हैं-- 

पदपदार्थ--दुःखविकल्पे > नाना प्रकार के दुःखों में, सुखाभिमानात्‌ च ८ सुख का अभिमान 
डोने के कारण भी ॥ ५८॥ 

आवार्थ--संसार में शास्त्र से निषिद दिंसा ( दत्था ), तथा निषिद मासादि मक्षणरूप नाना 
प्रकार के दुःखों में यद सुखदायक है ऐसा अशानियों को अभिमान मौ द्ोत। है इस कारण शाल 
को दुःखभावना करने के उपदेश का अवसर दै ॥ ५८ ॥ 

(इसी भाशय से सिद्धान्तलूत्र की सूत्र के वाक्य को पूर्ण करते हुए भाष्यकार व्याख्या करते 
है कि )--नाना प्रकार के दुःखों में अजशानी प्राणियों को झुख का भ्भिमान ( भ्रम ) ते के 
कारण भी शास्त्र उसे दुःख समझने को भावना का उपदेश करता है। क्योंकि संसार के छुख का 
अनुभव करने वाले यद अशानी प्राणी सुख ही को सर्वश्रेष्ठ पुरुषायं समझते हैं कि--संसार में 
झुख़ को छोड़कर दूसरा कोई निश्नेयस (मोक्ष ) सख नहीं है। सुख के प्राप्त होने पर वह अपने को 
कझताथे, तथा मेरा कत॑ब्य मैंने सब कर लिया ऐसा समझता है। मिथ्या विषयसुख को कामकाओं से 
झुख तथा सुख के साधन विषयों में वह अनुराग ( आसक्ति ) करता है और अनुराग के कारण 

दो सदा झखप्राप्ति के लिये ही प्रयत्त करता है। किन्तु सुख के डिये दो सदा प्रवास करने 
पर भी उस भज्ञानी प्राणी को जन्म छेना, बृद्धावस्था होना, नाना प्रकार के रोग होना, मरना, 
अद्वित विषय की प्राप्ति द्वोना, हित विषयों से वियोग होना, तथा कामना पूर्ण न होना श्त्थादि 
अनेक कारणों से अनेक प्रकार के दुःख ऐने पर भौ उस अनेक प्रकार के इस्खों को थोड़े से 
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नातिवत्तंते । तदस्याः सुखसंज्ञायाः प्रतिपक्षो दुःखसंज्ञाभावनमुपदिश्यते 
डुःखानुपन्ञाद दुःखं जन्मेति न सुखस्याभावात्‌ | 

चद्येब॑ कस्मादू दुःख जन्मेति नोच्यते सोड्यमेब॑ बाच्ये यदेवमाह दुःखमेव 
जस्मेति तेन सुखाभाव॑ ज्ञापयतीति ? जन्मविनिम्रहार्थीयों वै खल्बयमेवशब्दः, 
कथम्‌ ? न दुःखं जन्म स्वरूपतः कि तु दुःखोपचारादू एवं सुखमपीति एतद्‌- 
नेनैब निर्व्त्यते न तु दुःखमेब जन्मेति | ५८ ॥ 

इति चतुपि: सूत्रेः दुःखपरीक्षाप्रकरणम्‌ । 
ढुःखोपदेशानन्तरमपवर्ग:, स प्रत्याख्यायते-- 
ऋणक्लेशग्रवृत्यनुबनन्धादपवर्गा भाव: ॥ ५९ ॥ 


डए सांसारिक सुख के कारण सुख के कारण हुख हो है, ऐसा बे अभिमान (अम) दोता 
है। सांसारिक इखों का दुःख अंग है। विना दुःसप्राप्ति के संसार में सुख प्राप्त नहीं हो सकता 
( जैसे भोजन से होने वाला तृप्तिसुख विना रसोई करने के कष्टों के बिना नहीं दो सकता )। 
बह दुःख सुख के लिये दा होता है अतः सुख दी है इस प्रकार दुःख को सुख समझने के कारण 
नह्बुद्धि वाले संसार को अज्ञानो प्राणी बारम्बार उत्तन्न दोना ( जन्म लेना ), भरना इत्यादि 
हूप से संधाव (आना-जाना) रूप संसार को छोड़ नहीं सकता । इस कारण श्न अशानी प्राणियों को 
संसार व्यवद्दार में ह्वोने वाले दुःख को झुख हों समझने को भावना का विरोधी संसारिक 
संपूर्ण छुखों को भो दुःख दो समझना चादिये ऐसा शञाल्त्र में मद॒र्षि ने उपदेश किया है कि-- 
डुःख का सम्बन्ध सत्र होने के कारण, यह मुख्य संत्तार का कारण दुःख ही है, नक्ि संसार 
में झुख है नहीं इस कारण। यदि पूव॑पक्षो कहे कि 'जिस कारण दुःख के सम्बन्ध से जन्म 
इुश्ख है देसा सिद्धान्ती मानता है, तो उस्ते जन्म दुःख है देसा कइना चाहिये, किस्तु वढ ऐसा 
न कड्ट कर ऐसा कहता है कि जन्म दुःख हो है--इस से संसार में धुख नहीं दे ऐसा सिड् दोता 
है? (इसका उत्तर सिद्धान्तिमत से भाष्यकार देते हैं कि )--यद एव झब्द जन्म को निदृत्ति 
को कहता है । ( प्रइन )--कैसे ! ( उत्तर )--स्वरूप से अन्‍्म दुःख नहीं है अर्थाद जन्म का रूप 
दुःख नहीं है, किन्तु दुःख को सत्र सांसारिक अन्‍मादि सुख में सम्बन्ध होने के कारण | इसो 
प्रकार जन्मस्वरूप से झुख नहीं है किन्तु सुख सम्बन्ध से। यह जन्म झास्र की 
हो निवृत्त दो सकता है यह झास््र के उपदेश का शान ब्यथे है नकि वस्तुतः 
(अर्थात शास्त्र के उपदेश से जन्म का पुनः ) श्रदण करना दो निधृत्त द्वोता है नक्रि संसार में 
सबंध धुख दे नहीं यह शाख सिद्ध करता है ॥ ५८॥ 
(१४ ) अपवर्म के परीक्षा का प्रकरण 
( प्रमेयषदारयों में क्रमप्राप्त अप्रवर्ग के परीक्षा को प्रारंभ करते हुए भाष्यकार पूर्वपक्षों के 
सूत्र का ऐसा अवतरण देते हैं कि )-अ्रमेयपदार्थों में दुःछपदाथ के उद्देश के पश्चात अपवर्ग 
का उट्देश किया गया है। उसका पूर्॑क्षो खण्डन करता है-+ 
पदपदार्थ--ऋगकषेश प्रवृत्तवनुबंघात 5 देवता, ऋषि तथा पितरों के तोन प्रकार के ऋणों का 
सम्बन्ध होने तथा छोशों के सम्बन्ध होने और शारौरादि तोन प्रकार को प्रवृत्ति का सम्बन्ध 
डोने के कारण भौ, अपवर्शामावः « अपवर्ग ( मोक्ष ) नहीं हो सकता ॥ ५९ ॥ 
आवार्थ--संसार के प्राणियों को देव, मनुष्य तथा पितरों के तौन प्रकार के शा में कदे 
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ऋणानुबन्धाकास्त्यपवर्गः | 'जायमानो ह॒ बै ब्राह्मणश्निमि ( ऋणै ) ऋण- 
बान्‌ जायते ब्रह्मचर्येण ऋषिभ्यो यज्ञेन देवेभ्यः प्रजया पितृभ्य' इति ऋणानि, 
तेषामनुबन्धः स्वकर्मभिः सम्बन्धः कर्मसम्बन्धवचनात्‌ 'जरामर्य वा एतत्सत्र 
यद भ्रिहोत्र दर्शपर्णणासौ चेति जरया ह एप तस्मात्तत्राद्रिमुच्यते मृत्युना हू 
वेति! | ऋणानुबन्धादपवर्गौनुष्टानकालो नास्तीत्यप्वर्गाभावः | क्लेशानुबन्धाज्षा- 
स््पवर्गः | क्लेशानुबद्ध एबाय॑ श्रियते क्लेशानुबद्धथ्व जायते नास्य क्लेशानु- 
बन्धविच्छेदो ग्रह्मते | प्रवृत्त्यनुवन्धाज्षास्त्यप्वर्गः | जम्मप्रभृत्ययं यावत्मायर्ण 
बाग्वुद्धिशरीरारम्भणाबिमुक्तो गृह्मते तत्र यदुक्त दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिश्याज्ञा- 
नानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरामावादपवर्ग” इति तदनुपपन्नमिति ॥ ५६ ॥॥ 


हुए ऋणों के चुकाने पर्यन्‍्त उससे बन्धन होने के कारण, एवं जन्‍्ममरणादिकों में सबंत्र छेशों के 
अनिवाय॑ सम्बन्ध से छुटकारा दोना असंभव दोने के कारण तथा जन्म से छेकर सृत्युकारू तक 
झरीर, मन तथा बाच्ा से दोने वाली दस प्रकार की पूर्वोक्त पुण्य और पापरुष प्रवृततियों से 
भी छुटकारा द्ोना असंभव होने से संसारबन्धन दुःख से अत्यन्त निदत्तिस्प अपबर्ग (मोक्ष ) 
नहीं हो सकता ॥ ५९ ॥ 

(इसी आशय से आाध्यकार पूवंपक्षसृत्र की व्याख्या करते हैं कि )--'तीन प्रकार के ऋणों 
का ब्राक्मणमात्र को अनुवन्ध ( बन्‍्धन ) होने के कारण अपवर्ग नहीं हो सकता। जायमानः 
( उतज्न दोने वाला ), ह वै ( निश्चय से दी ), आाह्मणः (आद्वाण वणे ), त्रिमिः ( तौन ) ऋणौः 
(ऋणों से), ऋणवान्‌ ( कर्जा रखने वाला ), जायते ( होता दै )--ब्रह्मचर्येण ( महाचर्याअम से), 
ऋषिभ्यः ( ऋषि-सुनियों का), यज्ञेन (यश्न-पूजा आदि से), देवेम्यः (देवताओं का), 
अजया ( सन्‍्तान से ), पितृभ्यः ( पितरों का ), इति ( ऐसे ), ऋणानि ( ऋण हैं )। उनका 
अनुबन्ध अर्थाव अपने-अपने कर्मों से सम्बन्ध। जिस कमंसम्बन्ध को “जरामर्थ वा प्तस्सत्रं 
यद पिद्दोत्र॑ दुर्शदूर्णमासौं चेति, जरया ह एप तस्मास्सत्रादिमुच्यते झत्युना हवा! इस 
प्रकार यावज्जीवन तक दर्शपूर्णमास्तादि कममें करना चाहिये जो या तो बृद्धावस्या में सामस्ये तथा 
कामना के न रहने पर अथवा मरने पर हो छूट सकता है. इस आशय के श्तिवाक्य सिर करते 
है। इस कारण इन तौनों प्रकार के ब्राह्मणों को कर्म से वन्धन दोने के कारण उसको संपूर्ण 
अवस्था उपरोक्त तीनों ऋणों के दूर करने में हो व्यतीत होने के कारण उसे मोक्ष के योगशाखोक्त 
समाधि ठ्था दशनशास्रों में कहे हु४ मोक्ष में श्ञानादि रूप उपायों के करने का अवसर हो 
नहीं मिल सकता, अतः अपवर्ग नहीं हैं । ( इसी कारण कद्दा हे कि ) ऋणानि (ऋणियों को), त्रीणें 
( तोन प्रकार के ), अपरक्ृत्य ( छुड़ा कर ), मनः ( मन को ), मो्षे ( मोक्ष में ), निवेशयेत्‌, 
( लगावे )। अनयाक्ृत्य (न छुड़ा कर ), मोहेन ( जश्ञान से ), मोचं ( मोक्ष रो ), इच्चन 
( चाइता हुआ ), बजति (जाता है), अघः ( अभोगति को )। (इस प्रकार सूत्र में कहे हुए 
ऋणानुबन्धकों कै कारण मोक्ष नहीं दो सकता । इस प्रथम पूव॑पक्ष की व्याख्या के पश्चात द्वितीय 
श्षेशासुबन्ध से मोक्ष नहीं हो सकता इस वाक्य की भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--अविया, 
अस्मिता, राग, देष तथा अभिनिवेक्ञ नाम के बोगसूत्र में कद्दे हुए संसार के मूछ कारण छेझशों 
के सम्बन्ध से मी यद्द प्राणी जन्म से मरणकारू तक भ्रस्त होने के कारण उसे अपवर्गे नहीं हो 
सकता | क्योंकि छेशों से युक्त दो यह जोब मरता है तथा जन्म छेता है, जिससे छेशों के 
सम्बन्ध का विच्छेद ( नाश ) नहीं दो सकता, श्स कारण भी मोक्ष नहीं हो सकता । ( जागे तृतोव 
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अत्राभिधीयते । यत्तावहणानुबन्धादिति ऋणैरिब ऋणैरिति-- 
पधानशब्दालुपपत्तेमुणशब्देनाजुवादो निन्‍्दात्रशंसोपपत्तेः ॥ ६० ॥ 
ऋणैरिति नाय॑ प्रधानहच्दः | यत्र खल्वेकः प्रत्यादेयं ददाति द्वितीयश्व 
प्रतिदेय॑ यूहाति तश्रास्य दृष्टत्वात प्रधानसणशब्दः | न चैतविहोपपच्मते प्रधान- 
अब्दानुपफ्तेः गुणशब्देनायमनुवाद ऋणैरिब ऋणेरिति | प्रयुक्तोपम चैतदू यथाउ- 
परिममांणवक्र ज़ति | अस्यत्र हशश्थायसृणशब्द इह प्रयुब्यते यथाप्रिशब्दों साणबके। 


प्रवृत्ति के सम्बन्ध के कारण मोक्ष नहीं हों सकता इस पूर्वपक्षी के वाक्य का अर्थ करते दुए 
आष्यकार कहते हैं कि )-प्रथमाध्याय में कहो हुई दस प्रकार की पुण्य और पापस्य 
झरोर, मन तथा बाणों से दोने वालो प्रवृत्ति का बन्धन द्ोने से भी अपवर्ग नहीं हों सकता। 
क्योंकि जन्मग्रहण के कार से हो मरणकाल तक वाचिक, मानसिक तथा शारीरिक प्रवृत्ति से 
छुटकारा नहीं द्वोता ऐसा देखने में आता है। इस कारण सिद्धान्ती ने जो प्रयमाध्याय प्रथमादिक 
के २ सूत्र में--'दुश्ख, जन्म, अ्रवृत्ति, दोष तया मिव्याशानों में से उत्तर-उत्तर ( आगे-आागे ) 
के मिथ्याशानादिकों के निवृत्त होने पर उसके पूर्॑-यूवं के (दोषादिकों के ) निवृत्त होने पर 
अल्यृषिक दुःख निशृत्तितप अपवर्ग होता है ऐसा कहा था, बह नहीं हो सकाता? अतः तोनों 
ऋणादि्ों से अस्त होने के कारण प्राणियों को मोक्ष नहीं दो सकता यह सिद्ध होता है ॥ ५९ ॥ 

(उक्त भाक्षेप का उत्तर देने वाले सिद्धान्तसूभ्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--यहाँ 
इस पबंपक्ष पर सिद्धान्त कद्दा जाता है कि जो पूव॑पक्षों ने तीन प्रकार के ऋणों का बन्ध 
दिखाया था उसमें ऋण ( कर्जे ) के समान ऋण ( करें.) से इस प्रकार-- 

प्दपदार्थ--अ्रधान शब्दनुपपत्तेः 5 मुख्य-शक्य, अं को कइने वाले शब्द की संगति न होने के 
कारण, थुणशब्देन > लाक्षणिक गौण शब्द से, अनुवाद: + अनुवाद है, निन्‍्दाप्रशसोपपत्तेः  निन्‍्दा 
और प्रशंसा दो सकने से ॥ ६० ॥ 

भावार्थ--'ऋण से सम्बद् हो आह्मण उतज्न होता है ऐसे पूवेक्षी के दिखाये हुए मंतर में 
यह ऋण शब्द सुख्य ऋण को नहीं कहता, क्योंकि मुख्य ऋण शब्द का प्रयोग उसी स्वर में 
होता है, जिस स्थछ में एक प्राणी पुनः हेने के पदार्थ को देत। है, और दूसरा कालन्तर में देने 
के योस्त पदार्थ को छेता है, प्रस्तुत विषय में ऐसा नहीं है, अतः प्रधान ( मुख्या्थ ) को कहने 
वाह्म मन्त्र में यह ऋण शब्द नहों हों सकता। अतः यह ऋण (कर्में के ) समान तोन ऋषि 
आदि के ऋणों से सम्बद् आह्मग होता. है देसा गौण अर्थ साइश्य से लिया गया है, जैसे अति 
तैजस्तो दोने के कारण यह माणवक ( जद्धाचारी ) अश्नि है, ऐसा गौथ व्यवहार होता है। जिससे 
उत्त बालक की प्रशंसा होती है, अतः जह्याचारी अभि है यह कहना जैसे प्रशंसावोषक होने से 
कैवल अलुवाद है, उसी अकार प्रस्तुत में विद्वित कर्मे करने वाछे जादमण का उक्त तीनों ऋणों 
से छुटकारा होने से प्रझंसा होती है, और जो ययोचित कर्म नहीं करता, उसको कर्जा न देने वाले 
के समान छोक में निन्‍्दा हुआ करती है, इस साहइय से यह जाह्यण में गौण ऋण होते हैं नकि 
सुझ्य--यह सिद्ध होता है ॥ ६० ॥ 

( इसो आशय से भाष्यकार सिद्धास्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--'जायमानो ह वै 
आह्यगख्िमिऋंगेः ? इस वेदमंत्र में 'ऋगे? यद शब्द प्रधान (सख्या्थ) को कहने बाल्म 
नहीं है। क्योंकि जिसमें एक ऋण देने वाह पुनः छेने योग्य धन को देता है, और दूसरा 
ऋण डेने वाला पुनः देने योग्य (लौटने योग्य) पन को छेता है, उसी बर्थ में मुख्य ऋण 
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कर्थ गुणशब्देनान॒वादः ? निन्‍्दाग्रश॑सोप्पत्तेः | कर्मलोपे ऋणीब ऋणादाना- 
ज्िन्चते कमोलुएाने च ऋणीब ऋणदानात्मशस्यते स एबोपमार्थ इति। 
जायमान शृति गुणश्ब्दो विपर्ययेउनधिकारात्‌ । जायमानों ह वै ज्ाह्मण इति 

रो ग्रहस्थः सम्पद्ममानों जायमान. इति। यदाय॑ ग्रहस्थो जायते तदा 
कर्मभिरधिक्रियते मातृतो जायमानस्थानधिकारात्‌। य॒दा तु माठतो जायते 
कुमारो न तदा कर्ममिरधिक्रियते अर्थिनः शक्तस्य चाधिकारात्‌ | अर्थिनः 
कर्मभिरधिकारः कर्मविधो कामसंयोगस्मृतेः अभिहोत्रं जहुयात््वर्ककाम' 
इत्येबमादि | शक्तस्य च अृत्तिसम्भव्रात्‌ शक्तस्थ कमंमिरधिकार: प्रवृत्ति- 
सम्भबात्‌ | शक्तः खलु बिहिते कर्मणि प्रवत्तेते नेतर इति। उभयामावस्तु 


झब्द का अरे देखने में आता है, इस कारण बह ऋण झब्द प्राषान है। प्रस्तुत में यद ऋण 
शब्द यथाथे धन नहीं हो सकता, इस कारण गुण (लाक्षणिक) शब्द से यद केबक ऋण 
के समान पिश्रादि तौन कर्णो से मुक्त को प्रशंसा तथा न मुक्त होने वाले आह्याण को निन्‍द। को 
कहने के कारण अनुवाद मात्र हैं। जिस प्रकार “तेजस्वी अक्चारी अश्नि है! ऐसे व्यवहार में 
अप्नि और ब्रद्मचारों से उपमा ( साइश्य ) का शान होता दै उसो प्रकार तौनों का ऋण चुका 
चुका देने बाले माद्मण कौ कर्शा दे देने वाले मनुष्य के समान प्रशंसा की गई है। क्योंकि 
वास्तविक ऋण में दिखलाया हुआ यह ऋण शब्द उक्त मन्त्र में अह्यचारी में अप्रि शब्द के 
समान कद्दा गया है। (श्स छक्षण के ऋण शब्द के प्रयोग का क्‍या प्रयोजन है! ऐसे 
प्रश्न के उत्तर में भाष्यकार क१६ते दें कि )--निन्‍्दा तथा प्रशंसा का होना। क्योंकि विदित कर्मो 
के न करने पर ऋण न चुकाने वाले के समान जाक्मण को निन्‍्दा तथा ऋण चुका देने से ऋण 
लेने वाछे की प्रशंसा के समान विद्दित कर्म करने वाले ह्राद्मण को संसार में प्रशंसा होती दे । 
इसो कारण लाक्षणिक ऋण शब्द का मन्त्र में कषन है। (भागे 'जायमानः? यह मन्त्र 
का झब्द भी गौण ( लाक्षणिक ) शब्द है इसमें हेतु देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--उक्त 
मंत्र में 'जायमानः होने वाल्य यद भी छाक्षणिक शब्द है, क्‍योंकि इस जायमान झब्द का अर्थ 
है शृदस्थाश्रम में रइने वाला मराद्मण दी यश्न्यागादि कमें करने का अधिकारों होता है नकि माता 
के उदर से उत्पन्न हुआ भराह्मण बालक । क्‍योंकि जब तक उस (माक्षण ) के उचित उपनयन 
आदि संस्कार नदीं दोते तब तक उस आरक्षण वालक को यज्ञन्यागादि कर्मों के करने का अधिकार 
नहीं द्वोता । क्योंकि इस माह्मण बालक के उत्पन्न होते हों उसे कर्म करने को अधिकार होता है 
ऐसा क्दना असंगत दे । कारण यद्द कि जो कर्मफल के बाद हीं कौ अधित ( इच्छा-कामना ) 
रखता है, तथा कमे करने में समर्थ होता ै, उसी को कर्मानु्ान में शास्त्रों ने अधिकार दिखाया. 
दै। “स्वगं को कामना करने वालछा अश्निद्दोत्र वन करे” इस प्रकार हवनकर्म को दिपिवाक्य ते 
स्वगेंफल की कामना का सम्बन्ध कहा है, अतः यशादि कमे करने में फ़छ को कामना वाले प्राणी 
को द्वो अधिकार दै ऐसा कद्दा है। तथा कम करने से समर्थ पुरुष को हो प्रवृत्ति हों सकती है। 
क्योंकि असमर्थ प्राणी को कमे करने में प्रइत्ति नहीं होती इससे यह सिद्ध होता है कि समय 
पुरुष को ही कर्म करने में अधिकार है, कारण यह कि समधथे पुरुष दो शास्त्र में विधान किये कर्मों 
के करने में प्रवृत्त दोता है, नकि दूसरा (असम) पुरुष। यदि आयमान झब्द का उत्पन्न 
हुआ प्राणी ऐसा मुख्य ( शब्द ) अथे लिया जाय तो उसमें फछ कौ कामना तथा साम्वे दोनों 
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अधानब्ञच्दार्थ | माठतो जायमाने कुमारे उमयसर्थिता शक्तिश्व न भबतीति। 
न भिद्यते च लौकिकाद्ाक्यादैदिक बाक्यं प्रेक्षापूर्व कारिपुरुषपप्रणीतत्वेन | तत्र 
लौकिकस्ताबदपरीक्षकोडपि न जातमात्र॑ कुमारकमेवं॑बत्रुयादधीष्व यजस्ब 
जअद्बाचर्य चरेति | कुत एप ऋषिरुपपन्नानवद्यवादी उपदेशार्थेन प्रयुक्त उपदिशति ! 
न खलु वे नत्तंको5न्वेषु श्रवर्सते न गायकों बधिरेष्थिति | उपदिष्टार्थविज्ञानं 
ज्ोपदेशविष्यः | यश्नोपदिष्टमर्थ विजानाति त॑ भ्रत्युपदेशः क्रियते न चैतद्स्ति 
जायमानकुमारक इति गाहस्थ्यलिज्ल च॒ मन्त्रताह्मणं कर्मांसिवदति | यद्च सन्‍्त्र- 
बद्वाणं कमोमिबदृति तत्पत्नीसम्बन्धादिना गाहस्थ्यलिज्ञेनोपपन्न॑ तस्मादू 
ग्रृदस्थो5य॑ जायमानो5मिघीयते इति | 


हो नहीं दो सकते इस आशय से भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--जावमान शब्द का माता के 
डदर से उत्पन्न डुआ प्राणी ऐसा सुख्य ( झक्तिसस्बन्ध से बोध्य ) अर्थ लिया जाय, तो अर्थिता 
( छामना ) एवं साम्य जो कम के अधिकार के कारण हैं नहीं वन सकते। क्योंकि माता के 
डदर से उत्पन्न हुये कुमार में फल की कामना तथा सामर्थ्य दोनों दो नहीं होते ( इस कारण 
जायमान झब्द का सुख्य कर्थ नहीं दो सकता )। ( देसा केवल वैदिक कर्मों के अधिकार में हो 
उपरोक्त नियम नहीं है किन्त॒ लौकिक न्यवद्वार में भो है इस आशय से भाध्यकार आगे कहते 
हैं कि )--बृड्धिपूवंक रच। हुआ लौकिक वाक्य भी वैदिक वाक्य से भिन्नरूप नहीं होता, क्योंकि 
दोनों दी प्रमाणवाक्य वुद्धिपूवंक आप्त पुरुष से रचे रहते हैं। अत्तः अपरीक्षक ( अज्ञानों ) 
कोई संसार के सामान्य पुरुष भी माता के उदर से उलपन्न हुए शिशु (बच्चे ) को देसा नहीं 
कह सकता कि--'ठुम अध्ययन करों, हवन करो, जद्बाचर्य का पालन करो?-इत्बादि | तो फिर 
अपना ग्रमाणबुक्त तथा दोषरदित उपदेश करने वाले महपिंगग अनधिकारी माता के उदर से 
उत्पन्न झिझु को देखा उपदेश कैसे कर सकते हैं! क्योंकि नाचने वाला अन्‍्यों को नाच दिखाने 
के लिये प्रदत्त नहीं होता तथा गायक ( गगैया ) बहिरे को गाना नहीं सुनाता । 

( जयमान शब्द माता से उत्पन्न शिशु को नहीं कहता इस विषय में दूसरा देतु देते हुए 
आष्यकार आगे कहते हैं कि )--उपदेश किये के अर्थ को जान सकने वाले ही शिष्य, पुत्र आदि 
उपदेश के विषय (पात्र ) होते दें। क्योंकि जों उपदेश किये वाक्य के भर्थ को जानता है 
उसी शिष्य-पुन्र भादिकों को उपदेश किया जाता है किन्तु यह माता से उत्पन्न बच्चे में नहीं 
होता। ( उक्त जायमान डब्द का अर्थ माता के उदर से उत्पन्न आरह्मण बालक नहीं है किन्द 
चूहस्थ 57] जाह्मण इस सिद्धान्त की इस विषय को उपरोक्त युक्ति से हो सिद्धि नहीं होती 
किस्तु इस विषय में वैदिक ( आद्याण ) मस्त्र से भी सिद्धि होतो है इस आशय से भाष्यकार आगे 
कहते हैं कि )--बाह्याणमाग के मंत्र भो गृहर्थ्य (गृहस्थ आह्मण ) को सूचित करते हुए ही 
यश्ञादि कर्मों के अनुष्ठान को कहते हैं । क्योंकि 'पत्ययवेक्षितमाज्य! पत्नी मे देखा हुआ घृत तथा 
“पे उद्गायंति! पत्नी के लिये उद्घाता माद्माण सामगान करते हैं । '्षौमे बसानावन्नी आदवीयातान' 
रेशमी वक्ष प्रह्िन कर यज्मान और उसकी पत्नी, अब्ति का आधान करें”, इत्यादि माह्मण- 
मंत्रवाक्‍्य में मो कर्म करने के कहे हैं थे संपूर्ण पत्नी के सम्बन्धरूप गाईस्थ्य ( गृहस्थाअमी 
आक़ाण ) के कर्मों में अधिकार को कहते हैं ( नकि माता के उदर से उत्पन्न शिशु के ) । 
इस कोरण 'आयमान! इस शब्द से गृहस्थ होने वाछा आह्ण हो कहा जाता है। ( इस प्रकार 
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अधिव्वस्य चाबिपरिणामे जरामर्यवादोपपत्ति: । 

याबच्चास्य फलेनार्थित्वं न विपरिणमते न निवतंते ताबदनेन कमोनुट्ठेय- 
भिव्युपपद्यते जरामर्यबादस्तं प्रतीति| जरया ह वेत्यायुपस्तुरीयस्य चतुथ॑स्य 
अन्रज्यायुक्तस्य वचन॑ जरया ह वा एप एतस्माद्रिमुच्यते! इति | आयुपस्तुरीय चतुर्थ 
अज्रज्यायुक्त जरेत्युच्यते | तत्र हि भ्रत्रज्या विधीयते श्रत्यन्तजरासंयोगें जरया 
हु वेल्यनर्थकम | 'अशक्तो विमुच्यते” इत्येतद्पि नोपपद्मयते स्वयमशक्तस्य बाह्यां 
शक्तिमाह | अन्तेवासी वा जुहुयाद्‌ जह्मणा स॒ परिक्रीतः, क्षीरहोता (१) वा 
जुहुयादनेन स परिक्रीत” इति। अथापि बिहितं बानूद्येत कामाढा 
कल्प्येत ? बिहितानुबचन न्याय्यमिति | ऋणवानिवाध्वतन्त्रों ग्रहस्थः क्मसु 
भ्रवत्तेते इत्युपपन्न॑ बाक्‍्यस्य सामथ्यम्‌। फलस्य हि साधनानि प्रयस्नविषयों 
गाईसूथय के पूर्वसमय में पूर्वोक्त तोनों वाक्यों का बन्धन नहीं होता यह देखकर उत्तराबस्था 
( बृद्धावस्था ) में भी ऋणों का सम्बन्ध नहीं होता इस आशय से भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-- 

अधथिता ( कामना ) परिणाम न होने पर भर्थात कामना के रहते दो जरामयेवाद ( जब तक 

जीता है तव तक कमे करें ) यद बाद कहना हो सकता दे । भथांत जब तक इस पुरुष की कर्म के 
फू की कामना निवृत्त नहीं होती तमी तक इस गृहस्य ब्राह्मण को विदित कर्म करना चाहिये। 
इस कारण उसके ( कामना वाले ) लिए जरामयंवाद दो सकता है। अर्थात्‌ 'जरया ह वा! इत्यादि 
याक्‍्य क। यह अथ है कि बृद्धावस्था के प्राप्त होने पर यह कर्मानुष्ठान से मुक्त दो जाता है। 

( अपना पक्ष सिद्ध करने के डिये दूसरा वाक्य उदाइरणाये भाष्यकार दिखाते हुए आगे कदृते 
हैं कि )--'जरया ह वा! इत्यादि पूर्वोक्त वाक्य का यह अर है कि पूणे शत वर्ष आयु के चहु भाग 
जिसमें संन्‍्यासाअ्म का पुरुष ने अहण किया हो--बह जरा ( बृद्धावस्था ) प्राप्त होने पर यह 
पुरुष इस, अग्निद्षेत्रादि कर्मानुष्ठान से मुक्त हो जाता है। पूर्ण शत वर्ष के चतुये ( प्रतनज्या ) 
संन्यासाअ्म युक्त भाग की यद जरा अवस्था कददी जाती है, उस अवस्था में प्रजज्वा ( संन्वासाशमम ) 
अहश की शास्त्रों में विधि कद्दों दै। ( यदि जरा शब्द का नोर्ण अवस्था देसा भर्थ किया जाय, 
आयु का चतुर्थ भाग न छिया जाय इसे अत्यन्त जरा ( जोणे) अवस्था का सम्बन्ध होने पर 
“जरया ह वा! यद कइना न्‍्यय दो जायगा। क्योंकि अत्यन्त बृद्धावस्था के कारण स्वयं झरौर 
में कम करने में सामथ्य॑ न होने के कारण बह स्वयं अग्निद्दोत्रादि कम को छोड़ देगा तो फिर 
उपदेश की आवश्यकता न होने से उपदेश ब्यथे दो जायगा। केबल उपदेश दी व्यर्थ न होगा 
किन्तु इस उपदेश का दूसरे उपदेश से विरोध भोआ जायगा इस आशय से भाष्यकार आगे 
कहते हैं. कि--“असमर्थे पुरुष कर्म से मुक्त दो जाता है, यह उपदेश भी न हो सकेगा, अर्थात 
केबल असामध्ये ही कमे के छूटने का कारण नहीं है। क्योंकि जो पुरुष स्वयं कमे करने में सम 
नहीं होता उसके लिये बाह्य अस।मथ्ये ऐसा कहा है कि--“अम्तेवासी ( शिष्य ) वा ( जयवा ); 
जुहुयात्‌ ( इवन करे), अक्मणा (अद्मा से ), परिक्रीतः (खरोंदा हुआ ), सम (वह ) 
परिक्रीतः ( खरीदा हुआ ), क्षीरह्ोता वा ( अथवा दुग्ध खोर का हवन करने बाला), जहुपात, 

हवन करे ), धनेन (पनदान से ), सः (वह ), परिक्रीतः ( ख़रोदा हुआ ), इति (इस 
कारण )। अर्थाद स्वयं कर्म करने से असमर्थ गृदहस्थ के कर्मानुष्ठान दोने के लिये ुति ने ही 
दूसरा उपाय कद्दा दै कि--शिष्य अथवा क्षीरहबन करने बाछे आ्राद्मण को सद्दायता लेकर स्वयं 
अशक्त गृदस्थ पुरुष को दृवनादि कर्मों का अनुष्ठान करना चाहिये, अतः परस्पर पूर्वोक्त प्रकार 
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न फल्नं; तानि सम्पन्नानि फलाय कल्पम्ते | विहित॑ च जायमानम्‌ । विधीयते 
च जायमान तेन यः सम्बद्धयते सोडयं जायमान इति | 


से डप्देशों का विरोध आने के कारण यहाँ आवुध्य का संन्‍्यासआअ्रम युक्त चतुर्थ भाग हो 
“जरया ह वा' इत्यादि वाक्यों में कद्दा गया है। (यथ्परि यशादि कर्मों के अनुष्ठान की विधि 
ग्रुइस्थ ही के लिये है तथापि 'जायमानों ह वें श्राह्मण्यस्थ त्रिभिऋें? यद वाक्य वालक के 
लिये भो यज्ञादि कर्म की विधि क्यों नहीं करेगा ! (इस शंका का विचारपूर्वक भाष्यकार खण्डन करते 
हैं कि )-क्या यद 'जायमानः? इत्यादि वाक्य दूसरे स्थल में विधान किये यागादि कर्मों का 
अनुवाद करता है, अथवा अपनों इच्छामात्र से कर्म करने वाला यह स्वतन्त्र दी वाक्य वालक के 
डिये यश्ञादि कर्मों के करने का विधान करता है। (इस संशव का खण्डन करते दुए भाध्यकार 
निर्णय करते हुए श्रागे कहते हैं कि )--दूसरे स्थकत में विधान किये कर्मों का अनुवाद 
जायमानः” यह वाक्य करता है, यही मानना न्यावसंगत है। अर्थाद “जायमानः इत्यादि 
वाक्य ऋण के चुकाने में असमर्थ ( कर्जा देने वाले के अघीन रइने वाले ) अधमर्ण ( कर्जा चुकाने 
बाछा ) के समान देवता, ऋषि तथा मनुष्यों के तोन प्रकार के पूर्वोक्त ऋणों से छुटकारा न 
पाने बाला गृदस्थ मो यागादि कर्मो में पराधीन दवी रहता है, जब तक उक्त तौनों ऋणों से छुटकारा 
नहीं पाता इसलिये वाक्य का सामस्यें बन सकता है अर्थात 'जायमान” इस वाक्य में कोई 
विधि करने वाली विभक्ति नहीं है जिससे दूसरे स्थछ में किये कर्मानुान का इस वाक्य में अनुवाद 
हो हे ऐसा प्रतीत होता है। यदि इस वाक्य का घ्थे दूसरे वाक्य या श्रमाण से किसी प्रकार 
न माना जाय तो “बचनानि ( वाक्य होते हैं ), तु ( किन्द ), अपूब॑स्वात्‌ ( भदष्ट के लिये )।” 
इस न्याय से इस 'जायमानः” वाक्य को विधिवाक्य माना जायगा, किन्तु इस वाक्य के 
अर्थ को बतलाने वाले सैकड़ों वाक्य हैं, जिनमें साक्षात विधि की वोषक विमक्तियां है-श्स 
कारण केबल इच्छा से इस वाक्य को विधि का बोधक मानना अनुब्तित होने के कारण यह 
वाक्य अन्यत्र ( दूसरे स्थकत में ) विद्वित कर्म का अनुवाद मात्र करता है ऐसा ही मानना संगत 
है। अतः इस वाक्य में जायमान शब्द का गौण गृहस्थ होने वाला जाह्मण ऐसा अर्थ लेनादों 
डचित प्रतीत दवोता है । ( यदि पूर्वपक्षी कहे कि इस प्रकार जायमान झम्द के गौण मानने की 
अपेक्षा से मुख्य दो उत्पन्न हुए बालक के लिये दो इस वाक्य में कर्म को विधि क्यों न मानी 
जाय ह यथपि वाछक में फक के साधक कर्मों को करने की सामस्‍्व॑ नहीं है तथापि कमे के पुत्र कौ 
उत्पत्ति करने में वाछक को भो योग्यता है, क्योंकि उसका आत्मा भी उससे समवायिकारण 
हो सकता है, फ़छू दवी का उस वालक को प्रयोजत है नकि फ़ल्सापक कर्मों से | तो इसके उत्तर 
में भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--फछ के साधनों में पुरुष का प्रयत्न होता है नक्ति फक में। 
फछ के साधन कमों के पूर्ण होने पर उनका फ़लू द्वोता है अर्थाद कोई भी करे के विधि अपने 
ज्यापार में प्राणी को छग्राती है, प्रवत्न करना द्वो उसका व्यापार है वह व्यापार बिना विषय 
के नहीं हो सकता । फल शस प्राणों के अ्रत्यक्ष व्यापार का विषय होता दी नहीं, क्योंकि फक 
में केवल उस करें का जददेशमात्र होता है, अतः फल के साधक कर्मों के जो साक्षाद पुरुष के 
प्रयत्न के विषय हैं उनके सिद्ध होने पर दी फ़छ की प्राप्ति होने के कारण डत्पन्न बालक को 
उसके उपाय का ज्ञान न होने के कारण कमे करने में सामर्थ्य न झोने से उसे उस कमे का फल कैसे 
प्राप्त हो सकता है, अतः कर्मानुष्टान के बिना फल की प्राप्ति दोना असंभव होने के कारण, 
माताके उबर में उत्पन्न वालक कर्मों का अधिकारी न द्ोने के कारण 'जायमान/ इस शब्द का 
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अत्यक्षविधानाभावादिति चेद्‌ ? न प्रतिषेषस्याप्रि प्रत्यक्षविधानामागादिति | 
अत्यक्षतों बिघीयते गाहस्थ्यं ब्राहणेन, यदि चाश्नमान्तरमभविष्यत्तदपि 
व्यधास्यत्‌ प्रत्यक्षतः, प्रत्यक्षबिधानाभावाज्नास्त्याश्रमान्तरमिति। न, श्रतिषेघ- 
स्यापि ग्रत्यक्षतों विधानाभावात्‌। न भ्रतिषेघोडपि वै ज्राह्मणेत् ग्रत्यक्षतो 
बिघीयते न रन्त्याश्रमान्तराणि एक एबं गृहस्थाश्रम इति प्रतिपेघस्य 
भ्रत्यक्षतो श्रवणादयुक्तमेठदिति । 

अधिकाराच विधान॑ विद्यान्तरवत्‌ | यथा शाख्नान्तराणि स्वे स्वेषघिकारे 
अत्यक्षतों विधायकानि नार्थोन्‍तराभावात्‌, एबमिदं ब्राह्म॒णं ग्रहस्थशास्त्रं 
स्वेडघिकारे श्रत्यक्षतो विधायक नाश्रमान्तराणामभावादिति | ऋणखाह्मर्ण 


शहस्थ होने वाला आह्यण ऐसा लाक्षणिक ( गौण ) शब्द हो है, मानना संगत है। ( हम, प्रवत्न 
फल के साधक कर्मों में हो होता है यद मानते हैं; औौर इस वाक्य में 'वहो? वालुक के डिये विहित 
है देखा मानेंगे। ऐसा यदि पूबपक्षो कहें तोयद उचित नहीं है।इस आशय से भाष्यकार 
आगे कहते हैं कि )-यह फलसाधक योगादि कर्मों कौ जायमानत प्रस्तुत वाक्य से पूवे ही 
दूसरे वाक्‍यों में विदित है और दूसरे मो वाक्यों से विधान छो जांतो दै। ( देशा होने के 
कारण उस विषय का प्रस्तुत इस वाक्य में मो वालक के लिये विधि है ऐसो कल्पना करना 
मिथ्या है ) इस कारण जो फल के सावन कर्मों से सम्बन्ध रखता है वहीं इस श्ुतिवाक्य में 
जायमान शब्द से कद्दा जाता है ( अर्थाद्‌ गृहस्थ जाद्माण को हो कर्मानुष्ठान में सामध्वे होने के 
कारण उसे वी जायमान शब्द का गौण अर्थ मानना संगत है न कि माता के उदर से उत्पन्न 
बालक को लेना )। ( भायुष्य के चत॒र्य भाग में संन्यास की विधि है। इस विषय को न मानकर 
पूवपक्षी यदि शंका करें कि---गदृस्थाअम को छत्ि में प्रत्यक्ष विधि है न कि संन्यासाअम कौ--तो 
थह नदों कहा जा सकता, क्योंकि उसके निषेष का भो प्रश्यक्ष विधि नहीं है। अांद परि 
पूव॑पक्षी का ऐसा कदना दो कि--'बाद्षाण मंत्र में गृहस्थाअम का अत्यक्ष विधान किया हैं, यंदि 
उससे भिन्न संन्यासरूप चतु्े भाभम होता तो उसका भी आक्माण मंत्र में प्रत्यक्ष विधि होता । 
अतः प्रत्यक्ष विधि न दोने के कारण गृहस्थाअम से मिन्न दूसरा संम्यासाभम नहीं है लर्बाद 
परमद्दितकारी परमात्मा ने दवा से प्राणियों के अनुग्रइ के छिये शृहस्वाअम दी को उपदेश 
किया है, न कि दूसरे संन्‍्यासाअम का, अतः संन्यासरूप चतुर्धांअम को विधि यही है। इस कारण 
गौतम महर्षि के कदे हुए धर्मशाख में 'ऐकाश्रस्थं' ( एक ही भाशम है ), तु ( किन्त ), आचार्याः 
(आचाये ने कद्दा है), प्रत्यक्षविधानात्‌ ( अत्यक्ष विधि होने के कारण ), गाहंस्थ्य ( गृहस्वाअम 
की ), इति (ऐसा )। यद पूबंपक्षी के आक्षेप का अभिप्राय है। (तो इस पूर्व पक्षी के आशय 
के खण्डन का यह आशय है कि ?)-दैसा पूर्पक्षो नहीं कह सकता, क्योंकि संन्यासाअन 
के खण्डन का मी ब्राह्मण मंत्र में प्र्यकषा वणंन नहीं है। कारण यह कि 'ग्‌हल्वाअम वो छोड़कर, 
डूसरे बह्चय, वानप्रस्थ और संन्यास 'आअम नहीं हैं। पक ही गृहस्थाअम है? देसा आ्षण मंत्रों 
में प्रतिषेष भो प्रत्यक्ष से विध्ित घनाई नहीं देता। अतः ूवंपक्षी का यह कपन भयुक्त है। 
( यदि प्रत्यक्ष निषेध नहीं है, तो मो उली को भजुमान से सिद्धि होगो, उसा पूरक कहें तो ) 
आध्यकार कहते हैँ कि--और अधिकार होने से भौ दूसरी विदयाओं के समान संन्यासादि 
अल मानना होगा। जिस प्रकार दूसते-दूसरे शाज् अपने-अपने अधिकार में प्रत्यक्ष 
न्या० + 


कु स्थायदर्शानस्‌ [ञझ० ४, आ० १, सू० ६० 


चापव्ांमिधाय्यमिधीयते | ऋचश् ज्राह्मणानि चाप्रगोमिवादीनि भवन्ति। 
ऋचश्व ताबतू-- 

“कर्मभिसत्युमृषयो निवेद्ु: प्रजाबन्तों द्रविगमिच्छमानाः | अथापरे ऋषयों 
मनीषिण:ः पर कर्मभ्योडमृतत्वमानछुः। न कर्मणा न॒प्रजया घतनेन त्यागेनैंके 
अमृतत्वमानञुः | परेण नाक॑ निहितं गुहायां विश्वाजते बद्मतयों विशन्ति | 
बेदाहमेतं पुरुष महान्तमादित्यवण तमसः परस्तात्‌ | तमेव विदित्वाउतिसृत्यु& 
मेति नान्‍्यः पस्था बिद्यतेडयनाय! | 


से विधान करते हैं, नकि दूसरे अर्थ के न होने से-इसो प्रकार यह आह्यण मंत्र भी गहस्य- 
झास््र का अपने अधिकार में होने के कारण प्रत्यक्ष विधान करता है, न कि दूसरे शहाचरयांदि 
आश्रमों के न होने से इस कारण ( अथांद यूदस्थाअम को छोड़कर दूसरे आभमों के न होने से 
उतका विधि नहीं है? ऐसा हो तो न विधान करने से दूसरे आाज्म्मों के निषेध का अतुमान 
हो सवेगा। वस्तुतः तो एक्त केवल गृहस्थाअम का हो प्रत्यक्ष से श्रुति ने विषान किया है, 
दूसरे आश्रमों का नहीं किया है। इसका कारण दूसरे आश्रमों का न होना नहीं है किन्तु केवल 
मइस्वाअम के उपदेश का हो उसमें अधिकार है। जिस प्रकार दूसरे व्याकरणादिश्ञालल अपने 
आच्दानुशासनरूप विषय को कहने पर भी दूसरे न्यायादि शाक् के विषय प्रमाणादि पदाथों का 
लिषेष नहीं करते, उसी प्रकार गाईरुूय का उपदेश करने वाले वेद-भाग भी अपने विषय गाईस्व्य 
को विधि करने पर भो उससे भिन्न अद्वाचये, वानप्रस्थ, संन्यास आअमों का निषेद नहीं 
ऊरते यद सिद्धान्त का गूढ़ आशय है) ( कया साथन सद्दित अपवर्ग ( मोक्ष ) और अद्यचयांदि 
चारों आभ्रमों के विधान करनेवाले ऋग्वेद को ऋचाएँ एवं ज्मग-वाक्य भो उपलब्ध होते हैं, 
इस आशय से भाष्यकार आगे कइते हैं कि )--ऋचाएँ और ब्राह्मण मंत्र मो अपबर्ग ( मोक्ष ) 
को कहते हैं। अर्थात्‌ ऋग्वेद के मंत्र एवं जाह्मण मंत्र भो अपवर्ग ( मोक्ष ) का विधान करते हैं । 
जिनमें ऋचा ( ऋग्वेद के मंत्र ) प्रथम हैं--'कर्म भिः ( कर्मानुष्ठानों से ). झूव्युं ( प्रेत्ममाव को ) 
निपेदुः ( प्राप्त हुए ), प्रजाबन्तः ( संतान वाले ) द्ववि्ण (घन को ), इच्छुमानाः (श्व्छा 
ऊरने वाले ), अथ (और ) अपरे ( दूसरे) ऋषयः ( मुनि ) मनीषिणः ( बडिमान्‌) परं 
( छोड़कर ) क्मंम्यः ( कर्मी को ), अस्॒तसत्व॑ ( भमरता, मोक्ष को ), जानशुः ( प्राप्त हुए )। न 
(नहीं), क्ंणा (कर्मानुध्ठान से), न (नहीं), प्रजया (संतान से ), धनेन (घन से) 
स्यागेन (त्याग से) एके (एक) (कुछ मददात्मा पुरुष ) अख्तस्वं ( मोक्ष को) आनशः 
( प्राप्त हुए )) परेण (पर है), नाक ( जअविद्या से ), निहित (स्थित ), गुद्दायां ( हदय- 
रूप आकाश में ), विज्ञाजते ( प्रकाशित द्वोता है ); यद्‌ ( जिसमें ), यतयः (शञानो संन्यासाअमी ) 
विशन्ति ( प्रवेश करते हैं ) | वेद्‌ ( जानता हूँ ), अह्वं ( मैं ), पुतं ( ( इस ), पुरुष (आत्मा को ) 
अद्दास्तं ( व्यापक ), आदिश्यवर्ण (सूये के समान नित्य प्रकाशमान ), तमसः ( अविधया रूप 
अन्यकार में ), परस्तात, ( परे रहने वाले ), तस्र्‌ ( उस परमात्मा को ), एवं (हो), विविस्वा 
(जानकर ), रूत्युं ( बन्‍्म-मरणरूप संस्तार को), अतिरस्ति (पार करता है), न (नहीं » 
अन्य! (दूसरा ) पस्थाः (मार्ग), विद्यते ( है), अयनाय ( मोद्ष के लिये )। ( वाजसनेय 
संहिता ३१।१८, तैतिरीयारण्यक ३१२७ ) ( इन उपरोक्त मन्त्रों में मोक्ष का वर्णन किया है), 
अब आगे जाद्माण-वाल्य देसे हैं-अ्रयः ( तोन ), घर्मस्कस्थाः ( प्म के समूह हैं) यज्ञ ( याग ) 
अध्ययन ( स्वाध्याय ), दान॑ ( दान ), हृति ( ऐसा ), प्रथमः ( प्रथम पं समूह है), तपः पथ 


 _-ल्‍चँं «कं. अंििीिणओं 


अपवर्नपरीक्षाप्रकरणम्‌ ]. प्लसाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ डर] 


अथ ब्राह्मणानि-- 

अयो घर्मस्कन्घा यज्ञोडथ्ययनं दानमिति प्रथमस्तप एव द्वितीयो ब्रक्षचायो- 
चार्येकुलबालीति तृदीयोउत्यन्तमात्मानमाचार्यकुलेडबसादयन्सर्बे एवैते पुण्य- 
ल्ोका भवन्ति ब्रद्मसंस्थोडमृतत्वमेति । एतमेव प्रश्नाजिनो लोकमभीप्सन्तः 
भ्रश्नजन्तीति | अ्थों खल्बाहुः कामस्य एबायं पुरुष इति स यथाकामों भवति' 
त्तथाक्रतुंवतति यथाक्रतुर्भवत्ति तथा तत्कर्म कुरुते यत्कर्म कुछते तद्भिसम्प- 
आते! | इति कर्मभिः संसरणमुक्त्या भ्रकृतमन्यदुपद्शिन्ति | 'इति नु काम* 
अयमानोडथाकामयमानो योउकामों निष्काम आत्मकाम आप्तकामों भवतिन- 
सस्य प्राणा उस्क्रामन्ति इहदेब समवलीयन्ते अद्वोव सन्‌ अरद्माप्येतीति! | 

तत्र यदुक्तर्रणानुबन्धादपबगोभाव इत्येतद्युक्तमिति । “ये चत्वारः पथयो. 
देजयाना! इति च चात॒राश्रम्यश्रतेरैकाश्म्यानुपपत्तिः | ६: 


( तपश्चर्या दो ), छ्वितीयः ( द्वितीय ब्मस्कन्ध ता इज ) आचार्य- 
कुलवाली ( धुरु के आश्रम में वास करने वाढा ), इति ( ऐसा ), तृतीयः ( तोसरा पमस्कन्ब है ), 
अस्यन्त ( अत्यस्त ), जास्मान ( अपनों आत्मा को ), आचार्यकुछे ( गुरु के कुछ (सेवा) में ), 
आअवसादयन्‌ (कष्ट देता हुआ ), सर्व एव ( संपूर्त दो), एते ( ये पमंरकन्ब ), पुण्यछोकः 
( पुण्यलोक के देने वाक्े ), भवन्ति. ( दोते हैं ), बह्मस्थितः ( परमात्मा में स्वित ), अखतस्व॑ 
( अमरता, मोद् को ), एृति ( प्राप्त करता दे )। ( छान्‍्दोग्योनिषद्‌ २।२३।१ एतं पृव ( इसी को ) 
अब्चाजितः ( छानो संन्वासो )| पृण्य छोक को ), अमीप्संतः ( प्राप्त करने को इच्छा करते 
हुए ), प्रश्नजन्ति ( गमन करते हैं, रंन्यास छेते हैं ), दृति (इस प्रकार) । (इृद्दारण्यक ४४२२)॥ 
आथो ( और ), खछ (निश्चय से ) आहुः ( कहते हैं )--काममयः एवं ( कामनामय हौ है )| 
आय॑ ( यह ), घुरुषः ( पुरुष ), इति ( इस कारण ), सः ( वह आत्मा ), यथाकामः ( जैसे कामना 
रखने बाला ), भवति (दोता दे), तथाक्रतुः ( तैसे संकल्प बार ), भबति (होता है )। 
अथाक्रतुः ( जैसे संकल्प वाला ), भवति ( होता है ), तथा ( उस प्रकार ), तत्‌ कर्म (व्स 
ककमें को ), कुछते ( करता दे), यत्‌ कर्म (जो कम करता है), तत्‌ ( उसो कर्म के अजुसार )| 
अमिसम्पद्यते ( आगे जन्म को प्राप्त करता है)। ( बह० ४।४५ ) इस प्रकार आग मा में 
कर्मों के अजुछ्ान से संसार की प्राप्ति को कई कर प्रस्तुत दूसरे विषय का उपदेश करते हैं कि-- 
«इति (इस प्रकार ), चु ( निश्चय से ), कामयमानः ( कामना करने वाला ), अथ ( इसके 
पश्चाव ), अकासयसानः (कामना न करने वाछा दो जाता है ), यः ( जो ), अकामतः (काम्र 
रददित ), दिप्कामः (कामनारहित ), आस्मकामः (केवल भात्मा को कामना करने बाढा), 
आपतकामः ( प्राप्त कामना बालू ), भवति (हो जाता है ), न ( नहीं), तस्य (उसके) 
प्राणः ( प्राण ), उध्क्रार्म ( बाहर निकलते हैं ), हद एवं ( इसी जमा में ), समव़ीयस्तेत्ति 
(छवब दो जाते हैं ), अछ्य एवं ( नक्षरूप दो ), सन्‌ ( होता हुआ ), ब्रह्म ( परमात्मा को ), 
अष्येति (प्राप्त करता दे ), इति (इस प्रकार )!। ( प्रस्तुत बिषय की सम्राप्ति करते हुए 
आधष्यकार कदृते दें कि )-इत विषय में जो पूर्वपक्षी ने कहां था कि-तौन प्रकार के ऋणों का 
बंधन होने के कारण मोक्ष नहीं डो सकता-वह कइना असंगत है। तथा ये (जो ), चत्वारः 
( चार ), पथयः ( मां हैं ), देवयानाः ( केवल फर्म छे जाने वाले! ), तैत्तिरीय संहिता ५७२।८ 


दर न्यायदर्शनस [० ४, शआ्या० १, सू० ६१ 


फलार्थिनश्चेदं ज्ाक्मणं 'जरामय बा एतत्सत्रं यदभ्रिद्ोत्रं दर्शपूर्णमासी 
चेति | कथम्‌ ! 
समारोपणादात्मस्यग्रतिपेषः ॥ ६१ ॥ 
'आ्राजापत्यामिष्टि निरूष्य तस्यां सार्ववेद्स हुस्वा आत्मस्यप्री्समारोप्य 
ब्राह्मण: प्रश्नजे'दिति श्रुयते, तेन बिजानीमः प्रजावित्तल्रोकेषणाभ्यो व्युत्थि- 
सस्य निवृत्ते फलाथित्वे समारोपणं बिघीयते इति। 


के इस वाक्य में जदाचये, गाइंस्थ्य, वानप्रस्थ तथा संन्यास ऐसे चार आश्रमों को विधि दोने से 
भौ केवल एक गृदस्थाअम ही है यह पूर्वपक्षी का कथन सर्वथा असंगत है ॥ ६० ॥ 

(फू की इच्छा रखने वाले गृहस्थाअमौ के लिये हो “जरा” अवस्थाप्न्त, अश्िद्दोत्रादि 
अलुष्टन करे को विधि है, जो 'नरामये” वाक्य से कही जातो दै। इस प्रकार उक्त सिद्धान्त सून के 
फ़डित अर्थ को दूसरे देतु देने कौ इच्छा से अन्तिम सूत्र के अवतरण में भाध्यकार उक्त विषय 
ही को स्मरण करते हुए कहते हैं कि )--“जरास्य वा एतल्सत्रं यदग्निहोत्र दर्पूर्णणासौचा 
बह पूवे सूत्र में दिखाया हुआ आरह्मणवाक्य फल को कामना करने वाले के हिये है। ( प्रश्न )-- 
कैसे ! ( उत्तर )-- 

पदपदा्थ--समारोपणाद 5 रूव करने से, आत्मनि 5 आत्मा में, अप्रतिषेषः निषेध नहीं 
हो सकता ॥ ६१॥ 

आावार्थ--प्राजापत्य नामक श्ष्टे ( याग ) करने के पश्माद उसमें साबंबेदस नाम के इवन 
कर अपनो आत्मा में लप्नियों का छय कर गृदस्थ आाद्माण संन्यास ले” ऐसा विधिवाक्य सुनने में 
आता है । इससे यह सिंड होता है कि--सन्तान, धन तथा छोक कौ एपणाओं ( इच्छाओं ) से रदित 
पुरुष को फछ की इच्छा न रहने पर आत्मा में अप्नि का वय ( आरोप ) करने को विधि है। अतः 
इस आत्मा में अप्नियों के समारोपण कथित होने के कारण पूर्वोक्त तौन प्रकार के ऋणों के बंपन 
के कारण अपवर्ग ( मोक्ष ) का नियेष करना असंगत है ॥ ६१॥ 

(इसी आझय से भाष्वकार भी सूत्र को न्‍्याझ्या करते हैं कि )--प्रजापति देवतासम्बन्धी 
इष्टि (याग ) को करने के पक्चाद उसी याग में सार्ववेदस नामक जिससे दक्षिणा हो इबन के 
चश्माद अपनी आत्मा में अभ्नियों का लयकर पद्मात आह्मण संन्यासाअम का अइण करें? ऐसी 
अभिक्वोत्री के लिये चतुर्थाअम में प्रवेश करने को विधि दोने के कारण हम यह जानते हैं कि 
संतान, घन तथा लोक को एपणाओं ( कामनाओं ) से निवृत्त हुए गृहस्थ आद्याण प्राणी के फठ की 
कामना से नि३क्‍ देने के पश्चात उपरोक्त वाक्य में आत्मा में अप्नि के लय की भावना का विधि 
विधान है, इस कारण फल को कामना रखने वाछे हो श्राणों के लिये उपरोक्त 'जरामर्य वा! 
इत्यादि वाक्य हैं। ( भर्थाद उपरोक्त प्राजापत्य इष्टि में सबेस्व धन का दान तभी द्वों सकता 
है जब पुरुष पुत्र, पन शत्यादिकों की इच्छा से मुक्त हो जिससे सिद्ध दोता है कि फ़रूको 
कामना करने बाले दी के छिये गृहस्थाअम तथा यज्ञादि कर्मों का अनुष्तान है। जब फ़क को 
कामना निशरतत दो जाती है तो व३ गृहस्थाअम से छूट जाने के कारण यश्ादि कर्मों के आचरण 
से छूट जाता है और ड्सो अवस्वा में आत्मा में अग्निका आरोप करने की किवि है, यह श्स 
ब्ाक्‍्य सै सिंद होता है।) (इस विषय में आह्णवाक्यों को सम्मति देखते हुए भाष्यकार 
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एवं च ज्ाह्मणानि 'सोडन्यदू ब्रतमुपाकरिष्यमाणो याज्ञवल्क्यो मैत्रेयीमिति 
होबाच प्रश्नजिष्ियन्चा अरे अहमस्मात्स्थानादस्मि हस्त तेडनया कात्यायल्या 
सहान्त॑ करबाणीति | अथाप्युक्तानुशासनासि मेत्रेयि एतावद्रे खल्वम्ृतत्वमिति 
द्लोक्त्या याज्ञबल्क्य: प्रबन्नाजेतिः ॥ ६९॥ 

पात्रचयान्ताजुपपत्तेश्व फलाभावः ॥ ६२॥ 

जरामरये च कर्मण्यविशेषेण कल्प्यमाने स्बेस्य पात्रचयान्तानि कमोणीति 
प्रसज्यते, तत्रैषणाव्युत्थानं न श्रुयेत । 'एतद्ध सम बै तत्पूबे ब्राह्यणा अनूचाना 
विद्वांस: भ्रजाँ न कामयस्ते कि प्रजया करिष्यामों येषां नोड्यमात्मायं लोक 


ते हैं कि )--इसों कारण सः (वह ), अन्यत्‌ ( दूसरे ), घतं ( संन्यास बत का ); 
डपाकरिष्यमाणः ( आगे शौघ्र हो अदण करते हुए ), याज्षवदक््यः ( याशवल्क्य नामक महर्षि ) 
मैत्रेयीं ( मैत्रेयो नाम को अपनों खो के ), इति ( ऐसा ), ह ( निश्चय से ), उवाच (बोले ), 
प्रश्जिष्यन, ( संन्यास छेता हुआ ), वा ( निश्चय से ), रे (रे), अं ( मैं) अस्मात्‌ (इस ) 
स्थानात्‌ (शइस्थी के घर से), अस्मि (हूँ), ते (तेरा), अनया (शस ) कात्याबन्या 
( छात्यायनी ख्तो के साथ ), जन्ते ( अन्नसमाप्ति को ) परवाणि ( पात। हूँ )--इति ( ऐसा )। 
आथ अपि (और भो), उक्तानुशासना (ब्पदेश को हुई), असि (तुम हो), मेत्रेयि 
(दे मैत्रेयो ), एतावल, (इतना दो ), करे ( रे मैत्रेयि ), खु ( निश्चय से ), अखृतस्वं ( मरण 
रहित मोक्ष ), ऐ, इति (इस प्रकार ), € ( निश्चय से ), उकस्वा ( बोल कर ), याज्वक्क्यः 
( याक्षवक्‍क्य सुनि ), प्रबन्नाज ( सुदस्‍्थाअम का त्याग कर चढे गये--इति ( ऐसा )--( बहदारण्य 
कोपनिषद्‌ में ) कहा है? ॥ ६१ ॥ 

( अपने पक्ष में दूसरा साधक सूत्रकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--धात्रचयान्तालुपपत्तेः च 5 और अमित कम के पात्रों के अश्नि में दाह करे में न 
जन सकने से भों, फलभावः ८ फल कामना नहीं दै यह सिद्ध होता है ॥ ६२ ॥ 

आावार्थ--अमिदोत्रो साद्ाम को सृत्यु दोने पर उसके भप्निदोत्र सम्बन्धी संपूर्ण वज्ञ-यात्रो 
को अभिददोत्री के शरोर के साथ दाद करने की विधि है। अतः यदि “जरामर्य अपनिशोत्र होता है! 
यह विधि साधारण रूप से संपूर्ण पुरुषों के लिये हो तो, न कि फल को कामना रखने वाले 
जहस्थाश्रमों के डिये/--तो उपरोक्त यश्ष/फ्रियाओं को ददन-विधि संपू पुरुषों के डिये है ऐसा प्राप्त 
होने के कारण चत्॒ांशमो संन्यालो के लिये यह विधि नहीं है देखा मानना होगा। जिससे उसके 
ओ सृत्यु दोने पर उसके शरीर के साथ यज्ञ के पात्रों का ददन प्राप्त होने से उस संन्यासी 
के भी भृत्यु काल तक संपूर्ण यश्-पात्रों कौ रक्षा करना आवश्यक दवोने के कारण उसके छिये जो कि 
संन्यास अद्दण की पूवे ही पुत्रादि कामनाओं से छुटकारा तथा संपूर्ण धनादि दान की जिधि है? बह 
सब न बन सकेगा ॥ ६२॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--जराम्य अभ्िह्ोत्रादि कर्म 
सामान्य रूप से संपूर्ण पुरुषों के लिये दे ऐसी कल्पना को जाय तो समो पुरुषों के शरौर के 
झ्ाथ यह्ा-पात्रों की दाद-क्रिया की प्राप्ति दोना रूपदोष दोगा | जिससे--एतत्‌ ( यह ), ह सम वे 
( निश्चित है) तल ( इस कारण) परे ( पाचौन ), आ्ह्मणा: (जद्यण), अनूचानाः (सत्य ); 
विद्वांसः ( विद्वान्‌ पुरुष ), प्रज्ञा ( सन्‍्तान को ), न ( नहीं ), कामस्ते ( चाहते ), कि ( क्‍या ) 
अजया ( सस्तान से ), करिष्यामः ( करेंगे), थ्रेपां ( जिन ), नः ( इमारी ), आस्मा ( भात्मा ), 
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इति ते ह सम पुत्रैषणायाश् वित्तेषणायाश्र लोकैपणायाश्र व्युत्थायाथ मिक्षा- 
चर्य चरन्तीति! | एपणाभ्यश्व व्युत्थितस्य पात्रचयान्तानि कर्माणि नोपपद्यस्ते 
इति | लाविशेषेण कर्तेः प्रयोजकफलं भवतीति | 
चातुराश्रम्यविधानाच्वेतिहासपुराणधर्मशास्त्रेष्बैकाश्रन्याजु पपत्ति: | तद- 
अमाणमिति चेदू न अमाणेन श्रामाण्याभ्यनुन्नानात्‌ । प्रमाणन खल्लु ब्राद्मणेनेति- 
हासपुराणस्य प्रामाण्यमभ्यनुज्ञायते 'ते वा खल्वेते अथवोद्डिरस एतद्तिहास- 


आय ( यह ) छोकः (संपूर्ण संसार हैं), इति (देसा) ( बरददारण्यक उपनिषद्‌, ४।४२२ में कदा इुआ 
पुत्र-पनादि विषय को एपणा (कामना) से ब्युत्वान (छुटकारा ) घुनाई न देगा। ) तथा 
ते ( वे ), हस्य ( निश्वय से ), पुत्रैपणायाः ( पुत्र की कामना से ), वित्ेषणायाः च ( बन को 
कामना से भी ), लोकेषणायाः व ( और स्वर्गांदि लोक को कामना से मो ), व्युश्थाय (छुटकारा 
पाकर ), अथ (इसके पश्माव), भिज्षाचर्य (मिक्षा माँगने के लिये भाचार को ), चरन्ति 
(घूमते हैं) इति (देसा भो )। यह । पूर्वपक्षो नहीं कद सकता कि 'रपणाओं का त्याग होने 
से अस्तुत में क्या दोष होगा” । क्योंकि जब उसने पुत्रादि कामनाओं से छूटकर प्राजापत्य याग में 
संपूर्ण अपना घन दान कर दिया तो उसके पास पात्रों के न रहने के कारण ही शरौर के साथ 
पाछ्नों के दहन की विधि न दोगों, यह दोष आ जावगा। ( जिससे पूर्वपक्ष मत में पुत्रादि कामना से 
छुटकारा पाने, कहने वालो ( रति का विरोध भा जायगा ) । ( आगे उपसंडार करते हुए भाष्यकार 
कहते हैं. कि--इस प्रकार पुत्रादि दपणाओं से छुटकारा पानेवाले के लिये झरीर के साथ 
पात्रों के दाइकम को विधि नहीं हो सकती। इसडिये सामान्य रूप से संपूर्ण शरीरधारो 
करें करनेबाल्ों कौ फू--कामना प्रयोजक (कारण ) नहीं दो सकतो। अर्थात्‌ जिस फल की 
कासना से यज्ञादि-कम किये जाते हैं उस फल को कामना संपूर्ण प्राणियों को कर्म करने में 
औरणा नहीं करतो--किन्तु जिस प्राणी को फ़र्प्राप्ति को कामना होतों है उसो क्षो उस फक के 
कारण रूप करे में प्रदृत्ति होतो है। इस कारण यश्ञादि कर्म संपूर्ण पुरुष साधारण नहीं दो सकते 
यह सिद्धान्ती का जाशय है। ) ( छवियों के समान स्मृतिवाक््यों का भी चारों आअमों की स्वीकृति 
में प्रमाण हैं यद कहते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--मारतादि इतिहास, अद्भारह पुराण 
तथा पमैशास्रों में भी महाचर्यांदि चारों आअमों को विधि दोने के कारण चारों आअ्मों की 
असिद्धि नहीं हो सकती | यदि पूर्वपक्षी कहे कि 'झति को छोड़कर हम इतिहासादिकों को प्रमाण 
नहीं मानते” अर्थात जगत के रचयिता तथा स्वक्ष एवं दयाल परमात्मा ने बढ़े हुए शति आदिकों 
को उस ईंधर के आप्त होने के कारण प्रमाण मानना यथपि उचित है तथापि, व्याप्त, मनु आबि 
भारतादिकों के कर्छा मुष्यों में अम, प्रमादादि दोष होने के कारण उनके आप्त होने का निश्यय 
न होने के कारण उनके बनाये दुए इतिदासादिकों को प्रमाण कैसे माना जा सकता है! (इस 
पू्रपक्ष का समाधान करते हुए आगे भाष्यकार कइते हैं कि )-पू्वपक्ष तथा सिद्धान्तपदा 
दोनों ने प्रमाण माने हुए जाह्मण मंत्ररूप प्रमाण ने इतिहासादिकों का प्रमाण माना है। अतः 
पूठंपक्षी का कषन असंगत है), संवाद से प्रमाण माने हुए आ्द्मगरूप बेद ने इतिहास, 
पुराण तथा प्ंशाखों को प्रमाण माना है। क्योंकि ते वा ( वे दी), खल (निश्चय हे), पत्ते ( ये )| 
अथरवागिरसः ( अयर्वण वेद के आचार्य अंगिरा नाम के महर्षि ), एतल्‌, (इस ), इतिहासपुराणं 
( इतिहास भौर पुराणों को ),जभ्यवद्न ( कहते भये ), इतिहासपुराणं, ( इतिदवास और पुराण ); 
पंचम ( पाँचवाँ ), वेदानां ( वेदों में ), वेदः ( बेद है), इति ( ऐसा ) । इस कारण इतिहास तथा 
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पुराणसभ्यवदज्नितिदासपुराणं पद्म वेदानां वेद इति' | तस्मादयुक्तमेतद- 
आसाण्यमिति | अप्रामाण्ये चर धर्मशास्रस्थ आ्राणभ्रतां व्यबहारल्ोपाल्नोको- 
ओछेदप्रसज्ञ: | द्रष्टअवक्‍्तृतामान्याचाग्रामाण्यानुप्रपत्तिः। य एव सन्‍्त्रजाक्षणस्थ 
द्रष्टारः अ्रवक्तारत्ध॒ ते खल्वितिद्ासपुराणस्य धर्मशाख्रस्य चेति | विषग्रव्यव- 
स्थानाच यथाविषय॑ प्रामाण्यम्‌ | अन्यो मन्त्रज्नाह्रणस्य बिषयोउन्यच्चेतिहास* 
पुराणधर्मशास्थाणामिति | यज्ञों मन्त्रत्नाइणस्य, लोकबृत्तमितिहासपुराणस्य, 
ज्लोकठ्यबहारव्यवस्थान घरशाल्मस्थ बिषय:। तत्रैकेन न सब व्यवस्थाप्यते 
इति यथाबिषयमेतानि प्रम्नाणानीन्द्रियादिबदिति ॥ ६२॥ 
यत्पुनरेतत क्लेशानुबन्धस्याविच्छेदादिति-- 


पुराणों को प्रमाण न मानना असंगत है। (यदि 'इतिदास पुराण? को प्रमाण मानेंगे किन्तु मचु 
आदिकों ने बताये डुए धर्मशास्त्ों को प्रमाण न मानेंगे? ऐसा पूर्वपक्षो कददे तो यइ नहीं हो सकता। 
क्योंकि यदि मन्‍्वादि रचित धर्मशाक्षों को प्रमणण न माना जाय तो संसार के सम्पूण प्राणियों के! 
संप्तारसम्बन्धी व्यवहारों का छोप ( उब्छेद ) दोने के कारण संपूर्ण संसार का उच्छेद ऐ जायगा 
अर्थाव संसार के संपूर्ण आर्यजनों ने पमंशास्रों को स्वीकार किया है, अतः बमंशास्तरों को मो 
इतिहास-पुराणादिकों के समान प्रमाण मानना आवश्यक है; तथा जो वेद के देखने वाले तथा: हर 
उसके अनुसार आचरण करने वाछ्षे मद्॒षि आदि हैं वे हो स्थृति, इतिहास श्त्यादिकों के सी. ॥ 
ब्याख्याता मनु, व्यास इत्यादिक हैं । इस कारण देखनेवाले और व्याख्या करनेवालों के समान 
होने से मो स्मृति, इतिहास, पुराण तथ। धमंश।स्र के निवन्ध ( ग्रन्ध ) के प्रमाण नहीं हो सकते ॥ 
( यदि पूर्वपक्षी 'इतिद्दासादि निवनधों में वणेन किये विषयों का बेद में प्रत्यक्ष विधान क्यों नहीं. 
है; विधान होने से प्रतोत द्ोता दै कि इतिदासादिकों के विषय में चेद को सम्मति नहीं है? देसी: रु 
का करके भाष्यकार इसके लिये दूसरा देतु इतिद्वासादिकों के प्रमाण मानने के डिये देते हुए 
आगे कद्दते हैं कि )-अपने-अपने विषयों को व्यवस्था होने से भो अपने-अपने स्वतत्र विषयों में 
बंद ( जाह्मण ), इतिहास आदि मी प्रमाण दो सकते हैं। क्‍योंकि वेद के मंत्र तथाआक्यण के 
यश आदि दूसरे दी विषय हैं और ६तिदास, पुराण, पर्मशाल्र तथा स्मृतिग्रन्यों का फोकल्यवहार' 
विषय ( दूसरा दी ) मिक्ष-मिन्न है। अतः मंत्र आद्याण का यज, इतिहास <वं पुराणों का हौकिक + 
ब्यवद्दार तथा धर्मशास्त्र मन्वादि स्दृतिप्रन्थों का छोकिक न्यवह्वारों कौ व्यवस्था करना ऐेसे 
भिन्न-भिन्न विषय हैं। अतः एक केवछू मंत्र तथा आ्द्रणभाग से ब्रश से छेकर सांसारिक 
स्यव्ारों को व्यवस्था तक संपूणे विषयों का वर्णन करना अप्तेमव ने के कारणयेबेद से 
कछेकर धर्मशास्त्र पर्यन्त सभो अपने-अपने विषयों में प्रमाण हैं ऐसा मानना उचित है। जिस कै 
प्रकार चक्न॒ भादि संपूर्ण इन्द्रिय अपने-अपने रूप आदि गशुर्गों के भ्हृणरूप विषयों में प्रमात 
साने जाते हैं ॥ ६२ ॥ 2 
( इस प्रकार पूर्वपक्षी के कददें हुए तौन प्रकार के ऋणों के बंधन के कारण मोझ्ष कं हों. 
सकता, इस झाक्केप का खण्डन कर। क्लेश्षों के सदा सम्बन्ध होने से मोक्ष नहीं दो सकता, श्स 
दूसरे आक्षेप का खण्डन करनेवाले सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हुए भाध्यकारपूर्वक्ष मत का 
अनुवाद करते हैं कि )--क्लेशों के सदा सम्बन्ध का नाश न होने के कारण ( मोक्ष नहों हो 
सकता ) यहद जो पूव॑पक्षी ने कहा था- 
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सुपृप्तस्य स्वप्नादशने क्लेशाभावादपवर्गः ॥ ६३॥ ह 
यथा सुपुप्तस्य खल्ु स्वप्नादर्शने रागालुबन्धः सुखदुःखानुबन्धश्व 
बिच्छिद्यते तथापवर्गेडपीति | एतच् त्रह्मविदो भुक्तस्यात्मनों रूपमुदाहरन्तीति ॥ 
यदृपि भ्रवृत्त्यनुबन्धादिति- 
न ग्रवृत्तिः ग्रतिसन्धानाय हीनक्लेशस्य ॥ ६४ ॥ 
अक्षीपेषु रागद्वेपमोद्देषु प्रवृत्तिन प्रतिसन्‍्धानाय | प्रतिसन्धिस्तु पूर्बजन्म- 


 करेशामावात » क़िसो प्रकार के क्‍्छेशों के न द्वोने के कारण, अपवर्ग « दुःख-निश्ृत्तिरूप मोक्ष हो 
सकता है ॥ ६३ ॥ 

आवाध॑--गाढ़ निद्ावस्था में रइनेवाले प्राणी को राग, देफ, मोह आदि कलेझ्ों के सम्बन्ध 

से दुःख देखने में नहीं आता । अतः रागादि क्लेशों का विच्छेदहूप मोक्ष नहीं दो सकता यह 
पूव॑पक्षों का कपन असंगत है ॥ ६३ ॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार सिडान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-जिस प्रकार गाढ़ निद्रा 
में सोबे हुए प्राणियों को स्वपपों के न दिखाई पड़ने के कारण राग का सम्बन्ध तथा किसी प्रकार के 
झुख अथवा दुःख का सम्बन्ध नहीं रहता; उसी प्रकार अपवर्गं ( मोक्ष ) में मी क्लेशों का सम्बन्ध 
नहीं हो सकता | इसी को शद्रा ( परमात्मा )के जाननेवाले अद्वेत्ता लोग संसार से मुक्त हुए 
आत्मा का स्वरूप है, ऐसा कहते हैं अर्थात गाढ़ निद्रावस्था के समान ही मोक्ष को अवस्था ह 
होती है देसा अनेक स्थलों में उपनिषद्‌ ग्रन्थों में वर्णन किया है। जिसका अपलाप ( न मानना ) ह 
सबंधा अनुचित है । इस कारण क्लेश सम्बन्ध के कारण मोक्ष नहीं हो सकता ऐसा पू्वपक्षी का 
कथन सवंधा असंगत है। यहाँ पर छोकसिद्ध होने के कारण निद्रावस्था में क्लेशों का सम्बन्ध न ः 
होने में उदाहरण दिया है। महप्रलूय में मी जीवात्मा क्लेशरह्िित ही होते हैं, यद्द भो विद्वान 
छोग जानते हैं। केवल विशेषता बढ्ी है कि मुक्तावस्था में रागादि क्लेझों को वासना मो नहीं 
रहती और निद्रावस्था तथा प्रछ्यावस्था में रागादि क्लेशों का सम्बन्ध न होने पर भी उनकी 
जास़ना रहती है ॥ इ३ ॥ 

( अ्रकत्ति के अनुवन्ध के कारण मोक्ष नहीं दो सकता, देसे पूव॑पक्षो के तृतोय देतु का खण्डन 
करने के लिये सिद्धान्त-सूत्र के अवतरण में अनुवाद करते हुए माध्यकार कहते हैं कि )--जो प्रवृत्ति 
के अनुबन्ध के कारण ( मोक्ष न दो सकेगा ) ऐसा फूर्व॑पक्षो ने कहा था-- 

पदपदार्थ--न « नहीं होती, प्रदृत्तिः 5 पूर्वोक्त तोन प्रकार को प्रवृत्ति, प्रतिसन्‍्धानाय « पुनः 
अम्म हेने के ढिये, दीनक्लेशस्य « रागादि क्छेश्ों से रहित प्राणो की ॥ द्ड॥ 

“राग, द्ेब तथा मोहरूप क्छेझों के नष्ट होने पर शारीरिक आदि तीन प्रकार की 
पूरोक्त प्रवृत्ति पुनः जन्म छेने के कारण नहीं हो सकतो, क्योंकि पुनः संसार में जन्‍म तृष्णा 
( वासना ) मे होता दै। इस कारण वासना का नाझ होने के पश्चात इस जन्म का नाश होने पर 
पुनः इस संसार में जन्म छेना रूप अप्रतिसन्धान ही अपवर्ग ( मोक्ष ) होने के कारण प्रवृत्ति-सम्ब्ध 
से मोक्ष नईं दो सकता--यह पूर्वपक्षी का कथन सर्वथा असंगत है ॥ ६४ ॥ 

( इलों आशय से भाध्यकार सिद्धास्तसूत्र की ब्याख्या करते हैं कि )--राग, देष तथा मोद- 
रूप क्लेझों के नष्ट होने पर पूर्वोक्त तीन प्रकार की प्रवृत्ति प्रतिसंघान के लिये नहीं दो सकती। 


+. पद॒पदार्थ--झपुप्तस्य 5 निद्रावस्था के प्राणी को, स्वपरादर्झने 5 स्वप्न न दिखाई पड़ने पर, क्‍ 
॥ 


| 


अपबर्गपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] ससाष्यहिन्दीष्याख्योपेतम चइ्७ 


निश्नत्तो पुनजेन्म, तद्चादष्टकारितं। तस्‍्यां प्रद्दीणायां पूर्॑जन्माभावे जस्मान्तरा- 
भावोउप्रतिसन्धानमपवर्ग: | वेफ़ल्यप्रसज्ञ इति चेदू न कर्मविषाकप्रतिसंवेदन- 
स्पाग्रत्यास्यानात्‌ । पूरबेजन्मनिवृत्तो पुनजंन्म न भवतीत्युच्यते न तु कमंब्रिपाक" 
अतिसंबेदनं प्रत्याख्यायते सबौणि पूर्बंकमोणि हास्ते जन्मनि विपच्यन्त इति ॥ 


न क्लेशसन्ततेः स्वाभाविकत्वात्‌ ॥ ६५॥ 


नोपपद्मते क्लेशानुबन्धविच्छेदः, कस्मात्‌ ? क्लेशसन्ततेः स्वाभाविक- 
स्वात्‌ | अनादिरियं क्लेशसन्ततिः, न चानादिः शक्य उच्छेत्तुमिति॥ ६५॥ 
अत्र कश्रित्परिहारमाह-- 


आगुत्पत्तेरभावानित्यत्ववत्स्वाभाविकेड्प्यनित्यत्वम्‌ ॥ ६६ ॥ 

सूत्र के 'प्रतिसस्धानाय! इस पद से प्रतिसंपी शब्द का अं है पू्ंजन्म के निइत्त होने पर 
घुनः जन्म छेना; और वह पुनजंन्म द्वोता दे सांसारिक विषयों को तृष्णा ( बासना ) से । 'इस 
कारण उक्त वासना का नाश होने से इस जन्‍म का नाश होने पर पुनः दूसरा बन्म न 
द्ोना रूप अप्रतिसन्धान हो अपवर्ग (मोक्ष) होता दे। यदि तीन प्रकार के कर्ोकी प्रवृत्ति 
निष्फल इ्वो जाती है तो कर्म फल के कारण हैं यह कटनेवाले शास्त्र श्रमाण कैसे होंगे!” ऐसी 
यूव॑पक्षी झंका करे, तो यदद शंका असंगत है। क्योंकि पुण्य-पापाश्मक कर्मों के सुखधदुःखोगहूप 
उविपाक ( फ़छ ) के अनुभव करने का इस निषेध नहीं करते हैं। किन्तु रागादि क्लेश तथा 
विषय-बासनाओं का नाझ होने के कारण पूर्वजम्म को निदृत्ति के पश्चाद पुनः संतार में जन्म 
जदीं दोता ऐसा दम कहते हैं, न कि किये हुए पुण्य-पापात्मक कर्मों के सुख-दुश्खानुमव-भोगरूप 
फल का नाश हो जाता है ऐसा कदते दैं। क्योंकि शानी के पूई॑संचित संपूर्ण कमे अन्तिम जन्‍म में 
फल दे देते हैं, अर्थात बतंमान जन्म के निषृत्त दोने के पश्चात पुनः जन्‍म नहीं दोता, शना 
हर हमारा कपन है, न कि दम किये कर्मों के फक का भोग नहीं होता ऐसा कहते हैं जिससे 
करमफल के कहनेवाले शास्त्रों में अप्रमाण होने की झंका हो सकेगो ॥ ६४॥ 

( इनः क्लेशों के अभाव को न माननेवाले पूब॑पक्षों के मत से सूत्रकार कहते हैं )- 

पद॒पदार्थ--न * नहीं हो सकता क्छेशों का अत्यन्त नाश, क्लेशसंततेः ० रागादि क्छेश्ों के 
समूह के, स्वाभाविकत्वाद 5 स्वभावसिद्ध दवोने के कारण ॥ ६५ ॥ 

आवार्थ--भनादि कार से आत्मा को क्लेश होते रहे हैं, अतः वे जनादि हैं। इस कारण उन 
कलेश्ों के स्वाभाविक होने के कारण क्लेशों के सम्बन्ध का भत्वन्‍्त नाश नहीं हो सकता क्योंकि 
अनादि पदाये का नाश नहीं होता ॥ ६५ ॥ 

( उक्त आक्षिप का एकदेशी सिद्धान्ती के पक्ष से सूत्कार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ--प्राछू-बूई में, उतत्तेः > उत्पन्न होने के, अभावानित्यल्ववव्‌ 5 अभाव के अनित्यता 
के समान, स्वामाविके अपि स्वाभाविक क्लेशसंतति में मो, अभित्यत्वरररूअनित्यता 
दो सकतो है ॥ ६६ ॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार पयदि जरथों के उलत्ति के पूर्ंकाक में अनादि खवामाविक पणाविकों 
का प्रगसाव पटादि कार्यों के उत्पन्न होने पर नहों रहता, उसी प्रकार स्वाभाविक अनादि भो 
लेशों के संतान का नाश हो सकने से यह अनित्य है यह मानना द्वोगा ॥ ६६॥ 
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अथाउनादि: प्रागुत्पत्तेरमाव उत्पन्नेन भावेन निवर्त्यते एबं स्वाभाविकी 
क्लेशसन्ततिरनित्येति ॥ ६६॥ 
अपर आह-- 


अणुद्ययामतानित्यत्ववद्धा ॥ ६७ ॥ 
यथाउनाविरगुश्यामता अथ चाप्रिसंयोगादनित्या तथा क्लेशसन्त॒ति- 
र॒पीति | सतः खलु घर्मो नित्यत्यमनित्यत्वं च तत्त्व॑ भावेडभावे भाक्तमिति । हा 
अनादिरणुश्यामतेति हेल्वभावादयुक्तम्‌ । अनुत्पत्तिधर्मकमनित्यमिति नात्र 
द्वेतुरस्तीति ॥ ६७ ॥! 


( श्सौ आशय से एकदेशी सिद्धान्ती के पक्ष के सूत्र को माध्यकार व्याख्या करते हैं कि )-- 
जिस दथि आदिकों को उत्पत्ति के पूर्वकाल में दुश्व का जो अनादि स्वाभाविक प्रागमाव है 
वह अनित्य है उसी प्रकार स्वाभाविक अनादि, रागादि क्छेशों के अनित्य होने के कारण उनको 
उच्छेद नाश हो सकता है ॥ ६६॥ 

(इस भमाव के इष्टान्त से संतोष न मानने वाले भाव का हो इृष्टान्त लेकर क्छेशों को 
अनित्यता छ्िद्ध करने वाले दूसरे एकदेशों सिद्धान्त के मत के परिददारसूत्र का भाष्यकार अवतरण 
देते हैं कि )--दूसरा एकदेशो सिद्धान्ती कइता है-- 

पदपदार्थ--अणुश्यामतानित्यत्ववद्‌ « पार्थिव परमाणुओं के स्यामरूप गुण की अनित्यता के 
समान, वा अथवा ॥ ६७॥ 

आवार्थ--जिस प्रकार अनादि स्वाभाविक भो पार्थिव परमाणुओं का नित्य इयामरूपशुम 
अभ्निसंयोग से नष्ट हों जाने के कारण अनित्य होता है, उसो प्रकार रागादि क्लेशर्संतान मो 
अनादि होने पर मी अनित्य दवोते हैं ॥ ६७ ॥ दे 

( इसी आशय से दितीय "कदेशो सिद्धान्तों के सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते दें कि )-“ 
जिस प्रकार 'विवी परमाणुओं को इयामता अनादि तथा स्वाभाविक है किन्तु भप्नि के संयोग से 
नष्ट होने के कारण अनित्य द्वोती है। उसी प्रकार रागादि क्लेशों का संमुदाय अज्नादि स्वाभाविक 
होने पर भी नष्ट होने के कारण अनित्य है ॥ ६७ ॥ रा 

( मुख्य सिदास्तों अपने मत से पूर्वपक्षी के आक्षेप्रका खण्डन करने के डिये उपरोक्त दोनों 
स्कदेशों के मतों का ख़ण्डन करते हुए पदिके पएकद्ेशों के मत का खण्डन भाष्यकार करते 
है कि )--नित्वता तथा अभित्यता शत्यादि धरमेभावरूप पदार्थों में दो हों सकते हैं। न हि 
अमावरूप पदाई के । अतः जहाँ कहीं अभाव पदार्थों को नित्य या अनित्य कहा जाता है वह 
एक कारण है न कि सुख्य-सुख्य नित्यता और अनित्यता भाव पदार्थों में दो होती है और अभाव 
में गौण होती है। अतः अभाव के दृशन्त से केशों को अनित्य माननेवाले प्रथम एकरेशी 
का मत असंगत है ( चागे द्वितीय एकदेशी के मत का ख़ण्डन करते दर भाष्यकार कहते दें कि )-- 
पार्थिव परमाणुओं की श्यामत/ अनादि ( स्वाभानिक ) है यह भो कहना देत ( सापक ) न होने 
के कारण असंगत है क्योंकि जो पदार्थ उत्पन्न नहीं होता वद अनित्य होता दै। इस विषय में कोई 
साधक हेतु नहीं मिलता भर्थाव परविवी के रक्तादि रूप के समान ध्थिबी परमाथुओं को शयामः 
रूपता भी कार्य है एथिवी का रूप होने के कारण इस अलुमान से पार्विव परमाणु श्यामहूफ 
अनित्य द्वोता है यदी सिद्ध हो सकता दे न कि उसके नित्य दोने में कोई सापक हेतु मिलता 


अपबर्गपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेत्स पेड 


अर्य तु समाधि:-- 


न सझ्जूल्पनिमित्तत्वा्व रागादीनाम ॥ ६८॥ 
कर्मेनिमित्तत्वादितरेतरनिमित्तत्वाब्बेति समुश्ययः | मिश्यांसडल्पेम्यो 
रखनीयको पनीयमोहनीयेभ्यो शगद्ेषमोहा उत्पश्चन्ते, कम च सच््यनिकाय- 
निबरतंक नैयमिकान्‌ रागद्रेषमोहाभिवत्तेयति | नियमदर्भनात्‌ । दृश्यते हि 
ऋश्रित्सक्त्यनिकायो रागबहुलः कश्रिदृद्देपनहुलः कश्रिन्मोहबहुल इति। 


इतरेतरनिमित्ता च रागादीनामुत्पत्तिः | मूढो रब्यति मूढः छुप्यति रक्तो मुद्नति 


है । क्‍योंकि जो उत्पन्न नहीं दोता वह सब नित्य हो होता है ऐसी व्याप्ति नहीं है । पायिव परमाणुओं 
डी इयामता में अनादिता का न्यदद्दार प्रवक्ष से न होने के कारण दो सकता दै न कि नित्य होने 
के कारण --यद्द सुख्य सिद्धान्त भाष्य का यूढ़ आशय दै॥ ६७ ॥ 

( इस प्रकार दोनों प्कदेक्षियों के मतों का खण्डन करने के पश्चाद सुख्य समावान करनेः 
बाके सिद्धास्ती के सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )--यद मुख्य समाषान हैं-- है 

पद॒पदार्थ--न < नहीं, संकल्पनिभित्तस्वात 5 इच्छा से उलत्न होने के कारण, रागादौनाम्‌ ७ 
रागादि दोषरूप क्लेशों के ॥ ६८॥ 

आवार्थ--राग, द्वेष तथा मोहरूप दोषों की मिथ्या संसार के अनुराग, कोष तथा मोह कराने- 
बाले विषयों के कारण उत्पत्ति हुआ करतो है, जिससे प्राणियों के कम कारण होते हैं ठदा परस्पर 


भी राग, देंप तथा मोद कारण होते हैं, इस कारण उत्पत्ति होने से दो रागादि दोष नित्य नहीं. 
है यद सिद्ध दोता है ॥ ६८ ॥ 


( सूत्र के चकार का अधे दिखाते हुए भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र की ब्याख्या करते है कि )-7 
कर्म के निमित्त दोने से तथा रागादिकों के परस्पर कारण होने से भो देसा सूत्र के चक्षार से 
कारणों का समुच्य ( समुदाय ) लेना चादिये। ( इनमें से प्रथम 'संकल्पनिमित्तस्वात्‌! इस 
देत॒ का साध्यकार अर्थ दिखाते हैं कि )-श्स सूत्र के संकल्प शब्द से मिथ्या ( असत्य ) शान, 
छेना चादिये, जिससे रागादि दोप मिथ्याणशान से उत्पन्न होते हैं। उससे नाना प्रकार का 
कार्य इस प्रकार द्वोता दै कि अनुराग के उत्पन्न करनेवाले विषयों मे अनुराग स्नेहरूप राग- 
सथा अधिक उत्पन्न करनेवाले विषयों में द्वेप और मोह न करनेवाले सांसारिक विषयों में 
मद उत्पन्न दोता दै। ( द्वितोव सूत्र के चकार से लिये हुए. देत॒ की भाष्यकार ऐसी व्याख्या करते 
हैं कि )--प्राणियों को अनेक जातियों को करनेवाल्य प्राणियों का कम भो नेयमिक ( व्यवस्थित ) 
राग, देष तथा मोद को उतज्न करते दैं, क्योंकि नियम ( व्यवस्था ) देखने में आता है कि कोई” 
कोई प्राणी अधिक राग मे युक्त देखने में आते हैं और कोई-कोई अधिकांश देंष से युक्त तश 

आरणी अधिकांश मोहयुक्त भो देखने में आते हैं। अरधांद उक्त प्रकार से आभिवों में 
व्यवस्थित राग, देप तथा मोद को दिखाने से यह सिद्ध होता है कि--उन प्राणियों के किये कर्मो के 
अनुसार द्वी यह व्यवस्था है। ( सूत्र के चकार से छिये हुए तृतीय परस्पर निमित्तताहुप हेतु को 
रागादि दोषों में कारणता दिखाते हुए भाध्यकार भागे कहते हैं कि )--पररुपर में कारण होकर 
भी राग, द्वेप तथा मोइ उत्पन्न होते हैं, क्योंकि मृद़ (मोह-मिथ्याशान ) वाला इष्ट विषय में 
अनुराग करता है तथा वद्दी अनिष्ट विषय को प्राप्ति होने पर कोष करता हैं तथा अनुराग करने- 


ज्छ० क्‍्यायदुर्शनस्‌ [ अ० ४, आ० १, सू० ६८ 
कुपितो मुह्मति | स्वेमिध्यासकलल्पानां तत्त्वज्ञानादनुत्पत्ति: कारणाजुत्पत्ती च 
कार्यौन॒ुत्पत्तेरिति । रागादीनामत्यन्तमनुत्पत्तिरिति | अनादिश्व क्लेशसन्त॒ति- 
रिव्यप्युक्तम, सर्च इमे खल्वाध्यात्मिका भावा अनादिना प्रबन्धेन श्रवत्तेन्ते 
शरीरादयो न जात्वत्र कश्रिदनुत्पन्नपूवं: प्रथमत उत्पद्यतेडन्यत्र तस्वज्ञानात्‌ । 
नचैबं सत्यल॒त्पत्तिधर्मक किब्निव्ययधर्मकं प्रतिज्ञायते इति। कर्म च सक्त्न- 


बाला मोद में पड़ जाता दै तथा अनिष्ट विषय कौ प्राप्ति से कोप करनेवाछा भो मोह में पड़ 
जाता है । अतः रागादि क्लेश्ञों के मुख्य कारण भिथ्या शान से उत्पन्न छुए उपरोक्त संपूर्ण प्रकार 
के मिथ्या शानों का उसके विरोधी तत्वज्ञान से उत्पन्न होने के कारण पुनः उत्पत्ति नदों दोगो । 
( अतः पूर्वपक्षो, यद नहीं कह सकता कि मिथ्याज्ञान का नाश न दोने से पूर्वोक्त क्लेशों का 
सम्बन्ध होने के कारण मोक्ष नहीं हों सकता ) (पूव॑पक्षी ने जो क्छेश संतान को भनादि 
( स्वामाविक ) कद्दा था, वद मी अयुक्त दे । क्योंकि ये संपूर्ण आध्यात्मिक ( आत्मा के डिये प्रदत्त 
हुए ) शरीर, इन्द्रिय इत्यादि भावपदार्थ अनादि ( आदि रद्वित ), प्रबंध ( समुदाय) रूप से 
अहत्त होते हैं, क्योंकि इनमें से कोई भी देसा नहीं है जो तत्व ज्ञान को छोड़कर पहले कभो 
उत्पन्न नहीं हुआ था और प्रथम द्वी उत्पन्न होता है, (यदि 'इस प्रकार अनादि भाव मो 
जष्ट दो जाते हैँ तो जो उत्पन्न नहीं धोंगे वे मो नष्ट दो जॉय! ऐसो पूर्वंपक्षी की शंका का आाष्यकार 
समाषान देते हुष आगे कहते हैं कि )--ऐेसा दोने से इस यह प्रतिशा नहीं करते हैं कि 
उत्पन्न दनेवाले किसी मावपदार्थ का नाश द्वोता है, क्‍योंकि हम उत्पन्न दोनेवाले रागादि 
दोषों का ही नाश होता है ऐसा मानते दैं। (यदि “मिथ्याज्ञान से उत्पन्न रागादिक तत्वशान 
से मिथ्वाशान का नाश दोने के कारण उत्पन्नन हों, किन्तु प्राणियों के कम से उसबन्न हुए 
रागादिकों का नाश क्यों होगा, क्योंकि कर्म के नष्ट होने पर रागादि दोषों कौ निदृत्ति नहीं 
होती, भर्थांव रागादि दोषवाछ्े प्राणी के कर्मों का नाश नहीं होता । अतः मोक्ष नहीं दो सकता? 
देसा पूर्वपक्षीं आक्षेप करे, तो इसका समापान भाध्यकार आगे दिखाते हैं कि )--आणियों के 
जन्म छेने के कारण पुण्य-्पापरूप कर्म तत्वशान से उत्पन्न हुए मिथ्याशानों के विनाश के 
कारण पुनः सांसारिक विषयों में राग, देष तथा मोह को उत्पन्न नहीं कर सकते, किन्तु केवल 
झख तथा दुःख के भोगरूप फल्मात्र को दो प्राणियों के कर्म देते हैं। साई आशियों के 
अन्त होने के कारणरूप उनके कर्म तस्वश्ञान से उत्पन्न हुए भिध्याशानरूप संकल्पों का नाश 
दो जाने के कारण पुनः सांसारिक विषयों में रागद्ेषादि दोषों को उत्पन्न नहीं करते, क्योंकि 
संपूर्ण रागादि दोषों का मूछ कारण मिथ्याशान ही है। प्राणियों का कर्म तो पूर्वोक्त स्यवस्थानुप्तार 
उनको रागादि दोषों में प्रदत्त करता है, इस कारण रागादिल्ों में कम कारण होता है वह कहा 
गया है। ( यह पूर्वपक्षी यह नहीं कइ सकता कि जैसे कर्म के रहते मिव्याशान के नाश से रागादि 
दोषों की निवृत्ति दवोती है, वैसे कर्में के रइते मिव्याज्ञान के नष्ट होने के कारण ज्ञानी पुरुष को 
कमें का छखदुःखरूप फछभीन होगा! क्योंकि कर्माशय समुदाय का नाझ करने के लिये 
ओोहद्वादि रहित भी ज्ञानी मोहादि युक्त प्राणी के समान कर्म के फ्रकका भोग किया करते हैं, 
जिससे सिद्ध होता है कि ज्ञानी पुरुष का कर्म राग, देपादि दोरपों को अपेक्षा न करता हुआ 
अपना फ़ल देता है, जिस कारण ऐसा कर्मफल का भोग ज्ञानी को संतारबंपन नहीं देता। किन्तु 


अपवर्गपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाध्यहिन्दीब्याल्योपेतस हि 


निकायनिवंतेंक॑ तस्बज्ञानकृतान्मिध्यासझल्पविघातान्न रागाबुत्पत्तिनिमित्त 
भर्वात खुखदुःखसंबित्तिफलं तु भवतीति ॥ ६८ ॥ 
इति दशाभिः सूत्रैरपबर्गपरीक्षाप्रकरणम्‌ 
इति शरीबात्स्यायनीये न्‍्यायभाष्ये चतुथौध्यायस्याय्साहिकम्‌ 


+-क७-- 


। मोक्षादि युक्त प्राणियों के लिये यद कमंफल का भोग संसार के बंधन का कारण होता है, क्योंकि 
रागादि दोषयुक्त कर्मों छ्ले किया जाता है, न कि उनको अपेक्षा न कर, ऐसा सिदान्तो का यहाँ 
गूड़ आशय है ॥ ६८॥ 
इस प्रकार वात्स्यायन मद॒र्षि रखित न्‍्यायमाष्य में चतुर्थाष्याय का 
प्रथम भाहिक समाप्त हुआ ॥ 


-आ>कक्‍न- 


॥ 


अथ चतुर्थौध्यायस्य हिलीयाहिकम्‌ 
कि नु खलु भोः यावन्तो विषयास्ताबत्सु प्रत्येक तत्तनज्ञानमुत्पय्यते अथ 
ऋचिदुत्पद्यत इति  कश्ात्र विशेषः। न ताबदेकैकत्र याबद्विषयमुस्पद्मते 


(१) तस्वज्ञान की उत्पत्ति का प्रकरण 

इस अकार संशय, प्रमाण तथा प्रमेव पदार्थों को परीक्षा पूव॑धन्थ में हो चुको तथा 
अ्यत्र संशयस्तत्रैवमुत्तरोत्तरप्रसंग? सू० २११७, इस सूत्र के अतिदेश से प्रयोजनादि पदार्थों 
कक पराक्षा हो जाने के कारण प्रमाणादि पोडश पदायों को परीक्षा का वर्णन हो चुका । प्रथमा- 
ध्याय के प्रथम पाद के श्म सूत्र में इन्हीं पोडश पदाथों के तत्वज्ञान से निःअ्रेबस की प्राप्ति 
होती है, ऐसा कह चुड़े हैं। उनमें से मो अमेयपदाययों का दत्तशान दोने से साक्षात निःओेवस 
को प्राप्ति होती है और अवश्षिष्ट पदार्थों का तश्ज्ञान का अंग दोने के कारण उनके तत्व को 
इर्म्परा से मोक्ष होता है, ऐसा कह चुके हैं। साम्प्रत यह परोक्षा करना है कि प्रत्येक आत्मादि 
अमेयपदार्थों का तस्वज्ञान मोक्ष के प्राप्ति का कारण है, अथवा किसो इनमें से ऐसा एक का, ऐसो 
उस प्रकरश को भूमिका तात्ययेंटीका में कदों है। किस्तु परिशुद्धि में उदयनाचार्य इस विषय 
हे ऐसा कहते हैं कि पूर्॑भन्ध के चतुर्याध्याय के प्रथम आहिक के चत॒दंझ प्रकरणों में प्रवृत्ति 
से छेकर अपवर्ग परत छः प्रमेयों की परोक्षा की गई दे, अतः इस आइिक में उसके तस्वशान- 
हूप धर्म की परीक्षा करना दै कि उस तस्वशान का क्‍या छक्षण £ै, उसका कया विषय है ३, 
कथा बह तत्त्वशान कैसे उत्पन्न होता है ३, तबा उसको रक्षा कैसे होती है ४, ओर उसकी वृद्धि 
जैसे हो सकती है ५। इस प्रकार इस द्वितोयाह्रिक का तत्तशान की परोक्षा करना ही विषय 
ड। जिसमें जिस विषय में ज्ञिस-जिस प्रकार से तत्त्वशान होता है यद क्रम से कद्दा गया 
है। किस्द॒ इस विषय में वर्धमानोपाध्याय को ऐसो सम्मति है क्योंकि न्‍्यायनिवन्धप्रकाश में 
उत्होंने कहा है कि--'बिना उद्देश तथा छक्षण के तस्वजञान को परीक्षा कैसे हों सकती है तथा 
डदु्ाध्याव के दोनों आहिकों का विषय भो समान केसे हो सकतो है जिससे ये दोनों आहिक 
इक दी अध्याय के अवयव हों” ऐसी झंका कर, प्रथम सूत्र में तस्तरश्ञान का उद्देश तथा द्वितोव 
सूत्र में लक्षण प्रारंम में हो हो चुका है-दोपादि रूप प्रतिर्य अ्रमेषपदायों को पराक्षा हौ 
संपूर्ण चतुर्थाष्याय का विषय है, तखशञान भा कारये दो है। अतः चतुर्थाध्याव के दोनों आादिकों 
में समान विषयता हो सकती है । ऐसा द्वोने से तश्वज्ञान के मोक्ष का कारण ने से कारण 
मोक्ष ने के पूरे दो उसकी परीक्षा करना डचित है, ऐसी झंका कर तत्वज्ञान की परीक्षादि पूर्व 
जिन प्रमेयपदार्थों का तस्वशान आवश्यक हे, उन संपूर्ण प्रमेयपदार्थों की परीक्षा करना डचित 
है। मोक्ष की एक प्रमेयपदार्थ ह्वी ै, इस कारण संपूर्ण प्रमेययदा्थों ने उसकी परीक्षा करना भी 
उचित दी दै ऐसा उनका समाषान दे। (उस इस तत्त्वशञान परोक्षा के आक्षेप द्वारा भाष्यकार 
हिडास्तसूत्र के अवतरण में अवतरण देते हुए विचार करते हैं कि )--'( पूव॑पक्षी. ऐसा भाक्षेप 
यहाँ कर सकता है कि )--5या जितने अमेयपदार्थ संसार में हैं, उन संपूर्ण पदार्थों में प्रत्वेक पदार्थ 
का तस्वजश्ञान द्ोता टै-अथवा किसी इस पदार्थ का! ( प्रक्ष )-शस् आक्षेप का क्‍या विश्वेष 
(आशय ) है ! ( उत्तर )-एक-एक के जिनके विषय हैं उनका सबका ज्ञान नहीं दो सकता 
क्योंकि जानने योग्य प्रत्येक विषय के मेदों को गणना नहीं दो सकती भर्बाद यदि संपूर्ण पदार्थों 


फलपरीक्षाप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ चश्ड २ 


ज्ञेयानामानन्त्यात्‌। नापि क्चिदुत्पद्यते, यत्र नोत्पद्यते तत्रानिवत्तों मोह इति 
मोहशेपप्रसज्ञः। न चान्यबिषयेण तस्वज्ञानेनास्यविषयों मोहः शक्यः प्रतिषे- 8 
दूधुमिति | मिथ्याज्ञानं वै खलु मोहो न तत्त्वज्ञानस्थानुत्पत्तिमात्रं तब मिथ्या- 

ज्ञान यत्र बिपये प्रबत्तेमानं संसारबीज॑ भवति स विषयस्तक्त्वतों जेय इति।  , 
कि प्रुनस्तन्मिध्याज्ञानम्‌ ? अनात्मन्यात्मग्रह'. अहमस्मीति जप] पु 
इति । अनात्मानं खल्वहमस्मीति पश्यतो दृष्टि(हक्लार इति । कि पुनस्तदर्थजात॑ 


का तत्तशान द्वोना मोक्ष में अकारण को तो ज्ञान के विषयपदा्थों को गणना न होने के कारण, 
ऐसा तत्त्वशान धो दव नहीं सकता; ( इस प्रकार प्रथम कोटि ( पक्ष ) का ख़ण्डन कर पूर्व 
के मत से द्वितोय पक्ष का खण्डन भाष्यकार देसा दिखाते हैं कि )-यह तत्तशान किसी 
डक दी विषय में नहीं माना जा सकता, क्‍योंकि जिस विषय में ठलतशान न होगा, उस 
विषय में मोद (मिध्याशान ) के निदृत्त न दोने के कारण कुछ मिथ्यांध्ानों के भवशिष्ट 

रद्द जाने को आपत्ति आ जायगी। क्योंकि किसी दूसरे विषय के तत्वशान से दूसरे विषय 
के मिथ्याशाान की निकृत्ति नदों हो सकतों?। (इस पूर्वपक्षो के आक्षे्र का समावान माश्यकार 
देसा करते हैं कि )--मिख्याशान को मोह कहते हैं, न कि केबल तत््वश्ञान को उलत्ति 
न दोना और वह मिथ्वाशान जिन विषयों में उत्पन्न होने से संसार बंधन का दोता है, उन 
विषयों का दी वास्तविक ज्ञान आवश्यक दे, न कि संपूर्ण संसार के पदार्थों के वास्तविक रूप 
का ज्ञान इस कारण तस्शान से मिथ्याशान का नाश होकर मोक्ष दो सकता है। अर्थात 
मोइ मिव्याश्ञानस्प है, न कि शानामावस्वहूप | अतः तव शान केदर अह्ञान के इसने के 
कारण मोक्ष में उपयोगी नहीं द्ोता, किन्तु संसार के कारणों के नाश के द्वारा, तस्वशान जो 
संसार द्वोने का कारण नहीं दो है, किन्तु मिध्याज्ञान दो संत्तार का कारण है, अतः विरोध होने 
से तस्‍्वज्ञान मिध्याज्ान को नष्ट कर मोक्ष को देता है। ( इससे यद सिद्ध होता है कि संतार 


मे संपूर्ण पदार्थों में से अपने-अपने आत्मादि प्रमेयपदार्थ विषय में हुआ मिथ्याशान हो 
उन-उन आत्मा आदिकों में संसार का कारण होने के कारण उनके आत्मादि को मिध्याइाल 
को दी दटाना आवश्यक है, न कि संपूर्ण संसार के अनम्त पदार्थ तथा दूसरे भात्माओं का मिव्या- 
ज्ञान । अतः उन विषयों में मिथ्याशान को निवृत्ति हो या न हो, अपनी आत्मा के इथान्त सै 
निदृत्ति है। किन्त उसका संसारवंधन के छुटकारा होने में कोई उपयोग नहीं हैं; जिसका उपयोग 
है उसका शान द्वोना कठिन नहीं है यद सिद्धान्त का गूढ़ आशय है। ( यहाँ पर पूव॑पक्षो इस 
आशय से प्रइन करता है कि )--यह मिथ्याप्ञान क्या है? क्योंकि इस विषय में वादियों के अनेक 
मत मिलते हैं, जैसे वेदान्तियों के मतसे नामरूप प्रपंच (संसार ) को बाधाओं से रहित. 
शुरू सचिदानन्दस्वरूप ऋक्षादैत का साक्षात्तार तलशान है भौर उसका विरोधी भिव्याक्षान 
डोता है। प्रकृति तथा पुरुष का यह शान हो तत्वशान होता और उसके मिय्याह्ान झोता 
है ऐसा सांख्यमत है तथा परम पुष्ठछ ( परमाणु ) नराल्यज्ञान ही तत्व शान है और उसके 
विरुद्ध मिथ्याशान होता है ऐसा कुछ वाद्रूप वादियों का मत दे ७वं शरीर इन्द्रियादिकों 
से भिन्न नित्य आत्मा का ज्ञान हो तत््वहान होता है और इसके विरुद्ध मिथ्याज्ञान कदाता है 
देता नैयायिकों का मत है इस कारण इस मिथ्याशान के स्वरूप में विवाद होने के कारण यह 
अबन द्वोता है कि मिथ्याज्ञान क्या है! (इस प्रइन के उत्तर में न्यायसिद्धान्त से भाष्यकार 
#त्तर देते हैं कि )--आत्मा से भिन्न शरोर इन्द्रियादिकों को आत्मा समझना--मं हूँ! इस प्रकर 


न्यायदु्शनसख [अ० ४; आ० १, सू० दृढ 


जश्छ 


अद्विषयो5हझ्लारः ? शरीरेन्द्रियमनोवेदनाबुद्धयः | कथं तद्रिषयो5दक्कारः संसार- 
बीज॑ भवति ? अय॑ खलु शरीराद्यर्थजातमहमस्मीति व्यवसितः तदुच्छेदे- 
नाव्मोच्छेद॑ मन्यमानो5नुच्छेदतष्णापरिप्लुतः पुनः पुनस्तद्वुपादत्ते तदुपाद- 
दानो जन्ममरणाय यतते तेनाबियोगान्नात्यन्तं दुःखाद्रिमुच्यते इति। यस्तु 
डुःखे दुःखायतन दुःखालुपक्त सुखंच सर्बमिदं दुःखमिति पश्यति स ढुःखे 
परिजानाति परिज्ञातं च दुःखं प्रही्ण भवत्यनुपादानात्‌ सबिषान्नवत्‌। एबं 


के मोद भदद्वार दी मिथ्याश्ञान है। (यद्‌ इंकार संसार का सूछ कारण है यह कइने के लिये 
आष्यकार प्रश्न दिखाते हैं कि )--वे कौन से विषय हैं, जिनके विषय में का अइंकार ( मिख्या- 
ज्ञान ) होता हैं! ( उत्तर )--शरौर, वाह्मन्द्रिय, सन, बेदना ( सुख-दुः्खानुभव ) तथा ज्ञान 
ये सिथ्याज्ञान के विषय हैं। (यह संसार का कारण क्यों ह्वोता दे? इस बाशय से प्रइन 
आध्यकार दिखाते हैं कि--शरौरादि विषय में मिख्याज्ञान संसारबंधन का कारण क्यों होता 
है ! (उत्तर)--जिस कारण संसार के प्राणी शरीर, इन्द्रियादि विषयों को "मैं यह हूँ” ऐेसा शरोरादिः 
को दो आत्मा को है ऐसा निश्चय हो जानने के कारण शरौरादिकों के उच्छेद ( नाश ) से भात्मा 
नाझ हो जावगा ऐसा समझने के कारण भौ मेरे शरीरादिकों का नाश न हो श्स प्रकार की 
आशा से घबड़ाने के कारण बार-दार उनका ग्रहण करता दे, जिसके बार-बार यद् अशानी प्राणी 
डन्‍्म तथा मरण के लिये दो यतन करता है, अतः जन्म-मरण ससुदाव से न छूटने के कारण 
दुःख से उसका अत्यन्त छुटकारा नहीं दोगा। ( यहाँ उपरोक्त भिथ्याशानों के विवाद के विषय 
में बिचार करने से वेदान्तियों के मत से शुरु सच्चिदानन्द जक्षादेतशान सम तत्त्वकश्ञान 
नहीं हो सकता क्‍योंकि बिना बाषक के प्रत्यक्ष से दिखाई पड़नेवाले संसार भेद को कोई इटा नहीं 
सकता तथा सांख्यमत मी संगत नहीं है, प्रकृति तथा पुरुष का विवेकश्ञान द्वो तत्त्व- 
ज्ञान होता है, यद् नहीं ही सकता, क्योंकि कारण यह श्रकृति जगत काये का मूक कारण है, 
यह नहीं हो सकता, क्योंकि प्रकृति को सिद्धि सत्कायंवाद मानने पर निर्भर है, अतः पूर्वग्रन्थ 
में जो सत्काय॑वाद का खण्डन कर चुके हैं उसी से प्रकृति का खण्डन हो जाता दै। पर भी पुद्चलों 
को छेकर जो बौड्टों का निरात्मात्रवाद है, उसका क्षणभंगवाद के खण्डन के समय नित्य भात्मा 
की सिद्धि कर देने के कारण ख़ण्डन हो जाता है। अतः नैयायिक-सिद्धान्त से श्नरौरादिकों में 
आत्मा है ऐसा “मैं हूँ? इत्याकारक मोह अद्दम्भाव हो मिथ्याज्ञान होता है यह माध्यकार ने 
नैयाबिकों के सिद्धान्त से उचित हो कहा है और इसी कारण संसार के प्राणिमात्रों को 'मैं 
संसार में न रहूँ ऐसा न,द्दो ऐसो कामना सदा रइती है। इस कारण यह उपरोक्त मिथ्याज्ञान 
झरौर इन्द्रियादिकों को हो आत्मा मानने वाछे प्राणियों को ही होता है, न कि आशा के वास्तविक 
स्वरूप को जाननेवाले शञानी को । क्योंकि शानी तो सर्प जिस प्रकार अपनी केंचुडी को भपने 
सै मित्र जानता है उसी प्रकार ज्ञानी मो शरीरादिकों के आत्मा से मिन्न जानने के कारण न 
उनमें अनुराग रखता है, न उनके स्नेह के त्याग से दुःखीं होता है, न उनके डिये शोक करता 
है ऐसा तात्पव॑टैका में स्ष्ट किया है)। (इस प्रकार भदस्भाव रखने वाले शान प्राणी को 
भौ संसारबंधन होता है यह कहने के पश्माद अहंभावरहित तत्वशानों के संसारबंपन से 
छुटकारा मिल जाता है इस आशय से भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--जों भएंभावरदित ज्ञानी 
पुरुष सांसारिक दुःख तथा दुःख के आधार शरीर इन्द्रियादिकों को तथा सांसारिक संपूर्ण सुख 
में दुःख का सम्बन्ध अवश्य रहता है, इस कारण यह संपूर्ण दुःख दी दै ऐेसा देखते हैं, वह दुःख 


तत्त्वज्ञानोत्पत्तिप्रकरणम्‌ ]... सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ चश्छ 

दोषान कर्म च दुःखद्देतुरिति पश्यति। न चाम्रहीणेषु दोषेषु दुःखश्नबन्धो- 
अछेदेन शक्‍यं भवितुमिति दोषान्‌ जद्दाति; प्रहीणेषु च दोषेषु न प्रवृत्तिः 
अतिसन्धानावेत्यक्तप्‌ । प्रेत्यमावफलदुःखानि च ज्ञेयानि व्यवस्थापयति 
कर्म च दोषाँश्य प्रहेयान्‌ | अपबर्गोंडिगन्तव्यस्तस्याधिगमोपायस्तत्त्वज्ञानम्‌। 
एबं चतस्तभिर्विधामि: प्रमेयं विभक्तमासेबमानस्याभ्यस्यतों भावयतः सम्य- 
ग्दर्शनं यथाभूतावबोधस्तक्त्जज्ञानमुत्पद्यते | एवं च-- 


के स्वरूप को अच्छी तरह जाना जाता है और विषयुक्त अन्न के न खाने से जिस 
प्रकार मरण दुःख नहीं होता, उली प्रकार सांसारिक विषयों का मोह छूटने के कारण उसका 
संपूर्ण सांसारिक दुःख नष्ट द्वो जाता दै। इसी प्रकार वह अधवभावरद्दित शानी पुरुष राग, द्वेषादि' 
दोष तथा पुण्यन्यापात्मक संपूर्ण कर्म भो दुःख हो के कारण है, ऐसा भी दिखने हगता है। 
बिना राग-द्ेषादि दोषों का नाश ६ुए सांसारिक संपूर्ण दुःखों का अत्यन्त नाश नहीं हो सकता। 
इस कारण ज्ञानी पुरुष राग-ड्वेषादि दोषों को संस्तार में छोड़ देता है और इन मुख्य 
संसारबंधन के झुण्ड रागादि दोषों का एकदम नाझ् द्वोने पर पुनः प्रारब्धकर्म के अनुसार संसार 
में द्वोनेवाली पुण्य-पापात्मक कर्मों को प्रवृत्ति पुनः जन्म लेने के कारण दी होगी, यद चतुर्धाष्याय 
के प्रथमाहिक के ६४वें सूत्र में कई चुके दैं। (इस प्रकार द्वादश प्रकार के प्रमैयपदायों 
में से शरीरादि प्रवृत्ति पर्यन्त प्रमेय अहक्लार के विषय दैं यदद दिखाने के पश्चात प्रेश्यमावादि 
दूसरे तीन प्रमेथ भी अभाव के विषय होते दैं।यदद दिखाते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं 
कि )--ज्ञानी पुरुष सूत्रोक्त जानने योग्य प्रेत्यमाव, फल तथा दुःख इनवी व्यवस्था करता है, 
और कमे तथा ज्ञान करने योग्य रागादि दोषों को मो ब्यवस्थापना करता है। तथा मोक्ष मुझे 
आ्राप्त करने योस्य है और मोशक्षप्राप्ति का तत््वशान ही एक उपाय है यह भो व्यवस्था से 
जान लेता दै अर्थात्‌ उपरोक्त प्रकार से मिथ्याज्ञान संसारबंधघन का कारण है, तथा तत्वशान 
ही मोक्ष का कारण दै। अतः भुक्ति की ईचछा करनेवाले पुरुषों को प्रेत्यमाव, फल तथा दुग्ख 
का क्‍या स्वरूप दै यद जानना चाहिये तथा प्राणियों के शुभाशुभ कमे, रागरावि दोष तथा 
कभी जीव जिनका त्याग करता है, तथा मोक्ष मुझे प्राप्त करना है, जिसका:केबछ आत्मादि 
अ्मेयपदार्थों का तत्त्वक्षान ही कारण है, यह भी अवश्य स्थापन करना (जान छेना) 
आवश्यक दै। ( भागे उपरोक्त विषय का उपसंहार ( समाप्ति ) करते हुए माध्यकार कहते हैं 
कि )--इस प्रकार न्यायभाष्य के प्रारंम के प्रथम सूत्र में कही हुई इन चार ही प्रकारों से विमाय 
किये हुए आत्मादि प्रमेयपदार्थों की सेवा से अभ्यास करने से सदा उक्त विषयों का चिन्तन करते- 
करते यथार्थ ज्ञान, जिस प्रकार का आत्मादिकों का वास्तविक स्वरूप हे उसो प्रकार से उनको 
जानना रूप तस्वक्ञान उतपन्न होता दे अर्थांव शरीर, इन्द्रिय, मन, वेदना तथा वुद्धिरूप प्रथन 
अमेयपदार्थों में आत्मा होने का अमिमान ( मिय्याज्ञान ) होता है, दूसरा प्रेत्यमाव फल तथा 
दुशखरूप प्रमेयसमुदाय मी जानने योग्य है, और कम तथा रागादि दोषरूप तौसरा प्रमेयपदार्थो 
का समुदाय देय ( त्याग योग्य ) है--भर अपवर्ग ( मोक्ष ) रूप प्रमेयपदाथ प्राप्त करने योग्य 
है । ऐस्ते इन चार प्रमेवसमूहों में विभक्त प्रमेयपदार्थ समाप्त है। इस प्रकार इनको सेवापूब्क 
अभ्यास से चिन्ता ( एकाग्रता से मानस शान ) को धारा होते-दोते जो संपूर्ण प्रमेषपदार्थोंका 
वास्तविक ज्ञान द्वोता दै उसो को तत्तवधान कहते हैं। ( आगे भाध्यकार सिडान्तसूत्र कौ योजना 
करते हुए अवतरण में कहते हैं कि )--ऐसा दोने के कारण-- 
३४ न्‍्या० 


। 
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दोषनिमित्तानां तचज्ञानादहड्जारनिवृत्तिः ॥ १॥ 
शरीरादि दुःखान्तं प्रमेय॑ दोषनिमित्त तद्रिषयत्वान्मिथ्याज्ञानस्य | तदिदं 
निबत्तेयति समानबिषये तयोजिरोधात्‌ | 
एवं तक्तज्ञानाद्‌ दुःखजन्मप्रवृत्तिदोषमिश्याबानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तरा- 
भावादपवर्ग' इति | स चाय॑ शाजार्थसड्भ्रद्दोडनूद्यते नापूों विधीयते इति ॥0॥ 
असब्नचानानुपूष्यों तु खलु-- 
दोषनिमित्तं रूपादयों विषयाः सझ्ूल्पकृताः ॥ २॥ 


पद॒पदार्थ-दोषनिमिक्तानां 5 रागादि दोषों के कारणों का, तसश्ञानाव 5 वास्तविक ज्ञान 
होने से, अहृड्डार निवृत्तिः > उनमें अद्दंभ।व नहीं रहता ॥ १॥ 

आवार्थ-इरोर से लेकर दुःखप्य॑न्त प्रमेययदार्थ संसारवन्धन के मूछ कारण रागादि दोष 
के निमित्त पैं--क्योंकि उन्हीं के विषय में मिध्याज्ञान होने से प्राणी को बार-बार जन्म छेना 
पढ़ता है, अतः इन्हीं झरीरादि दुःखाम्त प्रमेयपदायों का वास्तविक क्षान दवोने से भहंमाव दूर 
हो जाता है-क्योंकि एक हो दिषय में मिख्याप्षान तथा तस्वज्ञान का परस्पर में बिरोध होता 
है। मतः उक्त प्रकार से तस्वशान होने पर 'दुःख, जन्म, प्रवृत्ति, दोष तथा मिच्याक्षानों में 
से उत्तरोत्तर ( आगे-आगे ) के नष्ट द्ोने से उनके पूरे-पूर्व का नाश होने से आत्यस्तिक दुःखरूप 
मोक्ष द्वोता है! ऐसा प्रथमाध्याय के प्रथमाद्ठिक के एक सूत्र में सिद्धा्त कर जुके दैं। बह यह 
संपूर्ण न्यायशास्तर के संग्रद का अनुवाद यहाँ किया है, न कि कोई अपूर्व विषय कद्दा गया है॥ ६॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--बारइ प्रकार के 
पूर्वोक्त प्रमेयपदा्ों में से शरोर से लेकर दुःखपर्यस्त प्रमेयपदार्थ संसार के मूलकारण राग-द्वेपादि 
दोषों के कारण हैं, क्योंकि उन्हीं के विषय में मिध्याश्ञान द्वोता है (जो संसार का कारण है ) 
इस कारण उन्हीं शरोरादिकों का वास्तविक ज्ञान उत्ल्न होकर उनके विषय में अहंभाव को नष्ट 
कर देता दै-क्योंकि एक हो विषय में मिथ्वाशान और तत्वज्ञान इन दोनों का परस्पर में 
विरोध होता है। अतः 6क्त प्रमेव विषयों के तत्वप्ञान से प्रथमाध्याय वो प्रथमाहिक के द्वितीय सूत्र 
में कहा हुआ 'दुःख, जन्‍म, प्रवृत्ति, दोष तथा मिथ्याश्वानों में से उत्तरोत्तर ( आगे-आगे ) के मिथ्वा- 
आनादिकों का नाश होनेपर उनके पूर्व पूर्व दोषादिकों का नाश होतैहोंते दुःख का नाश दोनेपर 
मोक्ष हो जाता है! यह जानना चाहिये। प्रारंभ में कहे हुए इस विषय का वहाँ वर्णन करने 
को क्या आवश्यकता है! ( यदि देसो पूर्ववक्षी शंका करे तो माष्यकार इसका उत्तर देंते ईद ७४८ 
कहते हैं कि )--यह प्रारंभ में द्वितोय सूत्र में कहा हुआ दी संपूर्ण न्वायशाल का विषय गा 
कहे ुए विषय का इस सूत्र में तस्वक्ञान की उत्पत्ति का प्रकार दिखाने के लिये अलुबाइभात 3 
न कि कोई इस सूत्र में अपूर्व विषय को विधान ( कषन ) किया गया है ॥ १ ॥ ( 

शरीर इन्द्रियादिकों में आत्मा है इस मिध्याज्ञान को दूर करना चाहिये दस्ता कह चुके ईैं-- 
उसे से प्रथम किस विषय में आत्मा है इस डुडि को दूर करना चादिये । इस प्र के उत्तर में कम 
दिखानेवाले सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हुए. भाभ्यकार कहते हैं कि--पसंख्यान ( तस्वशान ) 
का अलुपू्वों ( क्रम ) तो निश्चय से ऐसा है-- 

पदपदार्थ--दोषनिमित्तं  रागदेषादि दोषों के मूछ कारण हैं, रूपादयः 5 रूप-रस श्त्थादि, 
िषयाः ० विषय, संकल्पक्ताः ० जो मिध्याज्ञानरूप संकरप से किये जाते हैं ॥ २ ॥ 


सत्जज्ञानोत्पत्तिश्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ पछछ 

कामवबिषया इन्द्रियाथों इति रूपादय उच्यन्ते, ते मिध्यासछुल्प्यमाना 
रागद्वेषमोहान्‌ प्रवर्त्तयन्ति तास्पू् प्रसश्क्षीत | ताँश् प्रसख्यक्षाणस्य रूपादि- 
विपषयो मिथ्यासछुल्पो निवतंते। तन्मिवृत्तावध्यात्मं शरीरादि प्रसन्क्षीत | 
तत्प्सब्बनचानादध्यात्मविषयो5्हक्लारो निबत्तेते | सोडयमध्यात्मं बहिश्व बिविक्त- 
चित्तो त्रिहरन्मुक्त इत्युच्यते ॥ २॥ 

अतः परं का चित्संज्ञा देया का चिह्मावयितव्येत्युपदिश्यते नार्थनिराकरण- 
सर्थोपादानं वा | कथमिति -- 


साचार्थ- के विषय चल्लरादि इन्द्रियों से शृद्दोत होनेवाले रूपरस 
आदि विषय में मिध्याज्ान होने के कारण संत्तार में राग, देष तथा मोइरूप दोष उलज्न होते हैं, 
अतः प्रथम उनका वास्तविक रूप जानना चाहिये। क्‍योंकि वास्तविक रूप का शान न होने से 
रूपादि विषयों में मिथ्यासंकल्प ( झुठी कामनादें ) प्राणियों को छूट जाती हैं। उ्तके निवृत्त 
के पश्चाव शरोर, इन्द्रियादि विषयों का आत्मा समझने के रूप मिथ्याशान को निषृत्त करने 
के लिये शरोरादिकों के बास्तविक रूप को भी जानना चादिये । इस प्रकार उनके वास्तविक रूप 
का जवान होने से उतमें होनेवा्य झरौरादिक ही भात्मा है; यह मिस्याशान निदृत्त हो जाता 
है । इस प्रकार बाह्य रूपादि तथा आन्तरिक शरीरादि विषयों में मोद के छूट माने पर यह ज्ञान 
प्राणी जोबन्मुक्त कद्दा जाता है ॥ २॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैंकि )-इश्प्राप्ति के विषय 
तथा चक्ष आदि इन्द्रियों से गृढ्रीत होने का तो उनके अथों ( विषयों ) को रूप, रस, गन्व इत्यादि 
कहते हैं । उनको मिथ्याशान से इच्छा दोने पर राग, द्वेष तथा मोहरूप दोषों को प्रदृत्ति होती 
है। इस कारण उन्हीं दोषों के सूकत रूपादि को व्याख्या करके प्रथम वास्तविक रूप को जानना 
जाहिये । क्‍योंकि उनके वास्तविक स्वरूप के ज्ञान से उन रूपादिक के विषय में मिथ्याशन रूप 
संकल्प छूट जाता है और उन रूपादि विषय के मिथ्याज्ञान के निज्त्त होने पर 
साक्षाव आत्मा के सम्बन्ध रखनेवाक्े शरीर, इम्द्रियादिकों के वास्तविक रूप को भो जानना 
चादिये । जिससे झरीरादि विषयों में यह भात्मा है ऐसा मिथ्याज्ञानकूप अईकार छूट आता 
है। जिससे आत्मासम्बन्धो आन्तरिक शरीर इन्द्रियादि विषयों तथा बाह्य सुल्दर कामिनों आदि 
इष्ट विषयों को सुन्दरता भादि रूपादि विषयों से भी खिन्न विरक्त होने से यह शानों पुरुष आनंद 
से प्रारब्च के फछों का अनुभव करता हुआ भी जोवन्मुक्त कद्दा जाता है। अर्थाद बाह्य रूवादि तथा 
आन्तरिक दारीर इन्द्रियादिकों के वास्तविक रूप को जान लेने के कारण उनके विषय से राख, 
देषादि दोषों से चित्त के छूट जाने से वद्दी जीवन्मुक्त कद्दाता है, ऐसा प्रमेय पदार्थों के वास्तविक 
ज्ञान से उसे यह तत्वक्ञान का अन्तिम फल प्राप्त दोता है॥ २॥ 

( अस्तुत विषय मैं ज्ञानी के लिये भरति उपयोगो दूछरे उपदेश के विषय में सिद्धान्तसूत्र का 
अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--इसके पश्चात संसार में कुछ संज्ञ। ( पदार्थ के नोम ) 
स्थाग योग्य है और कुछ संक्षा भावना करने योग्य ( विचारंणोय ) है, ऐसा सूत्रकार 
ठपदेश देते हैं, न फिसों बर्थ विषयों का खण्डन करते हैं, न किस्ो मिपथ के ग्रहण करने 
को कह्दा जाता है अर्थात मुझ शानी पुरुष को संसार के प्रत्येक विषयों के बहुत से अंश ( भाग ) 
ऐसे हैं जिनको एकदम छोड़ देना चाहिये और कुछ अंशों में छोड़ने की भावना ( विचार ) 
करना चाहिये। इस आशय से सूत्रकार कहते हैं--क्रिस पदार्थ को छेता चाहिये और किछ 


स्थायदु्बानम [आ० ह, आ० ३, सू० हे 


तन्मिमित्त त्ववयव्यभिमानः ॥ ३ ॥ 

तेषां दोषाणां|निमित्ते त्ववयव्यभिमानः | सा च खलु खीसंज्ञा सपरिष्कारा 
सुरुपस्य, पुरुषसंज्ञा च स्तिया:, परिष्कारश्व निमित्तसंत्रा अनुव्यजनसंध्ा च | 
निमिचतसंज्ञा रसनाश्रोत्रम , दन्तोष्ठम्‌ , चक्षुनोसिकम | अनुव्यज्ञनसंज्ञा इ्थं 

न्तौ इत्थमोष्राविति, सेय॑ संज्ञा काम वर्धयति तदसुपक्ताँश्व दोषान्‌ बिबजे- 
पदार्थ ( विषय ) को नहीं लेना चाहिये, ऐसा सूत्रकार के उपदेश का आशय है । ढिन्तु 
के पदायें हैं उनके विषय में किसो को ग्रहण करने तथा किसों को निराश करने का क्षानों 
आत्मा को विचार सदा करना चाहिये--यहं सूत्रकार के उपदेश का आशय है। ( प्रइन )-यह 
उपदेश किस प्रकार का है ! ( उत्तर )-- 

पद॒पदार्थ--तत्निमित्त 5 उन राग-हे पादि दोषों का सूछ कारण डै, क्िम्तु, अवयव्यमिमानः ७ 
स्त्री आदिकों के झुग्दर झरीररूप अवयवो में अमिमान ( मिथ्वा मोइ ) करना ॥ है ॥ 

आवार्थ--संपूर्ण संसारबंधन के मूछकारण राग, देष तथा मोइरूप दोषों का कारण हैं 
झुन्दर ख्रो आदिकों में मिथ्यामोइ करना। ऐसी मोह में डा/लनेवाली भावना तथा उसो खौ के 
रीरादिकों में जिसमें केवल मांस, रक्त, अस्थि ( इद्धियाँ ), शिरायें, कफ, पित्त, विधवा आदि मरे 
हैं, श्स प्रकार विराग दोने को भावना, जिसले ख्री विषय में प्रेम नष्ट हो जाता है। भर्थांव संसार 
में अनुराग तथा देष करानेवाले दो प्रकार के विषय होने के कारण शुम संश्ा ( मोह में 
डाछूनेवाले नाम ) को मन में भावना ( विचार ) करना और संसतारबंधन से छुड़ानेवालो उपरोक्त 
श्रृणा ( अशुम संज्ञा ) की भावना से उस मोइक पदार्थों को हटाने का विचार ध्वानी पुरुष को करना 
चाहिये कि जिस प्रकार मधु ( झदद ) और विष से मिले हुए अन्न में अन्न यह नाम (संज्ञा) 
अहण करने योग्य है, और विष का नाम त्याग करने योग्य है यह सूंत्रकार के उपदेश का गूढ़ 
आशय है ॥ ३॥ |; 

(इसी आशय से सिद्धान्त्सूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते दैं कि )-उन संपतारबंधन के 
मूलकारण विषयों में राग, दे तथा मोहरूप दोषों का अवयबों (सर आदि शरीर ) में 
अभिमान (मिथ्यामोइ) करना दी है । ( दृशन्त द्वारा इस विषय का स्पष्टीकरण करते हुए भाष्यकार 
आगे कहते हैं कि )--ब३ मावना निश्चय से पुरुष ( मर्द ) को स्री के इन्दर झरोर में उसके 
संपूर्ण मुख आदि परिष्कार ( अवयवों ) के साथ 'क्या दी झुन्दर यह खो है! ऐसे मोह को उत्पन्न 
करने वाली संशा ( नाम ) तथा खो को भी पुरुष में 'क्या दो यह झुन्दर युवा पुरुष हैं! इस प्रकार 
उसके इरोर के संपूर्ण हस्तपादादि अवयवों के साथ मोह को उत्पन्न करने वाकी संक्षा ( नाम ) 
आह भावना हो संधारबंघन को करतों है यही सपरिष्कार शब्द के भर्य हैं-“निमित्त संज्षा तथा 
अनुन्यंजन संशा ( मोह ) के कारण होती है न कि क्या ही इस ख्रो को नाक है, कैसे सन्दर कान 
है, कैसे बढ़िया वात और ओठ है, कैसो झन्दर आँख है, शस्वादि संडा निम्ित्त संबा बढती है। 
और भतुः्दंजन संदा वसकों बहते हैं जैसे इस ख्री या पुरुष के ऐसे बात हैं, ऐसा भोठ है, 
इत्यादि मोह करानेवाडो संब्रा । यही दोनों प्रकार को मिथ्या झयुमभावना से काम ( अमिलापा, 
आसक्ति ) की इृद्धि होठों है और उसके सर्व मे प्राप्त से प्रेम ( राम ) म्राप्ति होने ले प्तिबंग 
के कारण द्वेष तथा मोद भी (जो छोड़ने योग्य है) वृद्धि को प्राप्त ऐसे (बढ़ जते ) हैं। 
अर्थात प्रिया खो के दा, ओोठ इत्यादि शरीर के भवयवों को मोदकरूप ले मावना करतेकते 

उनको अनार के दाने, विस्वाफल भादि रूप से भावना करता इआ कामी पुरुष सर में आसतक्त 


तत््वज्ञानोत्पत्तिप्रकरणम्‌ ) सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस प्छ्र 


नीयान्‌ , वर्जन त्वस्या भेदेनावयवर्सज्ञा केशलोममांसशोणितास्थिलायु- 
शिराकफपित्तोचारादिसंज्ञा तामझशुभसंज्षेत्याचअ्ते । तामस्य भावयतः 
कामरागः प्रहीयते । सत्येब च द्विविधे विषये का चित्संज्ञा भावनीया 
का चित्परिवजेनीयेत्युपदिश्यते, यथा विषसम्पृक्तेजन्नेज्नसंज्ञोपादानाय बिष- 
संज्ञा प्रहाणायेति ॥ ३॥ 

इति त्रिमिः-सजैस्तत्तज्ञानोत्पत्तिप्रकरणम्‌ | 


होता है। यद्द निमित्त संज्ञा तथा अनुम्यंजन संज्ञा का फल दोोता है, श्सका ताथयंटोका में ऐसा 
उद्ादरण बाचस्थति मिश्र ने दिया है कि--दववश्कनकनिर्सल्यूतिः ( पिचले हुए सोने के समान 
कातिवाली ), अनंगलीलेंकभूः ( कामयिछास को स्थान), महेमकटविश्रायस्तनमराल- 
साक़्ी ( बढ़े €ाथी के गण्डस्थल के समान स्तनों के बोझ से भालस्ययुक्त शरोर बाली ) 
अदि (यद्वि ), प्रिया ( कामिनो ), न परिरस्थ्यते ( अालिंगन न किया जाय ) तुलितासद- 
संजीवनी ( तोले हुए लिड औषधि के समान जोबन को बढ़ाने बालों है), सहेयहि 
( झदण करेंगे ), कुतः ( कैसे ), अन्यथा ( दूसरे प्रकार से )। विषयवाण वाणब्य थाम ( कामदेव 
के बार्णों को पौड़ा करेगा इत्यादि )। (इस प्रकार संसार में वचन करनेवाली दो संज्ञाओं को 
दिखाकर उसी के विपरोत कामिनी को दूसरों दो संजशाओं से मावना करने से उप्तो मोइक 
कामिनी सें वैराग्य कैसे होता है यह और दूसरी दो संज्ञाओं फो दिखाते हुए भाध्यकार 
आगे कइते हैं कि )-श्स स््रो के मोह के त्वाग का उपाय उत्तो खो को अवयव संज्ञा कहती है। 
जैसे, श्स स्रों के शरौर में केश, छोम ( रोएँ ), मांस, रक्त, इड्ढी, स्नायु ( शिराएँ ) कफ, पित्त, 
विष्ठा इत्यादि छूगा को उत्पन्न करने वाली अवयव संशञा। इसो को विद्वानों ने अशुम संश 
कहा है। इसको भावना करनेवाले ज्ञानी की विषयवासना नष्ट हो बातो है। अर्धाव जो 
कामिनी में अनुराग उपरोक्त निमित्त तथा अलुम्यंजन संशा से उत्पन्न हुआ था, इस अशुभ संग 
कौ सावना से उसका नाश हो जाता है। इसके विषय में भो तालयंटौका में देसा उदाहरण 
दिया है--मज्जां ( चरबी ), अस्थ्यां ( इद्धियाँ ), प्छीहां ( प्लोदा ), यक्ृतां ( यकृत भाग 3 
आक़ृतां अपि ( और शह्ृत भागों से भो ), पूर्णाः ( भरी हुई ), स्तायुशिरास्थूछः ( शिरामों 
से गठी हुई ), स्तियः ( स्षियों ), चम॑प्रसेविकाः ( चमड़े को उसन्न करने वालो होतो दैं ) । कार्य 
( झरीर को ), आवेयश्ौअत्वात्‌ (उस झरौर में रइनेत्राका केवल भात्मा के शुद्ध होने के 
कारण ), पण्डिता ( विद्वानू छोग ), हि (निश्चय से ), अद्युचि (शरोर तो भशुद्ध है), ऐसा 
विदुः जानते हैं, इत्यादि । 

( इस प्रकार शुभ संक्षा राग को जनक और अशुम संशा राग की नाशक दोतो है । ऐसा भेद 
दिखाकर उन्हीं दोनों संज्ञाओं का दूसरा भेद का कारण दिखाते हुए जागे भाष्यकार कहते हैं 
कि )--इस प्रकार इस कामिनी आदि विषयों के दो प्रकार दोते हैं यह सिद्ध दोने से किसों 
अशुभ संज्ञा की सी में भावना करनी चाहिये, तथा शुभ संघ्ा क्षा त्याग करना चाहिये बह 
सूत्रकार ने उपदेश किया है। क्योंकि जिस प्रकार मधु तथा विष से मिले हुए अन्न में अन्न कै 
यह समझने से मतष्ये को उसके खाने में प्रवृत्ति होती दे क्िस्तु विष है ऐसा समझने से 
उसके त्थाग में मनुष्य प्रवृत्त दोता है, इसी प्रकार श्री को संंदर समझ कर उ्सते भोग-विछास 
करने में प्राणो को प्रवृत्ति होती है और विष्ठा आदि से इसका शरीर भरा है. यह समझ कर 
उससे भोगबिछाप्त करने से प्रवृत्ति हट जातो है अधांव मथु तथा विष से युक्त भन्न के इशन्त 


ज्छण ्यायदु्ंनस [ह० ४, आ० २, सू० ४ 


अथेदासीसर्थ निराकरिष्यताउवयव्युपपादते-- 
विद्याड्विद्याडेविध्यात्‌ संशयः ॥ ४ ॥ 
सदसतोरुपलम्भाद़िया द्विबिधा, सदसतोरजुपलम्भादविद्यापि द्विविधा | 


से यह सूचित होता है कि-स्टुतः मध्ु॒ तथा विष दोनों पदार्थ नहीं हैं ऐसा नहीं है, रि 
उससे चित्त के इटने के लिये विष की भावना हो ग्रहण करने योग्य है। इसी प्रकार 
रूप पार संक्तार में नहीं है ऐसा नहीं किन्तु उसमें अशुभ भावना ही करनी चाहिये । किन्द 
इस विषय में परिशुद्धि में उदयनाचाये ने देसो समालोचना को है कि-वस्तुतः मोक्ष को इच्छा 
करनेवाडे प्राणी के छिये यद्यपि संसार में कोई भी पदार्थ छेने योग्य नहीं हैं, 
सौँसारिक पदार्थों का उसे त्याग करना चाहिये। इस प्रकार स्यागयोस्व संक्तार के पदायों को 
अद्ृणयोग्य समझना यह मिथ्याशान ह्वोता रै-तथापि इस प्रकार से वद दो दो प्रकार छा 
है इस प्रकार भोग की इच्छा तथा मोक्ष को इच्छा करनेवाले दो प्रकार के प्राणियों के भेद के. 
आशय से यह सूत्रकार तथा भाष्यकार ने दिखाया है ॥ ३॥ 
(२) प्रासंगिक अवयवि का प्रकरण 
( इस प्रकार अपने छिद्धान्तमत से तत्त्तशान के क्रम का उपदेश करने के पद्चात पूव॑पक्षो को 
अभिमत तत्वश्ञान का खण्डन करने के डिये प्रसंगप्राप्त अवयवि के प्रकरण में पूर्वकक्षमत के सूत्र 
का अवतरण देने के लिये भाष्यकार कहते दैं कि )-सांप्रत बाह्म पदार्थों का रूण्डन करनेवाले 
विशानवादी के मत से अवयबी का खण्डन इस प्रकार किया जाता है श्र्धांद विशञानबादी 
का यह आशय है कि--सिदान्ती के दिखाये हुए निमित्त तथा अनुब्यंडन संक्ाओं का अवयबी 
हो विषय दै--उन इन दोनों संशाओं में से शुभ संशाओं का स्थाग करने के लिये अशुभ 
संज्ञा की भावना करने को सिद्धान्ती ने व्यवस्था दिखाई है-किम्तु बाह्य विशान से सिक्न 
पदाथों के न होने के कारण उपरोक्त दोनों संज्ञा दी नहीं दो सकती--श्सल्यि सिद्धान्तिमत का 
खण्डन करने के डिये प्रथम अवयवों का ही खण्डन किया जाता है पश्चात परमाणुओं का नो 
खण्डन किया जायगा जिससे बाह्य पदार्यरहित केवल विश्ञान दो संक्तार में है, बह सिब होगा 
हेसा विज्ञानवादी का आाशय है। उसमें मो संशयपूर्दक विषय को स्थापना द्वोती है; इस कारण 
सूत्रकार प्रथम पूर्वपक्षों का खण्डन करने के लिये पूव॑पक्षी के मत से बाह्य पदार्थ विषयों में 
संशय दिखाते हैं-- ४८६ 
'पदपदार्थ--विदयाइविद्यादैविध्यतत « विधा तथा अविश्वा के दो प्रकार होने 
बाह्य अवयवीरूप पदादों में संशय दोता है ॥ ४ ॥ 
सावार्य--विद्ममान तथा अविध्मान दोनों प्रकार के पदार्थों को प्राप्ति होने को वे 
प्रकार को है तथा विद्यमान और अविध्मान दोनों प्रकार के पदारों को प्राप्ति नहीं होती, इस 
कारण अबिया मी दो प्रकार की है। इस कारण मिलनेवाले अवबदी बाह्य दा में ड्परोक्त दोनों 
अकार के बान के कारण वाह्य पदार्थ विद्यमान मिलते हैं, अथदा अविधमान ऐसा संशय दोठा है 
तथा न मिलसे के कारण उपरोक्त दोनों प्रकार की अविया के कारण भी बाह्य पदावे विधमान होता 
इ॒आ नहीं मिलता अथवा अविदयमान ऐसा अविद्या के द्विविष होने से भी संधय हो सकता है जिससे 
सिद्ध दोता है कि अवयवीरूप वाह पदार्थों की उपकब्धि (पति) हो, था प्रा न हो दोनों प्रकार से 
संशयम्रस्त होने के कारण बाह्य अवयवो पदार्थों में संशय किसी प्रकार से नदों हट सकता ॥ ४॥ 
(इसी आशय में भाष्यकार पूव॑पक्षसूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )-सं| ( विदमान ) तथा 


ञ्ऊ 


९. 


अबयविश्रकरणम्‌ ] ख्रभाष्यहिन्दीब्याब्योपेतम्‌ हि] 


न्तरारम्भ इति ॥ ५॥ 


तभ्यमानेडबयविनि विद्याद्वैविध्यात्संशरयः, अनुपलभ्यमाने चाविद्याद्वैविध्या- 
सोडयमबयबी यद्युपलूभ्यते अथापि नोपल्रभ्यते न कथ्थ चन संशया- 
ले इति ॥ ४॥ 

तदसंशयः पूर्वहेतुप्रसिद्धत्वात्‌ ॥ ५ ॥ 
तस्मिन्ननुपपन्नः संशयः । कस्मात्‌ ? पूर्वोक्तहेतूनामप्रतिपेधादस्ति द्रव्या- 


ख् 
त्संशः 
७ 


असठ ( अविद्यमान ) पदार्थों को संसार में प्राप्ति होने के कारण विद्या ( शान ) दो प्रकार का 
होता है तथा विद्यमान एवं अविश्वमान दोनों प्रकार के पदार्धों के उपलब्धि न होने के कारण 
अविद्या ( अक्ञान ) भी दो प्रकार को है। इस कारण उरंसार में प्राप्त होनेवाले अवयवीरूष 
बाह्य पदार्थों के प्राप्त होने पर उपरोक्त दो प्रकार के शान से यद्‌ उपलब्ध होनेवाल्ा पदार्थ सार है 
अथवा असत है ऐसा संशय होता ई तथा बाह्य पदार्थों के न प्राप्त दोने पर भौ उपरोक्त दो 
प्रकार के ज्ञान से 'यह न मिलनेवाल्ा वाह्य पदार्थ सद है अथवा असत? ऐसा मौ संशय दोता 
है । अतः इस बाह्य पदार्थरूप अवयबी की उपलब्धि हों अथवा न हो किसी प्रकार बाह्य अवयवी 
पदार्थ है या नद्वीं इस संशय से छुटकारा नहीं पा सकता अर्थात तालाब में रहनेवाला भी छः 
मिलता है, तथा गर्मो की सूर्य के किरणों कौ लहरों में जल न होने पर भी जल का ज्ञान होता 
है तथा जमौन में गाड़ा हुआ धन रइने पर भी नहीं मिलता तथा भूत के दिखाई पढ़ने पर भी 
उस पर न रइनेवाले घट की प्राप्ति नहीं दोतो। इन इृष्टान्तों के अनुसार बाह्य अवयवी पदार्थों 
में भी उपरोक्त दोनों प्रकार से संशय द्वोता है कि क्‍या विद्यमान बाह्य पदार्थ मौ क्‍या रहते हुए 
मिछते हैं, अथवा न रइते हुए तथा उपलब्ध न हों जो भी संशय होता है कि यह अविद्यमान नहीं 
मिलता अथवा विद्यमान नहीं मिछ्ता ॥ ४॥ 

( इस पूववकक्ष पर सिडान्ती पूवेपक्षो के बाह्य पदा्धरूप अवयबी के खण्डन का आगे खण्डन 
करेंगे, किन्तु प्रथम 'द से पूर्व पक्षी के लूच में दिखावे हुए संशय का हो खण्डन करते हुए 
सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--तदसंशयः < बाह्य पदार्थरूप अवयवों में संशय नहीं हो सकता, पूरंव- 
असिद्स्वात्‌ र क्‍योंकि पूर्व मे अवयवोसिद्धि के प्रकरण में कहे हुए ेतुओं से वह प्रसिद है॥ ५ ॥ 

आवार्थ--पूर्प्रन्थ में अवयवी के सिद्धि के प्रकरण में बर्णन किये इुए हेतुओं से अवयबों 
प्रसिद्ध है इस कारण बाह्य पदार्थरूत अवयवों में संशय नहीं हो सकता। यदि पूर्वपक्षी पूवोक्त 
अवयबी सिद्धि का खण्डन करता तो परमाणु आदि अवयबों से बने हुए दूसरे अवयवोरूप द्रब्ब 
के उत्पत्ति कौ सिद्धि नहीं दोती, भतः अवयविसिद्धि के साथक द्वेतुओं का खण्डन करने के कारण 
अदयविरूप दूसरा हब्य उतपत्न दोता दे यइ सिद्ध होता है ॥ ५॥ 

( इसो आशय से सिद्धान्तसूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )--उस बाह्य प्रदार्रूप 
अवयबी में संशय नहीं दो सकता । ( प्रक्ष )-क्यों ! ( उत्तर )--द्वितौयाष्याय के अवबवितिडि' 
के प्रकरण में कईे हुए द्वेतुओं का पूर्वपक्षी ने निषेष नहीं क्रिया है इस कारण परमाण आदि 
अवयवों से अबयवीरूप दूसरे द्रव्य को उत्पत्ति द्वोती है यह सिद द्वोता है ॥ ५॥ 

पूव॑पक्षी के अपने पक्ष को समान उत्तररूप प्रतिवन्दी से सिद्ध करनेवाले पूरवपक्षसूत्र को 
सूत्रकार दिखाते दैं-- 


जदर न्‍्यायदर्शनम्र..[झ० ४) आ० २) सू० इ-७ 


बत्यजुपफत्तेरपि तहिं न संशयः ॥ ६ ॥ 
संशयानुपपत्तिन्नोस्त्यवयवीति ॥ ६ ॥ 
सद्विभजते-- 


ऋत्स्नेकदेशाबत्तित्वादवयवानामवयव्यभावः ॥७॥ 


एकेकोउबयबों न तावत्‌ ऋत्स्तेडबयब्रिनि बत्तेते तयोः परिमाणभेदादव- 
अवास्तरसम्बन्धाभावप्रसज्ञाब | नाप्यवयब्येकदेशेन, न हास्यान्ये अवयबा 
एकदेशभूताः सन्‍्तीति ॥| ७ ॥ 


पदुपदार्थ--वृत्यनुपफ्तें: अपिल्अवयवी के अवयर्षों में रहने के न वन सकने से भी, न 5 नहीं 
हो सकता, संशयः 5 संदेद 

आावाथ--वाह्म पदार्थरूप अवयवों में संशय नहीं है इस विषय में हमारी भो संमति है-- 
क्योंकि अवयवी अपने अवययों में नहों रह सकता, इस कारण उस अबयवी को सत्ता दी नहीं है, 
अतः उसमें अबयवी नहीं है इस विषय में सम्देह नहीं हों सकता है ॥ ६॥ 

(इसी आशय से माध्यकार पूर्वकक्षसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जिस कारण अवयबो 
है नहीं यह सिद्ध है, अतः उसको अविद्यमानता सिद्ध दोने के कारण बद अवयबो दै या नहीं ऐसा 
संशय नहीं दो सकता ॥ ६ ॥ 

अबयवी के अमाव के साधक को पूर्देपक्षी को उक्ति का पूव॑पक्षी के सूत्र के अवतरण मम 
आध्यकार कहते हैं--इसी का पूर्वपक्षो के मत से सूत्रकार विवेचन करते हैं-- 

पदपदार्थ--हल्‍्लैकदेद। इृत्तित्वात 5 संपृरूप से या ए्कदेश ( भाग ) से न रहने के कारण, 
अबयवानां <+ अवयवों के, अवयव्यमावः 5 अवयबी का अभाव है ॥ ७ ॥ 

आवार्थ--एक-एक अवध संपूर्ण अवयवी में नहीं रद्द सकता, क्योंकि उन दोनों का परिमाण 
मिन्न होता है, तथा यदि एक दी अबयव से संपूर्ण अवयवी ब्याप्त है तो अवयवी का दूसरे अवयवों 
$ साथ सम्बन्ध दी न दोगा, ऐसा होने से “एक भवयवयाला दी अवयबों होता है यह आपत्ति 
आायगी, अतः अवयर्वों से मिश्र दूसरा अवयवी पा नहीं दी है॥ ७॥ 

(इसो आशय से भाष्यकार पू्वपक्षसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--अबयवीं का हरएक 
अवयव संपूर्ण अवयवी में नहीं रहता, क्योंकि उन दोनों का परिमाण मिन्न है तथा एक दी अवयब 
में अवयवों के रहने के कारण उसे दूसरे अवयवों का सम्बन्ध नहाँ है यद आपत्ति भी आ जायगी। 
(एक अवयव अवसवी के पकदेश में हो रहता है इस दूसरे पक्ष का भी खण्डन करते हुए 
आगे भाष्यकार कहते हैं कि )--अक्यवी के एकदेश से मो अवयव रहता है यह भी नहीं हो 
सकता, क्योंकि इस अवयबी के एकदेश से अवयव कोई मिन्न नहीं होता अर्थाव अवयवोके 
अवयवों से भिन्न एकदेश न होने के कारण अवयब भो अवयवों रहता हैं ऐसा सिद्ध होगा । जिससे 
जितने अवयव अवथवी के होते हैं उन सब में मिन्न-मिक्ष अवयवी हैं यह मानना पड़ेगा, जिससे 

कोई भी अवयव विना मिन्न-मिन्न अवयवों के न दिखाई देगा यई आपत्ति आ जावगो, अतः अवव्ों 


से मित्र अवयवौरूप वाह द्रन्य नहीं है यह सिद्ध दोता है ॥ ७॥ 


4कन---ान्क व पे 


अवयविप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ पषर 


अथावयवेष्वेबाबयवी वर्त्तै-- 
तेषु चाइत्तेरवयव्यभावः ॥ ८ ॥ 


न ॒तावत्परत्यवयवं बर्चेते, तयोः परिमाणमेदादू द्रव्यस्य चैकद्रव्यस्व- 
अ्रसज्ञात्‌ | नाप्वेकदेशेन, सर्वेषु अन्यावयबाभाबात | तदेब॑ न युक्तः संशयो 
नास्त्यबयवीति ॥ ८॥ 


प्रथक्‌ चाव्रयवेभ्योआत्तेः ॥ ९ ॥ 


( इस प्रकार अबयव अवयवी में रहते हैं इस पक्ष का खण्डन करने के पश्चात अवयबों हो 
अबयवों में रहता है, इस पक्ष का खण्डन करने के लिये भाष्यकार पू्वपक्षो के द्वितोय सूत्र का 
अबतरण देते हैं कि )-यद़ि सिद्धान्ती के मत से अववर्बो में अबयवों रइता है-- 

पदपदार्थ--तेषु च*और उन अवयवों में, अदृत्तेःःन रइने के कारण, अवयब्यसरावःवअवयवों 
का अभाव है ॥ ८॥ 

भावार्थ--यदि सिद्धान्ती के मत के अनुसार उन अबयबों में अवयबों रहता है ऐसा मानें 
तो अवयव तथा अवयवी दोनों के परिमाण का भेद होने के कारण तथा भवयबरूप द्रब्य में 
एक अवयवौरूप द्ब्य रहमे को आपत्ति आने के कारण भी अवयवी प्रत्येक अवयव में रहता 
है, यह नहीं दो सकता तथा संपूर्ण अवयवों में दूसरे और अवयव न होने के कारण अववबों 
अवयवों में एकदेश से भीनईीं रद सकता अतः अवयवो नहीं है इस विषय में संदेह नहीं 
हो सकता ॥ ८॥ 

( इसी आशय से पूर्वपक्षी के द्वितीय सूत्र की भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-पूरवसूत में 
अद्दे अनुसार अयव अणुपरिमाण तथा अवयवी महांपरिमाण ऐसा दोनों का परिमाण मित्र 
जिन्न होने के कारण अवयदी प्रत्येक अवयब में नहीं रह सकता तथा एक अवयव ढ्रब्य में रहने 
के कारण अवयबी 'कह्ब्यवाला होता है यह भो मानना पड़ेगा, जिससे एकद्रन्यवारा अवदबों 
रुक हो द्रब्य से उत्पन्न होने के कारण उसको सदा द्वो उत्पत्ति होने छगोगी। ( अवयवी अपने 
एकदैश से दी प्रत्येक अवयव में रहता है, ऐसा मो सिद्धान्ती नहीं कह सकता। इस आशव से 
पूरपक्षमत को लेकर कहते हैं कि )--अवयवो अपने एकरेंश में प्रत्येक अवयबों में रहता हैं 
रेसा भी नहीं हों सकता, क्योंकि संपूर्ण अवयवी के अवयवों के सिवाय दूसरे कोई अवयव नहीं 
होते । अर्थात्‌ इस पक्ष में अवयवी को उत्पन्न करनेवाले अवयवों से मिन्न दूसरे भौअड़दब 
होते हैं. टेक्ता मानना पढ़ेगा और प्रस्येक अवयव में रइनेवाछा भवयवों इस भवयब में उस्ी 


अवयव से नद्दों रह सकता, क्योंकि आप अपने में नहीं रह सकता। तथा दूसरे अड्यव के दूसरे 
अवयव में न रद सकते से दूसरे अववव से अवयवों अवयक में रहता है यह भो अलंखव है, 
अतः क्बयवों से भिन्न अवयवो नहीं है यही लिद होता है ॥ ८ ॥ 

अबयवी के अवयतों में रहने के निषेष में पूर्पक्षिमत से सूत्रकार दूसरा हेतु देते है: 

पदपदार्थ--एथक्‌ च 5 और झ्वयवों को छोड़कर, अवयवेभ्यः 5 अवयों से, मर 
रदने के कारण ॥ ९॥ 

आवार्थ--अबवर्वों को छोड़कर अवयबीं कहीं नहीं रहता इस कारण भो भवयवी नहीं है वह 
सिद्ध दोता है ॥ ६॥ 


चषछ ज्यायदुर्शनस [ भ्र० ४, आ० २, सू० १० 


प्रथक्‌ चावयबेभ्यों धमिभ्यो धर्मस्याग्रहणादिति समानम्‌ ॥ ६ ॥ 
न चावयव्यवयवा। ॥ १० ॥ 


(इसी गाय से सूच में आवश्यक अंश को पूणणे करते हुए साध्यकार पूव॑पक्षिसूत्र को व्याख्या 
करते हैं कि )--अव्वी का अभाव है ऐसा इस सूत्र में है। जिस कारण अवयबों को छोड़कर नहीं 
रहता क्योंकि अवभरबों को छोड़कर अवबवी दूसरे में रहता है ऐसा ग्रहण नहीं होता तथा यदि 
अबयर्वों को छोड़कर यदि अवयवी को सत्ता मानो जाय तो उस के आपाररहित होने के कारण 
अवयवी नित्य भी हो जायगा । अतः अबयविरूप बाह्य पदार्थ संसार में नहीं है यदद सिद्ध दोता है। 

( इसी आशय से सूत्र को पूर्वपक्षिमत से भाध्यकार ब्यास़््या करते हैं कि )--पूव॑सूत्र से 
'बर्तते” एस पद को लेकर अवचबों को छोड़कर अवयवी भिन्न कोई पदार्थ नहीं है। क्योंकि 
अब्यवों को छोड़कर अवयवो का ग्रहण नहीं होता तथा अक्‍यवों को छोड़कर अववदो 
माना जाय तो उसके आधाररह्िित डोने के कारण वह नित्य होता है यद्‌ मी भाषत्ति आ जायगी, 
अतः बाह्य प्दार्थरूप अवयवी पदा्य नहीं है यहो सिंड होता £ै। ( यहाँ इस सूत्र का तौन 
प्रद्यर का अथछे कृत्तिकार ने ऐेसा दिखाया है कि--( १) अवयवी को आइृत्ति कद न रहनेवाल्ा 
हो मान छेंगे देखा शंका के आशय से यह पूर्॑पक्षों का सूत्र दै कि--अवयबों से भिन्न अवयवी 
नहीं है। यहाँ आठवें सूत से अवयवी का अमाव दे ऐसा लेना चाहिये । अबयवों में अवयवी 
के न रहने से अवययी नित्य हो जायगा और बंद नित्य तो द्वोता नहीं, अतः अवयवों नहीं है। 

(३ ) संपूणेल्ष से या एकदेश से अवयवी नहीं रद्षता किन्द केवल अपने स्वरूप से ही रहता 
है, इस शंका में यह पूरपक्षो का सूत्र दे कि अक्‍यवों से 'रथक्‌ अवयवो नहीं है, क्‍योंकि उसमें 
अधृत्तित्व ( कही न रहने ) की आपत्ति जाने के कारण बढ़ निश्य ऐ जायगा | (१) भवयबों 
से मित्र अक्यवों है। इस बांका पर वह पूर्वक्षो का सूत्र है ऐसा डिसी का मत है, अर्थात 
पूर्बोक्त युक्ति से अवयबों ले प्थक्‌ मी अवयवों कहीं नहों रहता ऐसा इस रूप का अर्थ है ) ॥ ५॥ 

जिसका यद्द मत है कि अवयवी केवल अवय्यों का धर्म है, न कि बह अवयवों से अध्यन्त 
बिक अथवा अमिन्न नहीं दे उनके लिये पूर्वपक्षी के मत से सूत्रकार कहते दैं-- 

परदपदार्थ--त च॑और नहीं है, अवयवोल्अवयवो रूप द्रस्य, अवयवाःअवयर्वों का पर्म ॥१०॥ 

आवार्थ--किसी धर्म को अपने धर्मोरूप अकयवों के सा» सम्बन्ध न हों सकने के कारण 
अबयवबी अबयवों का थम नहीं हो सकता तथा पर्मोरूप भवयवों से परथक दूसरे स्थान से अवयवी 
कांअदण न हो सकने से पूर्वोक्त अदयवी में निश्यता तथा सदा उत्पत्ति होने का भों दोफ 
जा जायगा ॥ १० ॥ 

(इसी आशय से पूर॑पक्षी के अम्तिम सूत्र को भाध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--बाह्य पदायरूप 
अवयवी द्रव्य अपने अबयवों का धर्म भी नहीं है। ( अइन )--क्यों ! ( उत्तर )-:9र्बोक्त देतुओं 
से धर्महूप अवयढों का धर्मोरूप अबबवों से कोई सम्बन्ध नहीं हों सकता इस कारण | तथा 
दूसरा यद भी हेतु है कि धर्मौूप लवयवों से पृथक अवयवीरूप बमे को उपलब्धि भी नहीं होतो, 

यदि हो तो वह नित्थ हो जायगा, यह मी पूर्वहप में कहा हुआ समान दो दोष हैं ॥ १०॥ 

यहाँ पर पूर्व पक्ष के दो प्रकार हैं, जिसमें अवयव अवययों में नहीं रहते, यह प्रथम पक्ष है। 
जिसको नैयायिक नहीं मानते, क्योंकि न्‍्याथमत में कारणरूप अवयव का कार्यरूप अवयवी में 
समबाय सम्बन्ध होता है ऐसा नहीं माना है, अतः इस पक्ष का अस्वीकार देने से हो खंडन हो 


अवयबिप्रकरणम्‌ ] सभाच्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ बच 


एकस्मिन्‌ भेदाभावाद भेदशब्दप्रयोगाजुपपत्तेरप्रश्नः ॥ ११॥ 
यब॑ कृत्स्नोडबयबी बत्तेते अश्रैकदेशेनेति नोपपद्चते श्रश्नः | 
कस्मात्‌ ? एकस्सिन्‌ मेदासावाद सेदशब्दग्योगानुपततेः | ऋत्स्नमित्यनेकस्था- 
डि + एकदेश इति नानास्वे कस्य चिदसिधानम्‌ , ताबिमों ऋल्सने 
दी भेदविषयों नेकस्मिन्ननयविन्युपपद्मेते भेदाभावादिति ॥ १०-११॥ 
न्यावयवा भावा ज्नेकदेशेन बर्ततते इत्यद्देतु:-- 
अवयवान्तरभावेः्प्यबृत्तेरहेतु: ॥ १२ ॥ 


॥ता है । दूसर। प्रकार है अवयवो का अवयबों में न रहना, श्सो पृ॑पक्ष के दूसरे पक्ष को लेकर 
सूत्रकार सिडान्तमत से ख़ण्डन करते हैं-- 

'पवपार्थ-- एकस्मनू एक अखण्ड अवयवों में, मेदाभाबात्‌ मेद न होने के कारण, 
ओेदशब्दप्रयोगानुपप। दबाचक कृत्ख, एक्दैश आदि शब्दों का प्रयोग न हो सकते के 
कारण, अप्रइनः + पूर्वक्षों का अबयवों में अवयवो सम्पृणंतया रइता है या एकदेश से यह प्रसक 
नह्दों हो सकता ॥ ११॥ 

भावार्थ--एक अखण्ड अड्यवीरूप द्वव्यपदार्य में भेद न द्वोने के कारण 'कृस्स्न! तथा 
“एुकदेश” इन भेदबोषक शब्दों का व्यवदार ही नहीं दो सकता, क्योंकि इत्स्न उसे कहते हैं जो 
अनेक हों और जिसका कोई भाग न बच आाय। तथा एकदेश उसे कहते हैं जो अनेक हों, 
जिसमें से किसो को कह्टा जाय । अतः इन दोनों भेदवाचक् झब्दों को लेकर पूर्वपक्षी का आक्षेप 
ख॒बंधा असंगत है कि क्या भवयदों अपने अवयों में सम्पूणेरूप से अथवा परदेश से रहता हैं । अतः 
अबवय्ों से मिन्न वाद्य पदार्थरूप अवयवो द्रन्य मिन्न है व६ स्षिड दोत। है॥ ११॥ 

(इसी आशय से आष्यकार सिद्वान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--क्या प्रत्येक अवबब मेँ 
सम्पूणें अबयबी रहता है, अथवा पकदेश ( भाग ) से--ऐसा पृ्वपक्षो का प्रइन नहीं हो सकता। 
( प्रइन )--क्यों १ ( उत्तर )--एक खण्डरदित अवयबोरूप पदार्थ में मेद न होने के आरण सेद- 
बोधक शब्दों का प्रयोग दो नहीं दो सकता। क्योंकि 'हरस्न! सम्पूर्ण उत्ते कहते हैं जो भनेक हों, 
और जिसके अवशिष्ट भाग नहीं रहते तबा एकदेश उसे कहते हैं जो अनेकहूप हों उसमें से किसी 
एक का कहना । ये दोनों 'क़त्स्न! तथा 'पकदेश” शब्द भेद को विषय करते हैं, तो एक. 
भेदरद्वित भी अवयबोरूप द्रब्यपदार्थ में कैसे श्न इब्दों के प्रयोग किये ज्य सकते हैं। अथात ऋत्सन 
और एकदेश इन दोनों शब्दों का प्रयोग मेद को आवश्यकता रखता है, तो उनका मेदशुल्त एक 
अवयबो में प्रयोग नहों दो सकता, भतः पूर्वपक्षी का प्रइन मो असंगत द्वोने के कारण अबयबों मौ 
अवययों से भिन्न पदार्थ है यह सिद्ध होता है ॥ ११॥ 

( आठवें सूत्र के माष्य में जे अवयवी एकदेश से भौ नहीं रहता क्योंकि सब अव॒यदों में। दूसरे 
कोई क्वयव नहीं होते उसका खण्डन करते हुए सिद्धान्तलृत्र के अव्तरण में भाध्यक्षार काते 
हैं कि )--दूसरे भवयवों कैन दोने के कारण अबववी एकदेश से नहीं रहता यह देव सही 
दो सकता-- 

पदपदार्थ--अवयवान्तरमाबे अपि रू 
अवयवी की वर्तमानता न द्ोने से, भददेतुः 
हो सकता ॥ १९ ॥ 


अबबब के दूसरे अवयब द्वोने १९ सी, आपूत्तेः७ 
न्‍्थ अवयर्वो के न रइने से यह पूत॑पक्षी का हेतु नहीं 


चणइ स्यायदर्शनस [ अर० ४, आ० २, सू० १२ 

अबयवान्तराभाबादिति, यद्यप्येकदेशो उबयबान्तरभूवः स्यात्‌ तथाप्य- 
वयवेउबयवान्तरं वर्त्तत नावयवीति | अन्योडबयबीति अन्याबयवभावेडप्यबृत्ते- 
रखयविनो नेकदेशेन वृत्तिरन्यावयवाभावादित्यहेतुः | ब्रत्तिः कथमिति चेत ? 
एकस्यानेकत्राश्रयाश्रितसम्बन्धलक्षणा प्राप्ति: | आश्रयाश्रितमाब: कथमिति 
अत ? यस्य यतोउन्यत्रात्मलाभानुपपत्तिः स आश्रयः। न कारणद्रव्येभ्यो 
उन्यत्र कार्यद्रव्यमात्मानं लभते विपर्ययस्तु कारणद्रब्येप्थिति | नित्येषु 
कथ्मित्ति चेत ! अनित्येषु दर्शनात्सिदम्‌ । नित्वेषु द्रव्येघु कथमाश्रयाअयिभाव 


भावार्थ-यदि एक अवयव या दूसरा एकदेश अवयब द्वो तो भी एक उस अवयव में दूसरा 
अबयव रहता है ऐसा सिद्ध होगा, नक्कि अवयवी रहता है ऐसा छ्षिद्ध दोगा । क्‍योंकि, अबयबी 
आवयवों से मिक्न है इस कारण एक अवयब के दूसरे अवयब मानने पर भो अबयवों में न 
रहने वो कारण, दूसरे अवयव न होने के कारण एकदेश से अवयबी अबयवों में नहीं रहता यद 
कहना पूर्वफक्षो का असंगत है ॥ १२ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसृत्र की व्याख्या करते हैं. कि )--अम्यावयवाभावात्‌' 
इस पूर्षपक्षी के देत का अनुवाद करते हैं कि--“अवयवान्तर' ( दूसरे अवयब के ) न होने के 
कारण--अर्थाद यद्यपि एकदेश से अवयवी अवदब में रहता है, सथापि एक अवयब हो दूसरे अवयव 
में रदता है ऐसा ही मानना द्वोगा, क्योंकि अवदबो का अबयव हो द्वोता है--जिस अबयव से 
इकदेझ से अदयवी रहता दे, बढी जिस अयव में रदता है बह उसकी अपेक्षा से दूसरा अवयब 
कहा जाता है। (इस प्रकार “अवयवान्तराभाबात्‌! इस सूत्र के अंश की व्याख्या के पश्चात 
'आवृत्तेः! इस सूत्रांश को व्याख्या करते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )--भवयवी अवयब में 
नहीं रहेगा अर्थाद एक अवयव दूसरे अवयब में रहता है ऐसा मानने से अवयवी के रइने या न 
रहने में क्या आयगा, इस कारण पूर्वपक्षी का 'अवयवान्तर के न होने से! इस हेतु से अबयवी की 
सत्ता ( रहना ) अथवा असत्ता ( न रहना ) के विषय में कुछ मी सिद्ध नहीं हो सकता, यह सिद्धान्तो 
का आशय है। ( इस विषय में पुनः स्पष्टीकरण करते हुए आगे आाध्यकार ऐसा कहते हैं कि )-- 
अबयवी अवयबों से अत्यम्त भिन्न भो है, इस पक्ष में बल्य अवयव के न होने पर एक अवयब के 
दूसरे अवयब में रहने पर भो वह अवयबी का एकदेश से रहना नहीं हों सकता। अतः पू्व॑पक्षी 
का “अन्य अवयवी न डोने के कारण! यह हेतु नहीं हो सकता । ( यदि संपृर्ण रूप तथा एकदेश 
से अवयबी अवययों में नहीं रहता तो कैसे रहता है! ऐसा यदि पूर्व॑पक्षी कद्दे तो सिद्धान्ती के 
मत से भाष्यकार कहते हैं कि )--एक अवयवी का अनेक अवयवों के आधार तथा आधेय 
( अभ्रित रहनेवाला ) इन दोनों के परस्पर सम्बन्धरूप प्राप्ति को हो अवयवी का अवयवों में 
रहना कहते हैं। ( प्रइन )-यह श्रवयर्वों का आअ्य होना तथा अवयवी का आखित होना दी 

कैसे है! ( उत्तर )--जिस आशित की जित आश्रय को छोड़कर दूसरे में उत्पत्ति नहीं होती वह 
आश्रय ( आबार ) दोता है, अवध्वरूप कारण द्रव्यों को छोड़कर दूसरे में अवश्रवौरूप कार्वे 
द्ब्य को उत्पत्ति नहीं होती ( इस कारण अवयव या अवयवी का परस्पर में आअब तथा आश्रित- 
आब द्वोता है )। (इस पर पूर्वपक्षी यह नहीं कई सकता कि बढ काये द्वब्थों में हो कारण 
तबा आश्रित नहीं होते। क्‍योंकि कारण द्रव्यों में इसके विपरीत देखने में आता है, भर्वाद 
कार्य द्रस्य के समान कारण द्रब्य अन्यश्र (दूसरे में ) नहीं होता, यद् देखने में नहीं आता, 


अवयविप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याब्योपेतस न 


इति चेत ? अनित्येषु द्रव्यगुणेषु दशनादश्रयाश्रितभावस्थ नित्येषु सिद्धिरिति। 
तस्मादवयव्यभिमानः प्रतिषिद्धयते निःश्रेयसकासस्य, नावयवी, यथा रूपादिषु 
मिथ्यासझुल्पो न रूपादय इति ॥ १२॥ 
स्ौग्नदणमवयब्यसिद्धेरिति प्रत्यबस्थितो उप्येतदाह-- 
केशसमृद्दे तैमिरिकोपलब्धिवत्तदुपलब्धि! ॥ १३ ॥ 


क्योंकि जिस प्रकार घटरूप कार्ये द्रम्य सृत्तिकारूप कारण द्रस्‍्य से भिन्न से उत्पन्न नहीं होता। 
किन्तु सृत्तिका घटसे भिन्न कुछाल के घट में भोप्राप्त होती है, इससे यह सिद्ध होता है कि 
कारें द्रव्य ही कारण द्रब्यों के आश्रित होते हैं न कि कारण द्रव्य काये द्रव्य के आभित होते हैं। 
( प्रइन )--नित्यद्रब्यों में आअयामितमाव कैसे: होगा! ( उत्तर )--भनित्वदस्वों में दिखाई 
पड़ने से नित्यद्रब्यों में भो माना जायगा। ( यदि प्रइनकर्ता का यह आशय दो कि-यदि उक्त 
अकार से कार्यकारणभाव दी को आश्रिताअवरूप सम्बन्ध अथवा समवाय माना जब तो, 
नित्यद्रब्यों में कार्यकारणमाव न हो सकने से आअयाश्रितमाव कैसे होगा! ( तो इसके छत्तर 
का आशय भाध्यकार दिखाते हैं )--अनित्य द्र्य तथा युणों में कायंकारणसावरूप ओंभ्रयाओत- 
आव दिखाई देता है।इस कारण नित्य पदायों में यदि आश्रयाअितभाव माना जासकता है 
अर्थात जिस द्रव्य में जो गुणादि रहने वाले पाये जते हैं, वे हो उनके आश्रय होते दैं देसा अनित्य 
काये द्रम्य तथा गुर्णो में देखकर नित्य पदार्थों में भो देसा हो आभ्रयाश्रितमाव होता है यह 
सिद्ध द्वोता है। प्रस्तुत प्रकरण का उपसंदार (समाप्ति ) करते हुए आगे माष्यकार कहते हैं 
कि--इस कारण छषिद्धान्ती के मत से मुक्ति की इच्छा करनेवाले प्राणी को सुन्दर खो इत्यादि 
अवयवी द्रब्यों का अमिमान ( मोह ) नहीं करना चादिये, यह कहा गया है, न कि बाह्य पा" 
रूप अवयवो द्वल्य का निषेध किया गया दे। जिस प्रकार रूप, रस आदि विषयों में राग्रादि 
दोषों के उत्पन्न करनेवाले मिथ्याश्षान को निवृत्ति करने को कहा गया है, न कि रूप, रस आदि! 
विषयों की संसार में सत्ता दी नहीं है ऐसा कह। गया है। उसी प्रकार बाह्य प्रदार्थहप अवयबो, 
ड््यों के मिव्याज्ञान ( मोद ) को निवृत्त करने के छिये हनी निषेष किया गया है, न कि उनको 
सत्ता का नियेध मिथ्या माने हुए पदार्थों से द्वो अनर्थ ( दुःख ) होता है, भम्यथा नहीं। इस विषय 
में इन्त्रियार्थः ( इन्द्रियों से जानने योग्य विषय ), हि ( निश्चय से ), यदि ( यदि ) स्थुः ( हो ); 
अविकल्पिताः ( बिना मोद के ), सर्वः ( संपूर्ण ), अनर्थः ( दुःख से ), सब्येन ( युक्त होगा ), 
चरन्‌ ( संसार में फैला इआ ), इन्द्रियगोचरः ( इन्द्रियों से विषय किया गया )। यह प्रमाणः 
रूप शोक वातिककार ने यहाँ उद्घ्रत किया है ॥ १२॥ 

( भवयबी को न मानने वाले के दूसरे देतु का अवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )- 
द्वितोय अध्याय के 'सर्वाप्रहरणमव्यब्यसिद्धे! अर्थांद अवयवी न मानने से किसी का ग्रदद्य न 
होना इस आशय से सिद्धान्ती ने अवयबी न माननेवाले का मत पहले ख़ण्डन किया है) 
तो भी इस भ्रमाण में पाँचवें सूत्र के 'पूर्वहेतु' पद से द्वितीयाध्याय के विषय का स्मरण होकर 
पुव॑पक्षी पुनः ढसी विषय में आक्षिप करता है-- 

पदपदार्थ--केशसमूद्दे  कोशों के समुदाव में, तैमिरिकोपलब्बिकत » तिमिर नाम के रोग से 
नष्ट नेत्रवाले को देशसमूह के शान के समान, तदुपलब्धिःन्परमाणु समुदाय का शान होता है॥१३॥ 

भावार्थ--द्वितीयाध्याय में सिद्धान्ती ने अवयवी को न मानने से किसी पदार्थ का संसार में 


्यायदर्शनस [ अब ४, आ० ३, सू० १४ 
यथैकेकः कषेशस्तैमिरिकेण नोपल्भ्यते, केशसमृहस्तूयलभ्यते तयैकेका 
उणुर्नो पलभ्यते भ्रणुसब््वयस्तृपज्षभ्यते तदिदमणुसमृहबरिषयं मडणमिति ॥ १३॥ 

स्व विवयानतिकमेणेमि ् मे 
स्वविषयानतिक्रमेणेन्द्रियस्य पडुमन्दभावादिषयग्रहण स्य तथाभावो 
विपये 
नाविपये प्रवृत्ति: ॥ १४ ॥ 
यथाविषयमिन्द्रियाणां पटुमन्दभावाद्धिषयम्रहणानां पटुमन्दभावों भवति | 
अश्लुःखलु प्रकृष्यमाणं नाबिपयं गन्धं गृद्वाति, निक्रष्यमाणं च न स्त्रबिपयात्‌ 


जद 


अदृण न होना, यह जो आपत्ति दी यो, इस आपत्ति का कारण इस सूत्र में पूर्वपक्षों ने ऐेसा 
दिखाया हैं कि - जिस प्रकार ठिमिर नामक नेत्रों के से युक्त प्राजियों को एक कैश का 
अहण नहीं दोता किन्द॒ केशसमूह का प्रत्वक्ष होता है, उ्तो प्रकार अतोन्द्रिय होने के कारण एक 
परमाणु का प्रत्यक्ष न होने पर भी परमाणु समूह का प्रत्यक्ष हो सकता हैं, ऋतः परमाणु 
समूहरूप ही बटादि द्रब्यों को मानने से कम चल जायगा, इस कारण यदि अवथबी न मानें तो 
किसी का झदण न होगा, यह आपत्ति नहों आ सकती ॥ १३ ॥ 

(इसो आशय से भाष्यकार पूव॑पक्षसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार यद्यपि 
इक केश का तिमिर दोष युक्त नेत्र से प्रत्वक्ष नहीं द्ोता, तथापि केश के समूह का प्रत्यक्ष दोता 
है उसी प्रकार एक-एक परमाणु अतौन्द्रिय होने के कारण नहीं दिखाई पढ़ता तो भी परमाणुओं 
डे समूर छा दर्शन होता है। अतः घटादि द्रव्पों में परमाण समूह का प्रत्यक्ष से शान दो 
सकता है ॥ १३॥ 

इस पुनः पूरपक्ञी के सत का सिद्धान्तिमत से सूतरकार खण्डन करते दं-- 

पदपदार्थ--स्वविषयानतिक्रमैश ० अपने-अपने विषयों को न छोड़कार, इन्ट्रिवस्व>वह्लु आदि 
इन्द्रिय के, पड़मन्दमावाद > पड़ता ( सामस्वेन्‍्वीएणता ) तथा मन्‍्दता होने के कारण, विषय- 
आइणर्व ० रूपादि विषयों के ज्ञान, तथामावः ७ पड़ता तथा मन्‍्दता होती है, न नहीं होतो, 
अविषये 5 जो अपना विषय नहीं है उसमें, प्रवृत्तिः ० प्रइत्ति ॥ १४॥ 

आवार्थ--इन्द्रिय ( चश्॒ आविकों के ) पड़ ( तौखे ) होने तवा मन्द होने से रूपादि विषयों 
के ज्ञान में पढ़ता तथा मन्दता होती है। किस्त मिप्त चन्न से रूप विषय का धान होता है केवल 
उस चक्ष॒ से गुद्दौत दोनेवाले रूप विषय दी ज्ञान दोने में उसके पड़ता और मंदता का निवम 
ह क्योंकि अपने-अपने विषयों को छोड़कर दूसरे इन्द्रियों के विषयों के ग्रइण में यह पड़ता 
और मन्दता का नियम नहीं होता, अर्थात वद॒ समर्थ ( ग्रहण करने योग्य मो ) चक्ष इन्द्रिय शब्द 
का या गन्वादि दूसरे इन्द्रयों के विषयों का ज्ञान उत्यह्ष नहों करते, अतः बाह्य इन्द्रियों को 
अविषय में प्रवृत्ति न होने के कारण जबकि अतीन्द्रिय होने से परमाणु किसी भो इन्द्रिय का 
विषय नहीं है, तो उसके समूह का भो चक्षु आदि इन्द्रियों से अदण नहीं दो सकता, यह सिद्धान्त- 
सूत्र का आशव है॥ १४॥ 

( इसी आश्षय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-अपने-अपने रूप आदि 
ज़िषयों के शञान होने में दो पढ़ता ( सामर्थ्य सिद्धान्त ) तथा मन्दता के होने के कारण रूपादि विषयों 
# ज्ञान होने में पढ़ता ( विषयता ) तथा मन्दता होती है। क्योंकि बहुत अच्छे भी नेत्र अपने 
अविबय ( विषय न द्ोनेवाले ) गन्ब को ग्रहण नहीं करता, तथा खराब होने पर मो नेत्र अपने 
रूप विषय को नहीं छोड़ता। झतः वह यह चक्ठु में तिमिर दोष से दूषित प्राणी चल 
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अवयविप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याक्योपेतस्‌ दर 
अच्यवते | सोडय॑ तैमिरिकः कश्रिश्षश्षुविं्य केशं न ग्रूढ्माति कश्चिद्‌ गृह्मति 
केशसमूहम्‌ । उभय॑ हातैमिरिकेण चक्षुप्रा ग्रृह्मते । परमाणवस्त्वतीन्द्रिया 
इन्द्रियाविषयभूत! न केन चिदिन्द्रियेण गृह्मन्ते समुदितास्तु ग्रह्मन्ते; इत्यविषये 
प्रवृत्तिरिन्द्रियस्य प्रसब्येत | न जत्वर्थान्तरमणुभ्यों ग्रृद्मते इति | ते खल्विसे 
परमाणबः लजन्निहिताग्रह्ममाणा अतीन्द्रियत्व॑ जड॒ति वियुक्ताश्ाग्रद्ममाणा 
इन्द्रियंबषयत्व॑ न लभन्ते इति। सोडयं द्रव्यान्तरानुत्पत्तावतिमद्दान॒ व्याघात 
इत्युपपदते द्रव्यान्तरं यद्वुड॒णस्य त्रिपय इति | 

सत्चयमात्र॑ विषय इति चेदू न सश्बयस्य संयोगभावात्तस्य चातीन्द्रियत्या- 
यहणादयुक्तम्‌ । सम््ययः खल्बनेकस्य संयोग: स च गृद्यमाणाश्रया गृद्यते 
नातीन्द्रियाअयः, भवति हीदमनेन संयुक्तमिति तस्मादयुक्तमेतदिति। 
ग्रह्ममाणस्य चेन्द्रियेण बिषयस्या55प्रणाद्यनुपलब्धिकारणमुपलभ्यते तस्मा* 
ज्लेन्द्रियदीबल्यादनुपलब्धिरणूनाम्‌ , यथा नेन्द्रियदौल्याअक्षुपा उनुपलब्धि- 
रगन्धादीनामिति ॥ १४॥ 


शृद्दोतत होनेवाले एक केश को नहीं देख सकता, करिस्तु बह प्राणौ केश के समूह को 
चक्षरिन्द्रिय से देखता है और तिमिर दोष से रहित चक्ल॒ से एक केश तथा केशसमूह मौ 
चश्लुरिन्द्रिय से प्रश्यक्ष होता है। अतः परमाणुद्देत इन्द्रियों के विषय न होने के कारण 
किसी इर्द्रिय से गृद्दीत दी नहीं हो सकते, तथापि परमाणुओं के समूह का प्रत्यक्ष हों सकता है 
देसा पूर्वपक्षो के मत से न मानने पर चल्लु इन्द्रिय को अपने अविषय में प्रदृत्ति होतो है बह 
बॉष आ। जायगा, क्योंकि पूर्वपक्षी के मत से परमाणुओों से भिन्न अवयवो द्रब्य का ग्रदश नहीं 
हो सकता । क्योंकि व अवयवों से भिन्न अवयवों को नहीं मानता। इस कारण इस स्महेरुष 
परमाणुओं का षदादि द्रथ्यों में यदि प्रत्यक्ष दोने लगे तो अतिन्द्रिवता ( इन्द्रिय का विषय न 
होना ) इसको छोड़ देना होगा । क्योंकि विधुल ( मिन्न-भिक्न ) परमाणुओं का प्रत्यक्ष न होने के 
कारण वे चक्षु आदि इन्द्रियों का विषय नहीं होंगे। वद वह इस परमाणुरूप अवयर्बों सै पठादि 
रूप दूसरे दम्य अवयवों को उत्पत्ति न मानने से बढ़ा भारों उपरोक्त (व्याबात ) विरोध जाता 
है, इस कारण शवयर्वों से भिन्न दूसरा पटादि रूप अवयवी द्रव्य हो सकता है, जिप्तका चश॒रिस्द्रिय 
से प्रत्यक्ष होता दै। ( पुनः पूबपक्षो यहाँ ऐसी यदि शंका करे कि-'यथपि एक परमाणु 
अतौन्द्रिय होने से प्रत्यक्ष नहीं द्ोता तो भी उसके संचय ( समुदाय ) का चक्नरन्द्रिय से प्रत्यक्ष 
दो जाथगा' तो यद नहीं हो सकता क्योंकि उन परमाणुओं के समुदाय के संयोगरूप होने के 
कारण उसके भों अतोन्द्रिय दोने से ग्रहण न दो सकने के कारण पूर्वप्ञी को शंका अयुक्त है। 
क्योंकि अनेक परमाणुओं का समुदाय केबल संयोगसम्नन्ध है जिसके आधार का ग्रदश होने 
से दी ग्रहण हो सकता है, न कि अतिन्द्िय परमाणुओं के संयोग का ग्रहण हो सकता है। 
क्योंकि यह इसमें संयुक्त है देसा प्रत्यक्ष शान होता है। इस कारण परमाथु समुदाय का 
अत्यक्ष द्ोगा, ऐसा पूर्वपक्षी का मत असंगत है। परमाणुओं के ग्रहण न होने में कोई 
प्रतिब्ंधक नहीं माना जा सकता, क्‍योंकि जिस विषय का इन्द्रिय से अद्ण होता है, उसो 
विषय के उपल्द्य न द्वोने में आवरण कारण कहा जाता है। इस कारण जिस प्रकार 
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अवयवावयविग्रसडअैवमाप्रल्यात्‌ ॥ १५ ॥ 

थः ख्ल्बवयबिनो 5बयवेपु बृत्तिप्रतियेघादभावः सो 5यमबयबस्यावयवेषु 

असज्यमान: सर्वप्रलयाय वा कल्पेत, निरबयबाद्वा परमाणुतो निवर्त्तेत, उभयथा 
चोपलब्विविषयस्याभावः तदभावादुपलब्ध्यभावः | उपलब्ध्याश्रयश्चायं वृत्ति- 
प्रतिषेषः स आश्रय व्याध्लन्नात्मघाताय कल्पठ इति ॥ १५॥ 

चष्ठ इम्द्रियों को दुबंहता ( दोष ) से गन्वादिकों का ग्रहण नहीं होता, इसो प्रकार चक्न इस््रिव 
को दुबंता से परमाणुओं का प्रत्यक्ष नहीं होता ऐसा मानना सर्ववा असंगत है ॥ १४ ॥ 

अवववो द्रव्व को अवय्ों से मिन्न न मानने के पक्ष में सूतकार दूसरा दोष देते दैं-- 

पदपदार्थ--अवयवयविग्रसंधः च5 और अवयव तथा अबयवो के विषय में पू्वपक्षो को 
जृत्ति को आपत्ति, इचाप्रत्याव 5 संपूर्ण पदार्थों का अमाव सिद्ध करेगो ॥ १५ ॥ 

आवाय॑--पूरपक्षो ने अवववों के अवयवों में कात्स्न तवा एकदेश से न रइ सके के 
कारण मो अबयवों के न होने कौ आपत्ति दो थो, यह आपत्ति अकयों को भो अपने अपने 
आवयवों में न रह सकने के कारण होने को संभावना डोने के कारण अवयर्ों का मी अमाव सिद्ध 
होने से संपूर्ण पदा्॑मात्र का अमाव सिद्ध हो जायगा ॥ १५॥ 

( इसी आशय से माष्यकार सिद्धान्तसूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--जों पूर्वपक्षों ने भवयवी 
के अबयवों में न रद सकने से अबयवों का निषेष (अभाव ) है ऐसा कद्दा था, वही निषेष 
अवयव के अपने-अपने अवयवों में न रद सकने से आने के कारण संपूने पदार्थों का संसार में 
अभाव सिद्ध कर देगा। अथवा वह निषेध अबयवरदित परमाणुओं से निषृत्त दो जायगा 
अर्थाव यदि पूर्वक्षो के कद्दे देत से यदि अक्यवी का अभाव सिद्ध दो, तो संपूर्ण अवय्षों का ही 
आअमाव सिद्ध दोगा, ऐसा दोने से केवल अवयवरहित परमाणु द्वौ बिना निषेष के रह जावगा, 
जिससे पुनः व्यावातदोष हो जायगा इस भाशय से भाध्यकार भागे कहते हैं कि-दोनों 
प्रकार ले उपलब्ध होनेवाले विषय ( पदार्थों) का अमाव सिद्ध होगा और विषय के अभाव से 
विषय को उपलब्धि न होगो अर्थाद अवयबबाछ्े संप्रंणे पदायथों ( अवयवियों ) का निषेष होने के 
कारण तथा परमाणुओं के अतोम्द्रिय होने से श्रदण न होने के कारण भो संसार में किसी 
कार्य का ग्रहण न होने से संसार में कोई अदण योग्य पदार्य नहीं है, यह सिद्ध दो जावगा, 
और विषयों के न द्वोने से उनका शान मौन दोगा, जिसे संपूर्ण संसार के व्यवहार का ही 
उच्छेंद हो जायगा ( जिससे व्याथात कैसे होगा यह भाष्यकार आगे कइते हैं कि )--पूर्वपक्षी 
जे जो वृत्ति के विकल्पों से अवयवी ( पदायों ) का खण्डन किया है वद उस संपूर्ण का मूल है 
उपलब्धि ( क्षान ), जब उसी का खण्डन पूर॑पक्षी करता है तो बढ़ा भारों व्याधात ( विरोध ) 
आता है, क्योंकि वह पूरव॑पक्षी इत्ति निवेष अपने आधारभूत उपलब्धि को नष्ट करने से अपना 
हो नाश करनेवार्म हो जाता दै भर्थाव पूरंपक्षों का शत्ति का विकश्प अपने आधाररूप उपलब्धि 
(ज्ञान ) को खण्डन करता हुआ अपना ही खण्डन करता है। यह सिद्ध होता है ( यहाँ पर 
तालयवंटौका में तीन प्रकार के पक्ष दो सकते हैं कि जो यह अवयतों में भवयवी के रहने 
क विकल्पों के न हो सकने से अवययी के अभाव के दोने को आपत्ति पू॑क्षी ने दिखाई है, 
बह या तो संसार में संपूर्ण पदायों का अभाव सिद्ध करेंगी; अथवा परमाणुओं से निदृत्त हो जायगी, 
या कहाँ मी निवृत्त न होगी। उन तौनों पक्षों में से प्रथम तथा द्वितीय पक्ष के विकल्में को लेकर 


.. मी 


अवयबविप्रकरणम्‌ ] सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ पद१ 
२२०-+०++->+> 
अथापि-- 


न अलयोड्णुसड्भावात्‌ ॥ १६ ॥ 
अवयववबिभागमाश्रित्य वृत्तिप्रतिषेघादभावः प्रसज्यमानो निवयवात्पर- 
साणोनिंवत्तंते न सर्वप्रलयाय कल्पते, निरवयबत्व॑ खलु परमाणोविभागैरल्प- 
_त्तरप्रसज्ञस्य यतो नाल्‍पीयस्तत्रावस्थानात्‌ | लोष्टस्य खलु प्रविभन्‍्यमानावय- 


यह सिद्धान्तसूत्र है कि जिस प्रकार यद्द वृत्ति का विकल्प स्थूल पशादि अवयवियों में होता है 
उसी प्रकार उसके भवयव तथा अवयव के अवयवों में मो दोने के कारण प्रत्य ( सबेनाश ) का. 
बोधक होगा जिससे €ंसार में कोई दिखाई पढ़ने योग्य पदार्थों के न होने के कारण निरापार इत्त 
विकल्प को उत्पत्ति ही न होगी। और इस सूत्र में 'आश्ल्यात' प्रत्य तक इस पद से 
“आपरमाणो:” परमाणु तक ऐसा भी लेना चाहिये। परमाणुओं के न दिखाई पढ़ने के कारण 
अतौन्द्रिय होने से पुनः पूर्वपक्षी का इत्तिविकल्प निराधार हो हो जायगा। यहां दोष आता है 
इसी को सूचना भाष्यकार ने 'निरवयवाद्वापरमाणुतों निवर्तेत” इस मध्य में दिखाई है। किन्द 
शत्तिकार ने इस प्रकार पूर्वक्षी का दिखाया हुआ वृत्ति-बिकल्प अवयव तथा अबयबो में भौग्ाह 
होता है “आप्रल्यात! अंत अमाब में पर्यवसित होता दे, जिससे संसार में संपूर्ण पदार्नों का 
अभाव हर सिद् होने के कारण कोई संसार के पदाये दिखाई न पढ़ेंगे इसी कारण सूत्रकार ने कहा 
है कि--'अवयवी के न मानने पर संसार के किसी भी पदार्थ का अहण न होगा! ॥ १५॥ 

( उक्त पूर्वपक्ष का खण्डन करनेवाले सिद्धान्तसूत्र के दूसरे देतु का भाष्यकार अवतरण देते 
है कि )--और भौ- 

पद॒पदार्थ--न 5 नहीं हो सकता, प्रलयः<संपूर्ण पदार्थों का अभाव, अणुसड्भावाद 5 परमाणुओं 
के वर्तमान होने के कारण ॥ १६ ॥ 

आवार्थ--यश्पि प्रत्य को मानकर पू्सूतर में सिडान्तिमत से सूत्रकार ने 'आग्रलयात 
मरूय तक देसा कद्दा हे तथापि बस्तृतः प्रतुय ( संपूर्ण पदा्ों का अमाव) नहीं हो हो। 
सकता, क्योंकि प्रत्यक्ष दिखाई पड़नेबाले संसार के पदार्थों के परमाणुरूप कारण प्रह्बावस्वा में 
रहते ही हैं ॥ १६॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार सूत्र कौ सिड्ान्तो के मतसे व्याख्या करते हैं कि )--अववर्बों 
के विभाग को लेकर ही यह पूव॑पक्षी ने वृत्ति के विकल्पों को दिखाया था कि नहाँ लवयब होते 

बह्दीं विराम द्ोता है, इस कारण संपूर्ण अवयवी पद।थों के सत्ता का निषेष करता हुआ भी व 

दैत्ति विकल्प परमाणुओं को सत्ता को स्पश नहीं करता क्योंकि परमाणु निरवयब हैं, अतः यह 
पूवेपक्षो को आपत्ति परमाणुओं के सत्ता का निषेध नहीं कर सकती जिससे संसार में सब का 
अभाव ही सिर होगा। (परमाणुओं के निरबयव दोने में हेतु दिखाते हुए भाष्यकार आगे 
कहते हैं कि )- परमाणु की निरवयवता (अवयवरद्दित होना ) यह है कि अवयवी घटादि 
पदायों के अवयर्बों का विभाग दोते-्ोते अत्यन्त अल्प (णणु ) परिमाण होने के प्रसंग को, 
जिससे और अत्यन्त अधुपरिमाण नहीं होता, उसमें रहना अर्थाद धटादि भवयवि ढव्य के 
विभाग के पश्चाद पुनः बरिभाग इस क्रम से छोटा, उससे मी छोटा ( अणु ) भक्‍्वव होता हैं; 
इसको बतलानेबाला जिसमें विभाग होता है, अर्थात जिसके भागे अवयर्वों का विभाग नहीं 
जाता, वदो अवयब विमाग के समाप्त दोने से निरवयय, परमअणु पैसा कहते हैं। जिस प्रकार 
अृत्तिका के ढेले के अवयवों का विभाग ( अवयवों को अछ्ग करने ) से छोड, उससे छोटा, बससे 

डै६ न्‍्या० 


दर स्यायदर्शनस[ ० ४५ आ० २, सू० १६-१७ 


अस्याल्पतरमल्पतममुत्तरमुत्तरं भवति स चायमल्पतरप्रसज्ञ: यस्मान्नाल्प- 
जरमस्ति यः परमोउल्पस्तत्र निवत्तेते यतश्च नालपीयोउस्ति त॑ परमाणु 
अचचसद्दे इति ॥ १३॥ 
परं वा चुटेः ॥ १७॥ 
अवयवविभागस्यानवस्थानाद्‌. द्रव्याणामसब्नयेयत्वात्‌. झुटित्वनिवृ- 
त्तिरिति॥ १७॥ 
इति चतुर्दृशमि:संत्रैरवयविप्रकरणम्‌ । 


अथेदानीमा नुपल्म्मिकः सर्ब॑ नास्तीति मन्‍्यमान आह-- 


मो छोटे-छोटे ( अणु ), आगि-आगे सृत्तिका वे ढेछे के अवयव विमक्त होते हैं, उसी प्रकार जो 
अबयबों का सबसे अगु अववव रद्द जाता दे वह परमाणु कद्दाता है। इस प्रकार बह यद अत्यन्त 
अबयबों के छोटे दोने की आपत्ति, जिसे और अत्यन्त छोटा ( भणु ) परिमाण नहीं द्वोता 
वहाँ से इट जाती है। और जिससे और दूसरा अत्वन्त छोटा ( भणु ) नहीं दोता उसी को इम 
अरमाणु देखा कहते हैं ॥ १६ ॥ 

इस अवव्ों के पूर्वोक्त विमाग के अन्त्दित व्यक्त परमाणु के नहीं मान सकते, इस आशय से 
सूत्रकार सिद्ान्ती के भाव कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--परं वा 5 अथवा परे जाते हैं, छुटेः 5 ज्यसरेणु के ॥ १७ ॥ 

आवार्थ--अथवा चुटि ( ज्यस्तरेणु ) से भौजो आगे दे उसे परमाणु कददते हैं ऐसा तात्ववे- 
काकार का यहाँ मत है । कोई विद्वान्‌ इबणुक को दी शुटि कहते हैं। अतः यह अबयबो द्रव्यों 
के अवयबों का विभाग मानना नहीं दो सकता ॥ १७॥ 

(इस आशय से भाष्यकार सूत्र की सिद्धान्तिमत से व्याख्या करते हैं कि )--अवयवी द््यों 
के अवयवों की वही परस्यिति न मानने से परमाणुरूप द्रब्यों के गणना योग्य न होने के कारण 
अनन्त होने से शुटिता हो निवृत्त दो जायणी । भर्थाव झरोखों में दिखाई पढ़नेवाली सूर्य के किरणों 
मेँ वर्तमान सूक्ष्म रज (वूलि) को तवसरेणु कहते हैं, यदि उसके पश्माव दो-तीन स्थान पर अवयवों के 
विमाग की समाप्ति न मानो जाय, तो भवयों के विभाग की वद्दी स्थिति न होने के कारण सम्पूर्ण 
ड्रब्यों के असंख्य अवयब होने से वरटि की जुटित्व दी न रहेगी, मिससे, सपंप ( सरसों ) दरब्य तथा 
अमेरु पद्माढ़ के समान प्रिभाण वाला ही मर्वाव दोनों के अवबर्वों का अन्त न होना समान ही डे 
जिससे एक सरसों तथा समेरु परव॑त दोनों भवयवियों का परिमाण समान होने कौ आपत्ति भायगो, 
अतः भवयवी के यह अवयवों का विभाग कहीं स्थिर द्वोता है ऐशा मानना आवश्बक है, इससे 
अबयबी अवयवों से मिन्न पदार्थ ही सिद्ध होता ॥ १७॥ 

(३) प्रासंगिक-परमाणुओं के निरवयता का प्रकरण 

इस प्रकार अवयवी के प्रकरण को समाप्त करने के पश्चात्‌ उसी के विषय के विचारलूप 
उप्ोद्धात संगति से अवयवरद्ित पदार्थ मो संसार में है यह सिद्ध करने के लिये निरवयव के 
कतीक्षा का प्रकरण आसम्म करते हैं देसी इस प्रकरण के विषय में परिशुवषिकार को संमति हे 
और सम्पूर्ण संसार के शुल्यरूप होने के कारण परमाणुओं को सम्मांवना नहीं दो सझतो इस मत 
का खण्डन करने के लिये यह प्रकरण प्रारम्म किया जाता है देसा वृत्तिकार का मत है। ( जिम 
अस्पूणण संसार शुत्यरूप है इससे पूवंपक्ष को दिखाते हुए भाध्यकार परवपक्षी के सूत्र का अवतरण 


| 
| 
ह 
॥ 


निरबवयवप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याज्योपेतम दर 


आकाशब्यतिभेदात्‌ तदलुपपत्तिः ॥ १८॥ 
तस्याणोनिंश्बयबस्य नित्यस्यानुपपत्ति: | कस्मात्‌ ? आकाशव्यतिमेदात्‌ | 
अन्तबहिश्वाणुराकाशेन समाविष्टो व्यतिभिन्नो व्यतिभेदात्सावयवः, सावयब- 
स्य इति ॥ १८॥ 
आकाशासबंगतत्वं वा ॥ १९ ॥ 
अयैतन्नेष्यते परमाणोरन्तन्नौस्त्याकाशमित्यसबंगतल्व॑ प्रसब्यते इति ॥१६॥ 


हैं कि )--सांप्रत पदार्थमात्र कौ उपलब्धि संसार में नहीं द्ोतों, ऐसा मानने वाल पूर्वपक्षों 
कहता है ( यद्यपि चत्॒थाध्याय में दी संसार की कारणशत्यता है इसका खण्डन दो खुक़ा है तथापि 
यहाँ संसार शुल्यरूस है इसका खण्डन करते हैं अतः पुनरुक्ति की शंका नहीं हो सकती )-- 

पद॒पदार्थ--आकाशन्यतिमेदात र आकाश से परमाणु में सत्र सम्बन्ध होने के कारण, 
सदनुपपत्तिः 5 मिरवयब परमाणु नहीं दो सकते ॥ १८ ॥ 

आवार्थ--आकाझ व्यापक होने के कारण परमाणुओं में बाहर-मौतर सवंत्र आकाश का 
सम्बन्ध व्याप्त दोने से परमाणु सावयव हैं अतः वे परमाणु नित्य नहीं हैं, किन्तु अनित्य हैं, यह 
सिद्ध होता दे ॥ १८॥ 

(इसी आशय से पूर्वपक्षों के सूत्र को व्याख्या करते हुए माष्यकार सूत्र के 'तदनुपपत्ति' 
इस शाब्द का अर्थ करते हैं उप्त अवयवरदिित नित्य परमाण की सिद्धि नहीं हो सकती । ( प्रश्न )- 
क्यों ! ( उत्तर )-आकाझ का ध्षवंत्र व्यतिभेद ( सम्बन्ध ) होने के कारण । क्योंकि परमाणु मौतर- 
आदर सर्वत्र आकाश से व्यतिमिन्न समावेष्ट (व्याप्त) है। जिससे बह परमाणु अवयब युक्त है 
और अवयव का आधार द्वोने के कारण अनित्य है। इस कयन से परमाणु अवयब युक्त है 
आकाश से समाविष्ट ( मिला दुआ ) होने से, जल से युक्त षट के समान यद अनुमान पूव॑पक्षी ने 
यहाँ दिखाया है, अतः परमाणु के सावयब होने के कारण, पृर्वोक्त वृत्तिविकल्प से उसका अभाव है। 
अतः पू्वक्षलूत्र के अनुसार उसका अमाब द्वी सिद्ध दोता दे इस संसार में माव पदावों की 
सत्ता नहीं दी है, सिडधान्ती के पूर्बोक्त कथनातुसार यद्यपि उक्त वृत्तिविकल्प अनावार है, तथापि 
ज्छोकब्यवद्धार के अनुसार वह केबल कल्पनामात्र है, वास्तविक संसार में भावपदायों कौ श॒त्वता 
दो है, क्‍योंकि मिध्याज्ञान से मो वास्तविक शान होता है, ऐसा गवय को स्वरूप से गवय के शान 
के समान देखने में आता दे यह पू्वपक्षी का गूढ़ आशय है ॥ १८॥ 

(इस आकाश का सर्वत्र समावेश नहीं मानेंगे तो ड्ससे परमाणुओं के निरवयवता का खण्डन 
कैसे दोगा ! ऐसा यदि सिद्धान्तों कददे तो पूर्वपक्षी पुनः भाकाश के समावेश को दो सिद्ध करता इआ 
दूसरे पूर्पक्षसूत्र में कहता है )-- 

[--आऊाशासवंगतत्व॑ वा 5 अववा आकाश को सर्वब्यापकता न होगी॥ १९६॥ 
आवार्थ--पदि सिद्धान्ती परमाणुओं के बाहर-मौतर भाकाश समाविष्ट नहीं है, ऐसा कहे तो 
आकाश सम्पूर्ण पदार्थों में व्याप्त नहीं होता यइ आपत्ति आ जायगी॥ १६ ॥ 

( इसो आशय से द्वितोय पूववपक्षिसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-यदि परमाणुओं के मौतर- 
आदर भ्राकाश समाविष्ट ( सम्बद् ) नहीं है ऐसा सिद्धान्दी के मत ते माना जाये तो भाकाश दस्य 
का सम्पूर्ण सूतेद््॒यों के साथ संवोगरूप उसको व्यापकता सिद्ध न होगी ॥ १६ ॥ 
सिद्धान्ती के मत से पूवेपक्ष का खण्डन सूत्रकार करते हैं-< 


चरछ न्यायदर्शनस [ अ० ४, आ० २, सू० २०-२६ 


अन्तवेहिश्र कार्यद्रव्यस्य कारणान्तरवचनादकायें तदभावः ॥ २०॥ 
अन्तरिति पिहितं कारणान्तरेः कारणमुच्यते | बह्रिति च॒ व्यवधायक- 
सड्यवद्दित कारणमेबोच्यते | तदेतस्कार्यद्रव्यस्थ सम्भवति नाणोरकार्यत्वात। 
आकार्य हि परमाणावन्त्बंहिरित्यस्याभावः | यत्र [चास्य भावोउणुकार्य तन्न 
परमाणु:, यतो हि नाल्‍्पतरमस्ति स परमाणुरिति ॥ २० ॥ 


शब्दसंयोगविभवाद्व सर्वगतम्‌ ॥ २१॥ 


पदुपदार्थ-अन्‍्तः भीतर, बहिः च७और वाइर, का्य॑द्रल्यस्थ अवयबिस 
के, कारणान्तरवचनाद > अवयवी से मिन्न दूसरे कारण को दक्ति ढोंने के कारण, अकार्ये 
मिन्न परमाणुओं में, तदभावः « भौतर-बादर यह व्यवद्दार नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 

आवाथ्थ--ताहरी अवयर्वों से आउ्छादित (न दिखाई पढ़नेवाले ) अवययों के भीतर ऐसा 
कद्दा जाता है और व्यवधान करनेवाले ( छिपानेवाले ) तथा स्वयं ब्यवेधानरहित अवयवों को 
बाहर ऐसा कट्दा जाता है जो घटादि काये अवयवीं द्रब्यों में दो हों रूकता है, नकि परमाणुओं 
में, क्योंकि वे कार्य नहीं होते, इस कारण नित्य अवयवरदित परमाणुओं में यद बाहर का 
आग है, यद मौतरी भाग है यद न्‍्यवद्वार नहीं दो सकता, जिसमें बह दोनों ब्यवद्वार छोता है,. 
जह न परमाणुओं का काये दे, न बह परमाणु हैं, क्योंकि जिससे अणु ( छोटा ) नहीं दोता उसे 
बरमाणु कहते हैं, अतः पृदेपक्षी का परमाणुओं में भाकाश समावेश को लेकर आवयब होने से 
अनित्यता का पूर्वपक्ष असंगत है ॥ २० ॥ 

( इस्सो आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र की ध्याख्या करते है कि )--सूत्र में 'अन्त/ इस 
झब्द का चर्थ है दूसरे अवयवों से विदित ( ढैंपे दुए ) अवयवी के अवयवरूप कारण तथा “बहिः 
इस शम्द का अथे है दूसरे के ढोपने ( व्यवधापक ) बाले तथा स्वयं दूसरों से अन्वदित ( न ढेपे 
हुए) अवयबरूप अवयदी के कारण । ये दोनों भौतर तथा बाहर के भागों का व्यवहार बणदि 
रूप कार्टद्रव्य में हो सकता है, नकि कार्य से भिन्न नित्य होने के कारण परमाणुओं में । 
क्योंकि जो किसी का कार्य नहीं है, झेसे निरवयव नित्य परमाणुओं में भौतर तथा बादर ये माग 
कहीं ही हैं। जिससे वाहर-मोतर देसा व्यवहार दोता है वह परमाणुओं का काये है, वद परमाथ 
( परमभथु ) नहीं है, क्योंकि जिससे अत्यन्त अल्प ( छोटा ) नही होता उत्ते परमाणु कहते हैं। 
[६ अवयव वाला न होने के कारण उसमें मौतर-वाहर यह व्यवद्ार हो ही नहीं सकता ॥२०॥ 

पूदपक्षी ने नो आकाझ में अव्यापकता होने का दोष दिया या उस्तका खण्डन करते हुए आकाश 
में स्बंगततारूप व्यापकता की सिद्धि करते हुए सिद्धान्तिमत से सूत्रकार कहते ईैं-- 

प्रदपदार्थ--शब्दसंबोगविभावाद च*झब्द तथा संयोग गुण की विभुता (सर्वत्र होना ) 
के कारण मो, सववंगतंम्‌आकाश सर्वेगत ( व्यापक ) होता है ॥ २१॥ 

आवार्थ--जिस किसो भी स्थान में उसप्न हुए शब्द आकाश में ही व्याप्त होते हैं अतः उनका 
आकाश हो आधार भी होता है। तथा मन, प्रमिन्यादि परमाणु और उनके कार्यों के संयोग भी 
आकाश है में व्याप्त होते हैं जिनका आकादा दी आधार होता दे, क्योंकि विना आकाश के संयोग 
के कोई भी प्रविव्यादि पाँच सूर्तद्रब्य उपलब्ध नहीं होते। इस कारण पू्॑पक्षी का दिया हुआ 
आाक़ाशञ में सबंगत न होने का दोप नहीं भा सकता ॥ २१॥ 


अतः 


'निरबयवप्रकरणम्‌ समभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस पद 


यत्र कचिदुत्पन्नाः शब्दाः बिभवन्त्याकाशे तदाश्नया भवन्ति, मनोमिः 
परमाणुमिस्तत्कायेंश्व संयोगा विभवन्त्याकाशे, नासंयुक्तमाकाशेन किद्िस्मूत्ते 
द्रव्यमुपलभ्यते, तस्मान्नासबंगतमिति ॥ २१॥ 
अव्यूद्याविष्टस्भविश्वत्वानि चाकाशघर्माः ॥ २२ ॥ 
संसर्पता प्रतिघातिना द्रव्येण न व्युद्यते यथा काप्ठेनोदकम्‌। कस्मात्‌ ? 


( इसो आशय से भाध्यकार सिद्धान्तमत से सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--जिस किसी 


स्थान में उत्पन्न हुए शब्द आकाश में ब्याप्त होते हैं, अर्थाव भाकाश में हो रहते हैं; अतः भाकाश 
दी ड्ान्‍्दों का आअय द्वोता है। मन, श्रविब्यादि परमाणु तथा उनके कार्यों के मौँ संयोग आकाश 
में दी व्याप्त होने के कारण आकाश दो मृर्तदरन्यों के संयोग का भो आधार है, क्योंकि बिना 
आकाश के संयोग के कोई मो सूते पविम्थादि द्रन्य देखने में नहीं जाता, भतः पृ॑पक्षो का 'भाकाश 
का सर्वेगत न दोना! यह कथन सर्वथा अक्षंगत है। इस सूत में 'सर्वंसंयोगशब्दविभवाल 
सर्बंगतम? ऐसा पाठ वार्तिककार को संमत है। जिसका जिस कारण संपूर्ण मूतिवाले इरब्यों के 
साथ संयोग भकाश्ञ में व्याप्त दोकर आकाश में आशित होते हैं--अथांव भेरोदण्ड संयोगादि 
अपने कारण से उत्पन्न हुए समो शब्दों का आकाश दी आय होता है, अतः आकाश सर्वगत 
है ऐसा भर्थ दोता है ॥ २१॥ 

( यदि आकाश संगत ( व्यापक ) हो, तो मूर्ति वाले द्रल्यों से उस आकाश के अ्रतिबं दोने 
के कारण गति रुक जायगौ, तथा जलादिकों से जिस प्रकार जक समुदाय का दूछरा ब्यूह नहीं 
अनता ऐसा नहीं है, इस कारण आकाश स्वंगत नहीं द्वो सकता। इस शंका के समाधान में 
सूत्रकार कहते हैं-- 

पदुपदार्थ--अब्यूदाविष्टंभविभुरवानि च ० टकर रूतने पर न लौटनारूप ( भब्यूद ) और देश' 
में गति का न रुकनारूप ( अविष्टम ) तथा व्यापकता भी, आकाशपमेः>आकाश के बम हैं ॥ २२ ॥ 

आवार्थ--जिस कारण आकाश में टक्कर लगने पर लौट आना तथा उत्तरदेश में गेति रुकना 
थे दोनों भौतिक पदार्थों के धर्म नहीं पावे जाते इस कारण आकाश संगत व्यापक है यह भवश्य 
मानना होगा ॥ ३२॥ 

( सूत्र का अर्थ की व्याख्या करते दुए भाध्यकार 'अब्यूह शब्द्र का अधं दिखाते हैं कि )-- 
संसर्पंण करने वाले ( क्रिया वाले ) तथा इसी कारण प्रतिषात करने वाले ( रोकने वाले ) किसो 
मी मूर्तिमान्‌ द्रब्य से आकाश ब्यूइ को प्राप्त नहीं होता, बर्बाद भाकाक्ष का रूप विगद़ता नहीं, 
जिस्त प्रकार जब काछ से स्थिर जल, टक्रर खाता है तो जल का दूसरा चंचल स्वरूप हो जाता दै 
उद्ती प्रकार भाकाश का स्वरूप किस्सी द्रव्य से टक्कर खाने पर नहीं बदरता। ( प्रश्न )-तयों 
(उत्तर )--भाकाझ के अवयवरहित दोने से । अर्थात अवयव वाले ही द्रव्य को टक्र देने वाले दम्ब 
से अवयब बदलते हैं, अतः अवयव न द्ोने से आकाश का रूप नहीं बदलता । ( भागे के पृत्र के 
+अविष्टस्म! शब्द का अर्थ माध्यकार करते हैं कि )-आकाझ के पास आने वाला और टकर देने 
बाला दूसरा द्वब्य आकादा से रुकता नीं--अर्थाव किया वाले द्रन्य को क्रिया के उत्पत्ति का कारण 
ड्ण आकाश से रुकता नहीं । ( पक्ष )--ज्यों ! ( उत्तर )--आकाश् में स्वशरहित होने के कारण । 
मर्थादे स्पसे युगाधार दी द्रव्य टक्कर देने वाले द्रव्य के क्रिया के कारण ग्रुण को रोकता है, भाकाश 

श॑ बाछा न होने से रोक नहीं सकता। ( यहाँ वार्तिककार ने अब्यूद भौर विषम दोनों में 


जद न्यायदर्शनस [ अ० ४, आ० २, स० २२-२३ 


निरबयबत्वात्‌ | सर्पच्न प्रतिघाति न विष्टभ्नाति नास्य क्रियाहेतुं गुण प्रति- 
बज्नाति, कस्मात्‌ ? अस्पर्शत्वात्‌ , विपयेये हि विष्टम्भो दृष्ट इति सावयवे 
स्पशेबति द्रव्ये द्॒श धर्म बिपरीते नाशद्डितुमहेति | अण्बबयवस्याणुतरत्वप्रसज्ञा- 
दणुकायेप्रतिषेघः । 
सावयबत्वे चाणोरण्वबयबों उणुतर इति प्रसज्यते | कस्मात्‌ ? कार्यकारण- 
- दव्ययो: परिमाणभेददर्शनात्‌ | तस्मादण्बवयवस्याणुतरत्वम्‌ , यस्तु सावयबों 
उणुकार्य तदिति। तस्मादणुकार्यमिदं प्रतिषिध्यते इति | कारणविभागान्व 
कार्येस्थानित्यत्वं नाकाशव्यतिभेदात्‌ | लोष्टस्याबयवविभागादनित्यत्व॑ नाकाश- 
समावेशादिति ॥ २२॥ 


मृत्तिमतां च संस्थानोपपत्तेरवयवसक्भावः ॥ २३ ॥ 


अस्पर्श होना ही' देत दिया है और क्ा भी है कि जो स्पश्शञाअय द्वोता है बह प्रतिदत होने पर 


छौटता है और रोकता भो है, आकाश ऐसा नहीं है, ऐसा ) | ( इस प्रकार स्प्शर द्वित में अव्यूडन 
तथ्षा भविष्ट॑म दीनों दिखाकर स्पर्शाथय में व्यूडन भौर विध्म्म द्वोते हैं इस आशय से भाष्यकार आगे 
कहते हैं कि )--इसके विपरीत में विष्टंस देखने में आता है--इस कारण आप पूवेपक्षी अबयव बाछे 
तथा रपशे के आधार द्रब्यों में दिखाई पढ़ने वाले ब्यूइन तथा विष्ट॑म इन दोनों धर्मों को अवयवह्दीनता 
था स्प्शरदित भाकाश में होने की शंका नईीं कर सकते । ( आगे यदि पूर्वपक्षी परमाणु अनित्य 
है, काये होने से पाठ के समान, ऐसा अनुमान परमाणुओं को अनित्य सिद्ध करने के लिये 
दें, तो उसका ख़ण्डन करते हुए भाध्यकार आगे कहते हैं कि )-परमाणुओं में कार्य होने का 
नियेध भी करना होगा, क्योंकि यदि परमाणु कार होंगे, तो, अवयब वाले होंगे, तो परमाणु 
से भी छोटे होंगे, श्स ग्रकार उनके अवयव भी मानने जिससे अत्यन्त अवयबों की कल्पना 
करने से अनवस्था दोष आ आयग।। ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )-क््योंकि कार्य और कारण 
ड्रल्बों का मिन्न परिमाणु देखने में आता है, जिससे परिमाणु का अवयव उससे भो अधिक अथु 
होगा, भौर मी जो सावयव है वह परमाणु का ही कारण है, इ्सो कारण परमाणु के काय होने का 
निवेष किया जाता है। (आगे 'आकाशब्यतिभेदात! इस पूर्वपक्षी ने दिये देतु का खण्डन 
आष्यकार ऐसा करते हैं कि )--आकाश के सत्र व्याप्त होने से कार्य घटादि अनित्य नहीं होते 
किस्तु अपने अवयों के परस्पर विभाग के कारण कार्य का नाश ह्वोता है, अतः जिस प्रकार 
सृत्तिका के अवयर्वों के विभाग ही से सृत्तिका कर्म का नाश होता है, नकि उसमें आकाश का 
समावैशञ होने से, उसी प्रकार यदि परमाणुओं का नाश होगा तो उसके भवयवों के विभाग से दी 
होगा नकि भआाकाश के समावेश से । 

परमाणुओं को उत्पन्न करने:बाले अक्‍यव नहीं होते यह दिखा चुके हैं, अतः परमाणुओं के 
अवयव नहीं उसे ही उनका विभाग द्वोना असंभव होने के कारण परमाणुओं का नाश नहीं हो' 
सकता इस कारण परमाणु नित्य हैं यही सिद्धान्त संगत है ॥ २२॥ 

शत्वताबादी के मत से पुनः सूत्रकार आक्षेप करते ैं-- 

पदपदार्थ-मृतिमतां च5और मूति वाले डन परमाणुओं के, संस्थानोपपत्तेः * परिमाण- 
विशेष के होने के कारण, अवयवसद्भावः 5 अवयवों की सत्ता है ॥ २३॥ 

आावाध॑--अर्थाव परमाणुओं के मी घटादिकों के समान मूते दोने के कारण तथा परिमाण- 


निरवयवप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याण्योपेतम्‌ पद्ज 

परिच्छिन्नानां हि स्पर्शबतां संस्थान त्रिकोण चतुरख्र॑ सम परिमण्डल- 
मिल्युपपञ्ते, यत्तत्संस्थानं सो 5बयवसन्निवेशः, परिमण्डलाश्याणबस्तस्मात्सा- 
चयवा इति ॥ २३॥ 


संयोगोपपत्तेश्न ॥ २४ ॥ 
मध्ये सन्नणुः पृवीपराभ्याम्‌ अणुभ्यां सयुक्तस्तयोव्यंब्रधानं कुरुते | उयब« 
धानेनाजुमीयते पूर्वभागेन पूर्बणाणुना संयुब्यते परभागेन परेणाणुना संयुब्यते, 
यौ तौ पूवीपरी भागौ तावस्यावयबौ एवं सर्वतः संयुब्यमानस्य सर्वतो भागा 
अबयबा इति ॥ २४ ॥ 


विशेष के आधार द्वोने के कारण मो परमाणु सावयव हैं यद सिद्ध होता दे । वृत्तिकार ने संस्वान* 
विशेष ( परिमाण ) होने में 'मूर्तिमतां' इस पद के देतु रखा है, जिससे मृ्ति के आधार होने 
के कारण ही परमाणुओं में परिमाणविशेषरूप संस्थान सिद्ध ्वोता है-ऐैसा इस सूत्र का 
अर्थ किया है ॥ २३॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार पूर्व पक्षसृत्र को व्याख्या करते हैं कि )--परिमाण युक्त हो स्पसे 
के आधार द्रब्यों का संस्थान त्रिकोण, चतुष्कोण, समान परिमण्डल (परिमाण ) दोता है ऐसा 
दो सकता है। जो यह संस्थान है वह दे अवयवों कौ विशेष रचना। परमाणु भी उपरोक्त 
परिमाण बाले हैं, अत: वे सावयव हैं यद्‌ सिद्ध होता है ॥ २३॥ 

परमाणु के साववव होने में पूवंपक्षिमत से सूत्रकार दूसरा देत॒ दिखाते हैं-- 

पद॒पदार्थ-संबोगोपपत्तेः च 5 और परमाणुओं का परस्पर संयोग होने से भो ॥ २४ ॥ 

भआावार्थ--मध्यभाग के वर्तमान परमाणु का आगे-पौछे रहने वाले परमाणुओं से संबोग 
होने से वद उन दोनों का व्यवधान करता है जिससे भनुमान द्वारा सिड दवोता है कि ये जाये 
पीछे के दोनों परमाणु मध्य में बतंमान परमाणु के अवयब हैं, अतः चारों तेरक से 
परमाणुओं का संयोग दवोने के कारण बोच के परमाणु के चारों तरफ के परमाणु अव॒बब हैं 
यह सिद्ध द्ोता है ॥ २४॥ 

(इसी आशय से भाधष्यकार पूव॑पक्षी के दितीय हेतु कौ व्याख्या करते हैं कि )-जिस समय 
अधिक परिमाण वाले अवयवी द्रब्य को परमाणु उत्पन्न करते हैं उस समय मध्यभाग में वर्तमान 
परमाणु अपने आगे-पीछे रइने वाले दो परमाणुओं से संयुक्त होने के काएण उन दोनों का 
ज्यवधान करता है, जिस व्यवधान से अनुमान किया जाता है कि--पूर्व भाग में पूर्व अणु तथा 
परभांग में पर अणु से उसका संयोग द्वोता है, जो वे पूर्व तथा पर मांग हैं, वे दोनों ठल 
मध्यवर्तों परमाणु के भवयव हैं। इस प्रकार चारों तरफ़ से संयुक्त होने वाले मध्य परमाणु के 
चारों तरफ रदने वाले संपूर्ण छः परमाणु उसके अवयव हैं, इस कारण भी परमाणु सावयब दे 
और सावयव दोने से अनित्य हैं यह सिद्ध होता है। यहाँ पर वार्तिककार कहते हैं कि- 
«यह सूत्र जो प्रथम “संस्थानों पत्ते” इस सूत्र के देत से ही गठाथे होता दे, क्योंकि संयोगविशेष 
हो तो संस्थानवर्तों दोती है! ऐसी शंका कर समाषान भौ किया है कि नहीं गताे नहीं है, क्योंकि 
आवयदों के विशेष संयोग को संस्थानवत्ता कहते हैं, और दूसरे सूत्र में सामान्यरूप से संयोगमात्र 
कह्दा गया है। श्सो कारण आगे पुनरुक्ति दोष को इटाते हुए मूर्ति तथा संस्थान का मेद दिखाया 
है कि 'भन्‍्यायक द्रस्‍्य के भणु, महत, हस्व, दौधे परमहस्व तथा परम अणु छः प्रकार परिमाण 


जद्ड न्यायदर्बानम [अ० ४, आ० २, सू० २५ 


चत्ताब नन्मूर्तिमतां संस्थानोपपत्तेरव्यवसद्भाव” इति ? अत्रोक्तम्‌ ; किसुक्तम्‌ ९ 
विभागेडल्पतरप्रसब्लस्य यतो नाल्पीयस्तत्र निवृत्तेरण्ववयबस्य चाणुतरत्व- 
अ्रसन्नादणुकार्यप्रतियेध इति | स्परवत्त्वाद्बवधानमाश्रयस्य च्ाव्याप्त्या भायभक्तिः 
उक्त चात्र स्पशंवानणुः स्पर्शवतो रण्बोः प्रतिघाताव्यवधायकों न सावयबत्वात्‌ | 


का नाम है मूर्ति, तया संस्थान कहते हैं. प्रथम नामक संयोग, सिसमें अप्रप्तिपूर्वक प्राप्ति का नाम 
दै संबोग-ऐैसा । 

(इस प्रकार असेग से प्राप्त स्वशुल्वतावादी के मत को दिखाकर उसका खण्डन करने के 
डिये पूव॑पक्षी के सूत्र दी का प्रारम्भ करते हुए साष्यकार कहते हैं कि )-जो पूव॑पक्षो ने यह कहा 
था कि "मूर्ति वालों में संस्थान होने के कारण परमाणुओं के अवयव हैं? ( ओ २३ वें सूत्र में कद्दा है ) 
इस विषय में हम कह चुके हैं। ( प्रक्ष )--क्या कहा है ! ( उत्तर )--अवयवी के अवय्वों का 
विभाग करते-करते जिससे अणु (छोटा ) नहीं होगा, परमाणुओं से सबसे छोटे परिमाण की 
निवृत्ति हो जाती है तथा परमाणु का अवयव और भी उससे भषिक अणु ( छोटा ) दो जायगा 

इस आपत्ति के कारण परमाणुओं में कार्य होने का भी निषेध किया था ( ऐसा इस कह खुके हैं )। 

( यहाँ पर वार्तिककार ने और भी एक दोष ऐसा दिया दै कि )--परमाणु, सावयव हैं, इस 
पूतषपक्षो के प्रतिशा के दोनों पदों में ब्यापात मी आता है, क्योंकि सावयव झब्द का भर्य है 
समान ज्ञाति के कारण से उत्पन्न तथ्य समान जाति के आधार में रइना | अवथब दी उसका आधार 
होगा | अतः परमाणु सावयव दै देसा कईने से यद परमाणु दे तथा कार्यविज्ञेष भों है ऐसा आता 
है, कार्वेविशेष मौ हों और परमाणु भी दो यह परस्पर विरुद्ध है इत्यादि । ( आगे २४ वें सूत्र 
में कह्दे हुए पूव॑पक्षो के देतु का अनुवाद कर उसका खण्डन करते हुए भाष्यकार आगे कहते 
हैं कि )--'संयोग के होने से भी? अर्थाव परमाणुओं के स्पर्शाक्य द्वोने से मध्य के परमाणु से 
आगे-पीछे के परमाणुओं का व्यववान होगा और परमाणुओं का संयोग अपने आघार परमाणुओं 
सै ब्याप्ति न होने के कारण, संयोग के आधार दोने से हो परमाणुओं के भाग अक्यब ( हिस्से ) 
हैं यह सिद होता है, ऐसी जो पूर्वपक्षी ने द्वितोय देत दिया था, उस पर भी हम धतिडास्ती के 
अत से कइ चुके हैं कि--परमाणु स्पश॑युण का आश्रय दै-स्पर्शावार दो परमाणुओं का प्रतिबात 
( संयोगविज्वेष ) करने से वह मध्य परमाणु आगे-पीछे के दो परमाणुओं का व्यवधान करता है 
कि अवयव का भाषार होने से अर्थाव जो एक परमाणु से दूसरे परमाणुओं का व्यवधान होता है, 
वह केवल परमाणुओं के स्पर्शावार होने से ही होता है नकि सबयव होने से । ( इस पर पुनः 
पूब॑पक्षी आपत्ति देता है कि )--स्पर्श का आम होने के कारण एक परमाणु से दूसरे दो परमाणुओं 
का व्यवधान होने पर भो वह परमाणुओं का संयोग अव्याप्यपृत्ति होने के कारण अपने भाबय 
धरमाणुओं का व्याप्त नहीं करता, इस कारण यह परमाणु भाग वाल है? इस प्रकार परमाणु में 
आग ( अवयव ) की कल्पना की जाती है । अर्थाद परमाणुओं का संयोग आधार में व्दाप्त न होने के 
कारण परमाणु के भाग हैं, अतः वह परमाणु सावयव हैं यह सिद्ध होता है। ( शस पूर्वपक्ष का 
खण्डन करते हुए साध्यकार कहते हैं कि )-इसके उत्तर में भो हम कह लुके हैं कि--१६ वें 
तथा २२ वें सूत्र के साध्य में अवयवी दब्यों के अवयवों का विभाग करते-करते अत्यन्त अल्प होने 
क। प्रसंग जिससे और अधिक अल्प ( छोटा ) नहीं द्ोता उसमें स्थिति मानने तथा यदि परमाणु को 
अवयव का आधार मानें तों वह और भी अत्यन्त भ्रणु हो जायगा, इस आपत्ति से परमाणु काये 


का 


'निरवयवप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ क्र 


स्पर्शवत्त्यान्च व्यवधाने सत्यणुलंयोगो नाश्रयं व्याप्तोतीति भागभक्तिभंबति 
भागबानिबायमिति | दक्तं चात्र विभागेडल्पतरप्रसज्ञस्थ यतो नाल्‍्पीयस्तत्राव- 
स्थानात्‌ तदबयबस्य चाणुतरत्वप्रसज्ञादणुकार्यप्रतिपेष इति | 

मूर्तिमतां च संस्थानोपपत्तेः संयोगोपपत्तेश्न परमाणनां सावयवत्व- 
मिति हेत्वोः-- 

अनवस्थाका रित्वादनवस्थाजुपपत्तेश्राप्रतिपेष! ॥ २५ ॥ 

यावन्मृत्तिंमद्यावच्च संयुब्यते तत्सब सावयवमित्यनवस्थाकारिणाविर्मों हेतू , 
खा चानबस्था नोपपद्मयते | सत्यामनबस्थायां सत्यौ हेतू स्याताम्‌ , तस्मादू- 
प्रतिपेधो5यं निरबयबत्वस्येति | विभागस्य च विभव्यमानहानिनोपपद्यते 


नहीं दोते यद भो इस कह चुके हैं, अतः पूव॑पक्षो का परमाणुओं में अवयब सिर करना सर्वधा 
असंगत है ॥ २४॥ 

( इस प्रकार २३ में तथा २४ वें सूत्र में कहे हुए पूर्पक्ष का बिना सूत्र के परिहार कर सूत्र 
में कहे हुए परिहार का आरम्भ करते हुए, पूर्पक्षी के पूरोक्त दोनों हेतुओों का अनुवाद करते हुए 
सिद्धाम्तसूत्र के अवतरण में माध्यकार कहते हैं कि )--'मूतिवालों में संस्थान दोने तथा संयोग होने 
के कारण परमाणु सावयब हैं इस प्रकार के दोनों देतुओं का-- 

पदपदार्थ--अनवस्थाकारितत्वाव 5 अनवस्था दोष के करने से, अनवस्थानुपपततें: चः और 
अनवस्था दोष अयुक्त होने के कारण मो, अप्रतिषेषः 5 परमाणुओं में निरबयव होने का निषेष नहाँ 
दो सकता ॥ २५॥ 

आावार्थ--जो-जो मृतिमान्‌ होता दे तथा जिसका-जिसका संयोग होता है, वह सब सावयव 
दोता है, ये दोनों पूर्वपक्षी के द्ेतु पूर्वोक्त श्रकार से अनवस्था दोष के करने बाड़े हैं और वह 
अनवस्था दो नहीं सकता, क्‍योंकि उसमें कोई प्रमाण नहीं मिलता, जिससे अनवस्था को मानकर 
ूबपक्षी के उपरोक्त दोनों द्ेतु युक्त दो सकें। अतः पूव॑पक्षो का परमाणुओं में निरवयब होने का 
नियेष नहीं हो सकता | २५॥ 

(इसो आशय से भाष्यकार सिद्धास्त्सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--ओो-जों संत्तार में 
मृतति बाले पदार्थ हैं तथा निन-जिन पदार्थों का संयोग दोता है वे सम्पूंं पा अवव॒बबुक्त होते हैं, 
ये दोनों पूर्वपक्षी के ऐत अनवस्था बिना अप्रमाण के अनन्त पदार्थों की कल्पना दोष को करते हैं। 
जो अनवस्था दोष किसो प्रमाण से सिद्ध नहीं दो सकतो । यदि अनवस्था किसी प्रमाण से संगत 
है, दसा सिद्ध दो तो उसके बछ से पू्वपक्षों के उपरोक्त हेतु प्रमाण सिद्ध होने से सत्य (यवाध ) 
होंगे । इस कारण परमाणुओं में सिद्धान्तों के माने दुए निरवयव होने का निषेष नहीं हो सझूठा। 
यदि पूर्वपक्षी ऐसो शंका करें कि--'मूर्तिमत्तारूप देत ते अलवस्था दोष न आयगा, क्योंकि 
सूर्तिमान्‌ द्रब्य का भी अपने अन्ततक दी अवयवों का विभाग होगा, और भरन्तिम अवयब विरजयब 
नहीं दो सकता, क्योंकि जो अन्त है वहदों विभाग है, नकि वह अवयत द्रव्य है । ( तो माध्यकार 
इस झंका का आगे उत्तर देते ६ए क३ते हैं कि )--बिना विभाग होने वाले द्न्बों के विमाग युण हो 
नहीं सकता, इस कारण पूर्वक्षी का कद्ठा हुआ अन्त में नाश नहीं रह सकता । अर्थात्‌ नो अबवों 
का विभाग दै बह अन्त है, ऐसा पूर्वपक्षी का कपन असंगत है, क्योंकि--विभक्त द्वोने वाहे दरब्यों 
के बिना विभाग गुण द्वी नहीं हो सकता--क्ारण यह कि बिना युणाषा(द्रब्य के शुण नहीं रहते, 
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तस्मात्मलयान्तता नोपपद्मते इति | अनवस्थायां च प्रत्यधिकरणं द्रव्यावयवा- 
नामानन्त्यात्‌ परिमाणभेदानां गुरुत्वस्य;चाप्रहूणं समानपरिमाणत्ब॑ चाबयबा- 
बयबिनो: परमाण्ववयबविभागादूर्यमिति ॥ २४॥ 
इति अष्टभिः सूत्रैनिरबयवप्रकरणम्‌ | 

यदिदं भबान्बुद्धीराश्रित्य बुद्धिविषया: सन्‍्तीति मन्यते मिश्याबुद्धय 
एता:, यदि हि तत्त्वबुद्धयः स्वुबुंद्धया विवेचने क्रियमाणे याथात्मं बुद्धि- 
विषयाणामुपलभ्येत-- 

बुद्धा विवेचनात भावानां याथात्म्याजुपलब्धिस्तन्त्वपकर्षणे 


पटसद्भावाजुपलब्धिवत्‌ तदनुपलब्धिः ॥ २६ ॥ 


अतः द्रन्‍्य हो का अन्त में विभाग मानना द्वोगा, अथब। विभाग के भी अनन्त होने के कारण पुनः 
अनव॒स्था दोष आ जायगा । ( इस प्रकार “अनवस्थाकारितत्वात! इस सूत्रोक्त देतु की व्या 
करने के पश्चात 'अनवस्थाजुपपत्तेश्व” इस हेतु को व्याख्या आंगे भराष्यकार करते हैं कि )-- 
अनवरंथ। दोष के मानने पर प्रत्येक आधार द्रव्य में द्रम्य के अवयबों का अन्त न होने के कारण 
विश्ञेष ( मिन्न-मिन्न ) परिमाणों तथा युरुत्व का भों भ्रहण न होगा, तथा परमाणुओं के अवयबों 
के विभाग के पद्मात भवयव तथा अवयबो द्र॒म्यों का परिमाण मो समान होने की आपत्ति आयेगी ॥ 
अर्थात पूरपक्षों के मत के अलुसार प्रत्येक पटादि द्रव्यों में अवयवों के अनन्त होने के कारण 
संसार के संपूर्ण द्रल्यों के अनन्त अबयबों से उत्पन्न होना समान होने के कारण उनके परिमाणों 
के भेद का प्रदश न होगा, और उसी से गुरुत्व का भो ग्रहण न होगा, ऐसा होने से एक सुमेरु 
परवंतरूप द्रव्य अवयवी तथा एक सर्पप (सरसों) रूप अवयबी द्म्य दोनों के अनन्त 
अववब होने की समानता के कारण दोनों हो द्रस्य परिमाण में समान हो जायेंगे, वह बड़ी 
आरो आपत्ति आ जायगी जो सर्बधा असंगत है, अतः पूवपक्षों के उपरोक्त दोनों परमाणुओं 
में सावयवता सिद्ध करने वाले देतु अनवश्था दोष के कारण सबंधा भसंगत हैं ॥ ३५ ॥ 
(9) श्रासंगिक-चाह्मा्थ के न सानने वाले मत के निराकरण का प्रकरण 
इस प्रकार दो प्रकरणों में अवयब युक्त, ठया अवयवरद्दित पदार्थ को सिद्धि करने के पश्चात्‌ 
डसी प्रसंग से प्राप्त हुये बाढ्म पदार्थों के न मानने वाले विज्ञानवादी का खण्डन करने के छिये,. 
बह दूसरा प्रकरण प्रारंभ किया जाता है। क्योंकि वदि विज्ञान से भिन्न बढ पदाये हो नहीं 
तो अवयब तथा अवयवों कौ व्यवस्था करने का कोई अवसर दो नहीं आवेगा, इस कारण इस' 
व्यवस्था की स्थापना करने के लिये बाह्यार्थ के न मानने के मत का खण्डन करना आबइयक हैं। 
( वहाँ पर प्रमेवता पर्मे, ज्ञानत्व का व्याप्य है अथवा नहीं ऐसे संशय पर पू्॑पक्षसूत्र के 
अवतरण में भशध्यकार विज्ञानवादी का पूर्व॑पक्ष दिखाते हैं कि )-जों यद् आप सिद्धान्ती बुद्धि 
( ज्ञानों ) को लेकर उनके विजय वाह्म पदार्थ हैं, ऐसा मानते हैं यह सुपूर्ण मिथ्वाशान है। यदि 
यह वास्तविक ज्ञान नहीं तो वद्धितिद्धे विवेचन (विचार ) करने पर ज्ञान के विषय वाह्मपदायों 
का यायात््य ( स्वमाव ) उपलब्ध ( प्राप्त ) होगा- 
पद॒पदार्थ--डुद्धया 5 वृद्धि से, विवेचनाव तुरक्रिस्त॒ विवेचन (विचार ) करने पर, 
आवानां » बाह्य भावपदार्थों को, ययाल्यातुपर्रब्षिः ७ यथाथेता की उपलब्धि ( शान ) नहीं होता, 


बाह्याथेभंगनिराकरणप्र० ]... सभास्यहिन्दीब्यास्योपेतम ]॒ 


चथाउचं तन्तुरयं तन्तुरिति प्रत्येक तन्तुपु विविच्यमानेषु नाथोन्तरं किह्नि- 
दुपलभ्यते यत्पटबुद्धेबिंपयः स्यात्‌ याथात्म्यानुपलब्बेरसति बिपये पटबुद्धि- 
अंवन्ती मिथ्याबुद्धिंबति एवं सर्वत्रेति !! २६॥ 
व्याहतत्वाददहेतुः ॥ २७ ॥ 
यदि बुद्ध विवेचन भावानां न सर्वभावानां याथास्म्यान॒पर्ला। 


तन्त्ववकपेणे « तन्तुओं के ख्लॉचने पर, परसम्भावानुपलण्धिवत «पट को सत्ता को उपलब्धि 
(प्राप्ति ) न दोने के समान, तदसुपतब्षिः ० बाह्य पदार्थों की उपलब्धि नहीं होती ॥ २६॥ 
भावार्थ--सिद्धान्दी को अवयव तथा अवयबोरूप बाह्य मावपदायों को व्यवस्था असंगठ है 
क्योंकि जिस प्रकार यद्द तन्तु है, यद्व तन्‍्त॒ है ऐसा कहकर ५४ में पे संपूथे तम्तुओं को खां छेने 
दूसरा पटरूप पदार्थ नहीं मिरता, जिले पट का आय, अतः बाह्य पटादि पदारवो को 
वास्तविकता के उपलब्ध न होने के कारण, पटादि विषयों के न रहने पर भो होने वालो पट है, 
घट है इत्यादि बुद्धि ( शान) मिथ्या है, दरद सिद् होता है। अतः विज्ञानभिन्न बाह्य पदार्थ हो 
नहीं हैं यह सिद्ध द्वोता है ॥ २६ ॥ 
( इसो आशय से पूर्पप्षिसूत्र को साख्यकार व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार यह तस्तु 
है, यह तम्तु है देशा समझकर प्रत्येक तन्तुओं के प्रथक्‌ करने पर कोई पढ७प बाहा पदार्थ नहीं 
मिलता जिसे पट इस ज्ञान का विषय माना जाय । इस कारण बाह्य पटादि पदायों को वास्तविकता 
न मिलने के कारण न रहने वाले पटादि विषय में होने वालो पटबुद्धि मिथ्या ( असत्य ) है यह 
सिद्ध होत। है। इसी प्रकार और भी दूसरे संपूर्ण बाह्य पदार्थों में भी मिव्यात्व जानना । अर्थात 
यदि पट तन्‍्तुओं ने भिन्न हो तो तस्तुओं को छोड़कर अध से मिन्न गौ के समान पट की उपतन्वि 
होगी, दोतो नहीं, इस कारण अस्त ( मिथ्या ) पट विषय में होने बाला 'यह पट है! इस्यादि शान 
मिथ्या है, इसी प्रकार विषय ज्ञान तन्तु भो अपने अवयब अंशुओं से भिन्न न होने के कारण 
सिथ्य। हो है, इसी क्रम से परमाणुओं का भी बुद्धि से विवेचन करने पर उनका बवाल 
प्राप्त द्ोने के कारण बाह्य स्थूल अथवा सूक्ष्म कोई पदार्थ नहों है, अतः यह संपूर्ण शान अपने 
आकार को जो वाद्य नहीं है वाह्मरूप से विषय करने के कारण मिथ्या है, यह सिद्ध दोता हैं । 
अतएब माध्यमिक बौडों ने कद्दा है--बुद्धथा 5 बुद्धि से, विविच्यमानानां  विवेचना किये वाद्य 
पदार्थों का, स्वभावः > कोई स्वभाव, न>ूनदीं, अवधार्यते > निश्चित किया जाता हैं। अतः 
इस कारण, निरमिलप्पाः-कहने योग्य नहीं है, निःस्वभावः चर स्वमावशुन्य,, 
देशितः 5 कद जाते हैं ॥ २६ ॥ 
उक्त पूर्व॑पक्ष के हेतु का सिद्धान्तिमत से सूत्रकार खण्डन करते हैं-- 
पद्पदार्थ--व्याहतत्वाद > व्याघातञन दोने से, अद्देतु - पूर्॑क्ष। का वाह पदा्षों के अभाव का 
साथक दवेतु नहीं दो सकता॥ २७॥ 
आवार्थ--यदि मभावष्दाथों का बुद्धि से विवेचन दवोता हो तो, संपूर्ण भावपदायों को यभो्तता 
को उपलब्धि नहीं होतो, यह न दो सकेगा। और यदि संपूर्ण भावपदार्थों के यथापता को उपलब्धि 
न हो तो, बद्धि से विवेचन न बनेगा । क्योंकि भावपदार्थों का बुद्धि से विवेखन तथा उनके यधाेता 
की उपलब्धि न होना यह परस्पर विरुद्ध है ॥ २७ ॥ 
(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धास्तसूत्र को ब्याख्या करते हैं कि )--यदि बाह्य भावेपदाबों 
का बुद्धि से विवेचन ( विचार ) हो तो संपूर्ण भावपदार्थों के यथाइंता को उपलब्धि नही होतो यह 
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सर्वेभावानां याथात्म्यानुपलब्धिन॑ बुद्धया विवेचन भावानाम्‌ | बुद्धचा 
विवेचन याथात्म्यानुपलब्धिश्चेति व्याहन्यते | तदुक्तम्‌ 'अवयव्रावयविश्रतज़ञ श्रेव- 
माप्रलयोदिति ॥ २७ ॥ 
तदाश्रयत्वादएथग्ग्हणम्‌ ॥ २८ ॥ 

कार्यद्रव्यं कारणद्रव्याश्रितं तत्कारणेभ्यः प्रथडः नोपलभ्यते, विपर्यये 
प्रथर्पहणात्‌, यत्राश्नयात्रितभावो नास्ति तत्र प्रथर्प्रदणमिति | बुद्बया विवेचनाचु 
भावानां प्रथम्परदणम्‌ , अतीन्द्रियेष्वणुषु यदिन्द्रियेण ग्रह्मते तदेतया बुद्धया 
जिविच्यमानमन्यद्ति | र८ ॥ 


नहीं हो सकता अर्थात्‌ बिना वस्तुस्वमाव के उसका विवेचन दोन। अध्षेभव है। और यदि संपूर्ण 
आावपदायों का यवार्य रूप उपलब्ध न द्वोता दो तो उनका वृद्धि से विवेचन नहीं दो सकता। 
क्योंकि भाव वाह्म पदार्थों का बुद्धि से विच्चार करना तथा उनका यथाये न द्ोना बह दोनों पर- 
स्पर विरुद्ध हैं। इसों कारण प्रतरय तक इस प्रकार अवयब के अवयव, उनके अवयव इत्यादि 
आपत्ति दिखा चुके हैं। अथांत पूर्व॑पक्षी के विवेचन किये जाने बाले जिन पदार्यों के स्वमाव की 
उपलब्धि न होने को कारणव दिखाया है, उसका किसो दूसरे से दी विवेचना दोगा--यदि 
आढ्पदार्यरूप अवयवो न दो तो विवेचन दो नहीं हो सकेगा | उसके अवय्वों को भवषि बही मानना 
ड्ोगा, यदि अनवस्था माने तो संपूर्ण दब्यों का समान परिमाण दो जायगा इत्यादि दोष के कारण 
अवधिरूप अवयव को यथार्थता माननी द्वी पढ़ेगी। इस कारण जुद्धि से विवेचन करने पर संपूर्ण 
आावपदार्थों कौ सिद्धि न होने के कारण ब्याधात दोष द्वोता है यद सिद होता है ॥ २७॥ 

यदि पदादि द्रव्य मित्र हों तो तन्तुओं के खींचने पर तन्तुओं से मिन्न पटादि द्रव्य उपलब्ध हों? 
इस पूर्वपक्ष के समाबान में सिद्धान्तमत से सूचरकार कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--तदाअयत्वात 5 तस्तुरूप अवयवों के लाश्रित होने के कारण, अधृयम्प्रदणस्‌ ७» 
पट द्रग्य का तन्तुओं से परथक्‌ झदण नहीं दोता ॥ २८ ॥ 

भावार्थ--पटादिरूप भययवी द्रव्य अपने अवयव तम्तु आदिकों को छोड़कर प्थक््‌ उपलब्ध 
हीं होते इसमें तस्तु पट आदि अवयव तथा अवयबों द्रम्यों का आअय ( आधार ), तथा आम्ित 
( झापेय ) भाव हो कारण है, अतः पूर्वपक्षों क। कथन सर्वेथा असंगत है कि पटादि द्रम्यरूप अवयबों 
जाद्य पदार्थ नहीं हैं ॥ २८ ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सूत्र की सिद्धाग्तिमत से व्याख्या करते हैँ कि)-ु पड आदि 
काये द्रव्य तन्द आदि कारण हम्यों के आश्रित (सहारे) होते हैं, अतः तन भादि कारणों से 
शृयक्‌ ( अन्वत्र ) उनको उपलब्धि नहीं ढोतो । क्योंकि इससे विपरीत दोने पर ( आबवारापैयभाव 
न होने से ) पृथक ग्रदण द्ोता है। अर्थात्‌ वहाँ ( जिनमें ) भाअय और आशितभाव नहीं होता, 
उनमें एक अहण होता है और वृद्धि से विवेचन किये मावपदा्ों का शयर भदण अतीन्द्रिय 
बरमाणुओं में जो इन्दरिव से गृहीत होता है बह इस बुद्धि से विवेचन किया दुआ दूसरा दो हे 
अर्वांद जहाँ पर अवयव तथा अवयवी ह्ब्य दोनों का इन्द्रिय से झ्इण दोंता है वहाँ पर विवेचन 
ज करने वालों के लिये दथश्‌ महण दोना अत्वन्त स्पष्ट नहीं दोता--और अतोन्द्रिय परमाणुओं ते 
जो ढेवल अनुमान से सिह होते हैं, प्रत्यक्ष से दिखाई पढ़ने वाले परमाणुओं के आश्रित तरसरेणु 


# 


बाह्यार्थभंगनिराकरणप्र ०]. खभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ जद 


अमाणत्श्रार्थप्रतिपत्तेः ॥ २९५ ॥ 
बुद्धया विवेचनाडाबानां याथात्म्योपलब्धिः, यद्स्ति यथा च यत्रास्ति 
यथा च तत्सव श्रमाणत उपल्ब्ध्या सिध्यति, या च प्रमाणत उपलब्धिस्त- 
दुबुद्धया बिवेचनं भावानाम्‌ , तेन सर्वशाल्वाणि सर्वकर्मौणि सर्बे च शरीरिणां 
व्यवहारा व्याप्ताः | परीक्षमाणो हि बुद्धयाउध्यवस्यति इद्मस्तीदं नास्तीति तत्र 
जल सर्वेभावानुपपत्ति: ॥ २६ ॥ 
एवं च सति सब नास्तीति नोपप्थते, कस्मात्‌ २ 


ग्रमाणानुपपच््युपपत्तिभ्याम्‌ ॥ ३० ॥ 


आदि अवयबियों का पृथक अहण अत्यन्त स्पष्ट होता है यह अत्यन्त स्पष्ट दे यह सिदधान्ती का 
आशय है॥ २८ ॥ 

अतीन्द्रिय परमाणुरूप अबयों में इन्द्रियों से गृहोंत होने वाले अबयवीओं का भेद स्पष्ट 
गृद्दीत दोता है यह कहकर, सांप्रत इम्द्रिय से गृद्दीत होने बाछे भी अवयर में बुद्धि से विवेचन 
किये जाने वाले अवयवी द्रव्य को यथार्थता गृद्दत होने से उस अबयवो का अवयव्ों से प्रथंक अहृण 
ता है, यद दिखाते हुए सिद्धान्तिमत से सूचकार आगे कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--प्रमाणतः च » और प्रमाण से, अ्थप्रतिप" 
ज्ञान भी होता है ॥ २९॥ 

आवार्थ--बुद्धि से विवेचन करने से ही प्रत्यक्षादि प्रमाणों के अधीन वाद्य पटादिरूप द्रब्यों 
की यथार्थता सिद्ध होती हैं, अतः प्रमाणसिद्ध वाह्य अवयविरूप पटादि द्रब्यों में कोई बाषक नहीँ 
हो सकता ॥ २५ ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--बुद्धि से विवेषन करने 
से ही बाह्य मावपदार्थों की यथार्थता उपलब्ध धोती है, क्योंकि जो पटादि द्रव्य कैसे ग्णादिकों के 
आधाररूप तथा भपने अबयब तम्तु भादिकों में आश्रित होते हैं तथा जैसे कयकारणभावहुप से 
अल्यक्षादि प्रमाणों से उनको उपलब्धि होने के कारण कि बाढ्य पदार्थ हैं, यद सिद होता 
है। यह जो प्रत्वक्षादि प्रमाण से पयदि बाह्य द्वब्यों को उपलब्धि ( ज्ञान) होता हैं बहा तो 
आावपदार्थों की वृद्धि से विवेज्न है। यह प्राणिमाश्र के अनुभव से सिद्ध है, क्योंकि इस बुद्धि'विवेचल 
से ही सम्पूर्ण शास्त्र, सम्पूर्ण प्राणियों के कर्म तथा सम्पूर्ण शरीरारी प्राणियों के सांसारिक व्यवहार 
ज्याप्त हैं । क्योंकि परीक्षा करता हुआ द्वो प्राणि व॒द्धि से निम्यव करता है-कि यह ऐसा है, ऐसा 
नहीं है। इस कारण पूववपक्षी ने जो कहा था कि संसार के सम्पूर्ण वाह्ममाव पदार्थों का अमाव है यह 
सबवेथा असंगत दै ॥ २६ ॥ 

उक्त पूबपक्ष पर दूसरा दोष देते हुए सूधकार कहते हैं-- 

पद्पदार्थ--अ्रमाणानुपप्त्युपपत्तिम्यास्‌ > प्रमाण के न होने तथा प्रमाण के होने से ॥ १० ॥ 

आवार्थ--बाह्य कोई मो भावपदार्थ नहीं है, इस पूबपक्षो को प्रतिज्ञा में यदि कोई प्रमाण 
है, तो उस प्रमाणरूप बाह्य भावपदार्थ के होने से वाद्य मावपदा्थों का भमाव लिझ न होगा 
और यदि उक्त प्रतिज्ञा में कोई प्रमाण नहीं है; तो प्रमाणरद्दित होने से पूर्॑पक्षी के मत ले संसार 
के रुम्पूणं बाद्य भावपदारों के अभाव की सिद्धि नहीं हो सकेगी ॥ ३० ॥ 


पटादि बाह्य अवयवी पदार्ों का 


न] स्थायदर्शनस[ झ० ४, आ० ३, स्‌ू० ३१-३२ 


प्रमाणानुपपत्त्युपपत्तिभ्याम्‌ | यदि सब नास्तीति प्रमाणमुपपग्मते ? सर्व 
नास्तीस्येतव्याहन्यते | अथ प्रमाणं नोपपद्यते ? सब नास्तीत्यस्य कथ॑ सिद्धि: | 
आअथ प्रमाणमन्तरेण सिद्धि: ? सर्वमस्तीत्यस्य कं न सिद्धि: ॥ ३०॥ 
स्वप्नविषयाभिमानवदयं प्रमाणप्रमेयाभिमानः ॥ ३१ ॥ 
मायागन्धर्वनगरस्ृगठ॒ण्णिकावा ॥ ३२॥ 
यथा स्वप्ने न विषयाः सन्त्यथ चाभिमानों भबति एवं न प्रमाणानि 
प्रमेयानि च सन्त्यथ च प्रमाणप्रमेयाभिमानो भवति ॥ ३१॥ ३२॥ 


(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धास्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-श्स प्रकार पूर्वोक्त 
औक्तियों के दिखाने के कारण पूव॑पक्षी की सम्पूर्ण वाद्य भावपदाथथ नहीं हैं, यह प्रतिज्ञा सिर नहीं 
होती । ( श्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )-अमाण के न होने तथा दोने से | क्‍योंकि यदि सम्पूणे 
सावपदार्थ नहीं है, इसमें प्रमाण है, तो उस प्रमाणरूप वाह्य भावषदां के होने के कारण सम्पूर्ण 
सावपदाव॑ नहीं है. यह विरुद्ध दो जाता है और यदि प्रमाण नहीं है तो सम्पूणं भावपदारं नहीँ हैं 
यह बिना प्रमाण के यद वैसे सिद्ध होगा और यदि बिना प्रमाण के सम्पूर्ण भावपदार्थ नहीं हैं यद 
सिद्ध हो तो सम्पूर्ण संसार के मावधदाथे हैं यही क्यों न सिद्ध होगा ॥ ३० ॥ 

छिडान्ती ने जो 'प्रमाण को उपपत्ति तथा अनुपपत्ति से सम्पूणं भावपदायों का अभाव सिद्ध 
नहीं दो सकता” यद्द कद्दा था उस पर विशानवादी के मत से सूत्रकार दो सूत्रों आदि में पुनः 
आपत्ति दिखाते हैं-- 

पद॒पदार्थ--स्वप्नविषयाभिमानवद्‌ र स्वप्न में देखे हुए मिश्या विषयों के सत्वरा के 
अमिमान के समान, अय॑ 5 यह ( संसार में प्रसिद्ध ), प्रमाणप्रमेयामिमानः «यह प्रमाण है, यह 
अमैय है? इत्यादि अमिमान ( मिथ्याश्ञान ) होता है ॥ ११॥ 

पद॒पदार्थ--मायागस्पर्रनगरशृगतृब्णिकावद वा 5 अथवा माया से गन्धवों के नगर के दिखाई 
चढ़ने अथवा औष्मऋत में सूर्य के किरणों को जरू की थारा समझने के समान ॥ ३२॥ 

सावाथ--सिद्धान्ती के दिखाया हुआ प्रमाण तथा प्रमेयपदार्थों का सद्भाव वास्तविक नहीं है, 
'डिन्‍्त॒ केबल अनादि विषय-बासना के द्वी कारण है। जिस प्रकार स्वप्न में विषय न दोने पर भी 
डबल कल्पनामात्र से विषय प्रतीत दोते हैं, जिसले माबिक मिथ्यासत्तवाले प्रमाण प्रमेयमाव 
होने के कार? बाढ्य विषयश्ञान दी नहीं सत्य हैं. और उसके विषय वाद्य पदार्थ वास्तविक नहीं हैं, 
यह स्लिद होता है । मिथ्याशान मी वास्तविक ज्ञान के कारण हो।ते हैं यह प्रथमसूत्र का आशय है। 
'ह्वप्न के ्वान में देस़ा होने पर मो जागरित अवस्था के जो शान हैं-“कलश, स्तम्म इत्यादि 
उनमें क्या दुआ, क्योंकि वे स्वप्नशान से भश्यन्त विलक्षण हैं! इस शंका को दूर करने के छिये 
विज्ञानवादी का द्वितीय सूत्र है कि माया से गन्ववों का नगर देखना तथा गरीष्मऋत में सूबे 
किरणों को अलथारा समझना, इत्यादि जागरित अवस्था के भी ऐसे हजारों शान दिखाई देते हैं-- 
अतः ये कल, स्तम्भ इत्यादि ज्ञान भौ उनसे विरक्षण नहीं हैं, अतः इसके विषय बाह्य पदाये 
मिथ्या हैं यद सिद्ध होता है ॥ ३१-३२॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार दोनों पूर्प्षसूत्रों की व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार 
स्वप्नावस्था में विषय नहीं रहते मो उनका अभिमान (मिथ्याशान ) द्वोता है। इसो प्रकार 
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देत्वभावादसिद्धिः ॥ ३३॥ 
बिषयाभिमानवत्ममाणप्रमेयाभिमानो न पुनजौगरितान्ते विषयो- 
त्यत्र द्ेतुनोस्ति | द्वेत्वभावादसिद्धिः | स्वप्नान्ते चासन्‍्तों विषया 

उपलभ्यन्ते इत्यत्रापि हेत्वभावः। प्रतिबोधेउनुफ्लम्भादिति चेत्‌ ! प्रतिबोध- 
विषयोपलम्भादप्रतिषेघः | यदि प्रतिबोधे उनुपल्नम्भात्स्वप्नें बिघया न सन्तीति ९ 
तहिं ये इमे प्रतिबुद्धेन बिषया उपलभ्यन्ते उपलम्भात्सन्तीति। विपर्यये हि. 
लौकिक न्यवद्वार से सिद्ध प्रमाण तथा प्रमेय पदाथे भो वस्तुतः नहीं हैं, किस्तु उनमें यह प्रस्वक्षादि 
पमाण हैं, ये आत्मादि प्रमेय पदाथे हैं, ऐसा अभिमान ( मिथ्याज्ञान ) होता है ॥ ३१-३२ ॥ 
उपरोक्त पूर्क्ष का खण्डन करते हुए सिद्धान्तों के मत सै सूत्रकार कहते हैं-- 
पद्पदार्थ-द्ेश्वामाबात्‌  देतु न होने से, असिद्धिः ० पूववपक्षी का मत सिद्ध नहीं हो 
सकता ॥ ३३॥ 
आवार्थ--स्वप्न विषय के ज्ञान के समान न रहने वाले जागरित भवस्था के ज्ार्नों में मो 
जागरित अबस्था के प्रतोत होने वाले विषयों में अमिमान ( मिथ्याज्ञान ) ही होता है दे उपरोक्त 
यूव॑पक्षो के कथन में कोई देत ( साधन ) नहीं है, अतः पूर्पक्षिमत सबंधा असंगत हैं ॥ ३३॥ 
(इसी आशय से माध्यकार सिद्धान्तिसूत्र की ध्याख्या करते हैं कि)--स्वप्न के बोच में 
वास्तविक विषयों के न दोने पर भी उनका जैसे अभिमान होता है उसो प्रकार संसार में 
दोनेबाला 'यह प्रमाण है, यह प्रमेय है! इस्यादिक भो केवक अभिमान है, नकि आगरित अवस्था के 
अध्य में वास्तविक विषयों के ज्ञान के समान सत्य है, ऐसा कइने में कोई साथक हेतु नहीं है 
अतः पूर्वपक्षी का सम्पूर्ण संस्तार ब्यवह्दार मिथ्या है, यह कहना अस्तंगत है अर्थात्‌ संसार में 
इनेवाला प्रमाण और प्रमेय पदार्थों का ज्ञाल स्वप्नशान के समान मिथ्या है बाग्रतावस्थाके 
समान सत्य नहीं है ऐसा कहने में कोई विशेष साधक नहीं है। ( यदि 'प्रमाथादिज्ञान मिथ्या दें 
जुद्धि ( ज्ञान ) दोोने से स्वप्नशान के समान श्स भनुमान से संसार के सम्पूण प्रमाण प्रमे 
ज्यवद्ार में मिथ्यात्व को सिद्धि दो सकती हैं? ऐसा पूर्वपक्षी कहे तो इसके उत्तर में आगे माष्यकार 
कहते हैं कि )-स्वप्नावस्था में भो विषयों को न र६ने पर हो उपलब्धि (शान) होता है, 
देसे पूबंपक्षी के कथन में मौ कोई साषक देतु नहीं हैं। यदि 'जागरित अवस्था में स्वप्न में देखे 
इुए विषयों को प्राप्ति नहीं होतो इसौसे सिद्ध होता है, कि स्वष्नावस्था में देखे रिपषय भिथ्या हैं” 
तो प्रतिबोध ( जागराबस्था ) के विषयों का निषेष न द्ोने से, उन जागरावस्था से विषयों का 
नियेष नहीं हो सकता । अरथांद यदि जागरावस्था में स्वप्न के देले विषयों की प्राप्ति न होने के 
कारण स्व॒प्नावस्था में विषय नहीं हैं यह सिद्ध दोता है, देसा पूरपक्षी का आशय हो तो, ओो यह 
जगे हुए प्राणि को विषयों कौ उपलब्धि ( प्राप्ति ) होती है, उस उपलब्धि से यह सिद्ध होता है कि 
ज़ागराबस्था में विषयों कौ सत्ता है। ( तथा जागरित अवस्था में विषयों को उपलब्धि मिध्या 
होती है. इसमें ब्यापात भी भाता है, क्योंकि पूवपक्षी के विपरोत सिद्ध करने से हेतु का सामर्ब्य 
है । अर्थात्‌ पूर्वपक्षो के विषयों को अभाव सिद्ध करने के हिये स्वप्नज्ञान का दो दृष्टाल्त दिया ] 
जो उपरोक्त प्रकार से जागरावस्था के विषयों में सत्ता सिद्ध करता है। अतः पूरपक्षों के प्रतिषा के 
विरुद अर्थ का बद साधक हो रहा दै )--क्योंकि स्वप्नशान को अवयाथें मानने को इच्छा करने 
बाछे को बिना बाधक के उसके सिद्धि न दोने के कारण जागरित अवश्था के ज्ञान को दो उसका 
जाधक मानना दोगा | यद जागरतज्ञान यदि सत्य न हो तो स्वप्नज्ञान का बाधन नहीं कर सकेगा, 


[झ० ४, आा० २, सू० इर३े-रे४ 


कि] न्यायदर्शनस 


हेतुसामर्थ्यम्‌ | उपलम्भाभावे सत्यनुपलम्भादभावः सिद्धायति, उभयथा त्वभावे 
नानुपल्लम्भस्य सामथ्येमस्ति, यथा प्रदीपस्याभाबाद्र॒पस्याद्शनमिति, तत्र 
आवेनाभावः समर्थ्यते इति। स्वप्नान्तविकल्पे च हेतुवचनम्‌ | स्वप्नविपया- 
भिमानबदिति ज्ुबता स्वप्नान्तविकल्पे हेतुब्रोच्यः। कब्रित्स्वप्नो भयोपसंहित:, 
कश्रित्प्रमादोपसंहितः, कश्मिदुभयब्रिपरीतः, कदाचित्स्वप्रमेब न पश्यतीति | 
निमित्तवतस्तु स्वरप्तविषयाभिमानस्य निमित्तविकल्पाहिकल्पोपपत्ति: ॥ ३३ ॥ 


स्मृतिसझूल्पवच्च स्वमविषयाभिमानः ॥ ३४ ॥ 


अतः जागरावस्था के ज्ञान को सत्य मानना हो पड़ेगा । ( 'क्या उपलब्धि न दवोना कमो भो विषयों 
के अभाव को सिद्धद्वी न करता!” इस झंका के समाधान पें भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-- 
जिस पदार्थ के उपलब्ध होने से उसको सत्ता सिद्ध ढ्ोती है, उसो की उपलब्धि न होना उसको 
अविद्यम/नता को सिद्ध करता है। ( यदि “जिस प्रकार उपलब्धि न दोने से असख्वता सिद्ध होती 
है, उसी श्रकार उपलब्धि से भी असत्ता क्यों नहीं सिद्ध हो सकती !! इस शंका के सम|धान में 
आध्यकार आगे कहते हैं कि )--बदि दोनों से ( उपलब्धि तथा अलुपलब्धि ) से पदार्थों का अमाव 
सिद्ध हो तो अनुपलबब्धि ( अभाव ) को सापन सामथ्ये हो न द्वोगा । क्योंकि जिस स्यछ में दोपक 
नहीं रहता बढोँ अन्धकार में रूप नहीं दिखाई पढ़ता यद देखकर रूप को न दिखाई पढ़ने के सापन 
ें सामथ्यें दौपक के लमाव में तमों सिद्ध दोगा, जब कमो दोपक के रइते रूप को देखने वाले को 
सा शान दो--फि 'वदि दौपक दोता तो रूप दिखाई पढ़ता” । यह बुद्धि दोपक तथा रूप की कहो 
सत्ता मानने बिना नहीं दो सकतो, इस कारण प्रदौष और रूप को सत्ता हो प्रदोष के अभाव में 
साम्य दिखाई पड़ती है। अतः पूर॑पक्षी छा स्ेधा विषयों का अभाव सिद् करना असंगत है। 
( कृवपक्षमत का दूसरा खण्डन करने के हिये देतु देते हुए भाष्यकार आगे कहते हैं कि )-- 
स्वप्नावस्था के विकल्प के विषय में हेतु भी देना होगा, भर्थाद स्वप्न के विषयों में मिथ्याशञान 
होता है ऐसा कहने वाले पृरवपक्षों को स्वप्न के ज्ञान विचित्र-विचित्र होते हैं ऐसा कहते भी कोई 
हेत देना पड़ेगा । क्योंकि किसो स्वप्न में भय होता है। किसी में मानन्द और कोई स्वप्न भय, 
आनत्द दोनों नहीं होते, और कमो-कमी स्वप्न ही नहीं दिखाई पढ़ता। ( यह पवंपक्षी के सत में नहीं 
बन सकता और सिद्ास्ती के मत में वन सकता है क्योंकि कारण वाला स्वप्नशान के विषर्यों के 
अभिमान में कारणों के विचित्रता से विचित्रता बन सकता दे, अर्थाव सिद्धान्ती के मत में 
जागरावस्था के ज्ञानों के समान स्वप्नावस्था के भी श्नों में स्वह्प से विमान ही कारण होते हैं, 
उसकी विजित्रता से ज्ञान में भी विचित्रता हों सकतो है और स्वप्नशान की विचित्रता कदाचित 
(करिसो-किसी समय) होने के कारण, निमित्त वाली होती है भ्रतः उसमें कारण की विचित्रता अवश्य 
माननी दोगी, जिससे विषयों की स्वप्नसिद्ध होने के कारण संसार में कोई पदाये नदी है बढ 
पूर्वपक्षी का कपन वाचित हो जाता है॥ श१॥ 

स्वप्नज्ञान भी सद विषय हो में होता है इस विषय में सिद्धान्तिमत से सूतकार साथ 


दिखाते हैं: 
चद॒पदार्थ--स्ट्ृति संकब्पत्वत च>स्मरण तथा संकल्प (इ5छा) के समान, स्वम्विषयामिमान/र 


स्वमज्ञान के विषयों का अमिमान द्वोता है ॥ ३४ ॥ 


बाह्या्थभज्ञनिराकरणप्रकरणम्‌ ] खभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ चछछ, 


पूर्वोपलब्धविषयः, यथा स्मृतिश्च सझुल्पश्न पूर्वोपलब्धविषयौं न तस्य 
प्त्याख्यानाय कल्पेते, तथा स्थप्ले विषयप्रहणं पूर्थोपलब्धबिषयं न तस्य 
सअत्याख्यानाय कल्पते इति। एवं हृष्टविषयश्र स्वप्नान्तो जागरितान्तेन। यः 
झुप्तः स्वप्न पश्यति स एबं जाम्रत्स्वप्नदर्शनानि प्रतिसन्धत्ते इद्मद्राक्षमेति। 
तत्र जाप्रदूबुद्चिवृत्तिवज्ञात्स्वप्नविषयामिमानों मिथ्येति व्यवस्तायः | सति च 
अतिसन्धाने या जाप्रतों बुद्धिवृत्तिस्तद्शशादययं व्यवसाय: स्व॒प्नविषयाभिमानो 
सिथ्येति | उभयाविश्ञेप तु साधनान्थक्यम्‌ | यस्य स्वप्नान्तजागरितान्तयोर- 
विशेषस्तस्य स्वप्नविषयामिमानवदिति साधनमनर्थक तदाश्रयप्रत्याख्यानात | 
भाव।थथ--जिस प्रकार स्मरण, ज्ञान, एवं संकल्प ( इच्छा ) पूर्कराकू में अनुभव किये विषयों 
में ही होतो है, उसो प्रकार स्व£ देखने के समय जो स्वप्न के विषयों का यह थोड़ा है; बह दाबी है 
ऐस्ला अमिमान द्ोता है वह भौ पूबंकाल में जागरावस्था में अनुभव किये उक्त विष्थों का 
ही द्ोता है ॥ १४ ॥ ८ 
( इसी आझय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को सूत्र के अवशिष्ट अपेक्षित विषय को पूर्ण करते 
हुए ब्याख्य। करते हैं कि )--स्मरण तथा संकल्प के समान स्वप्न के विषयों का भमिमान पूव॑ंकाल 
में अलुभव किये डी विषयों में होता है। जिस प्रकार #लान्तर में होने वाला विषयों का स्मरण 
तथा संकल्प ( इच्छा ) पू्वकाल में अनुभव किये हुए हो विषयों में होते हैं, अतः स्मरण तथा" 
संकल्प पूर्व में जाने दुए विषयों का अभाव सिद्ध नहीं कर सकते, उसी प्रकार स्वप्नावस्था में भौ 
विषयों का अदण होना पूर्वकाल में जागृत अवस्था में अनुमबव॒ किये विषयों में होने के कारण 
उन पूंकाल में अनुभव किये हुए विषयों का'अभाव सिद्ध नहीं कर सकते। इससे बह सिर 
दोता है कि--जागराबस्था में देखे हुए विषयों का ही स्वप्नावस्था में दर्शन होता है; जहः 
स्वमावस्था भी देल्ले हुए विषयों में दोती है। क्योंकि जो झ्प्त ( सोयाडुआ ) प्राणी स्वम देंखता' 
है, बद्दी जागरावस्था तथा स्वप्ावस्था का 'यह मैंने देखा था? ऐसा अनुसंधान करता है। स्वप्न 
उससे जागरावस्था के विषयों के ज्ञान के कारण स्वमावस्था के विषयों में अमिमान होता है 
कि यह देखा दुआ स्वप्न मिथ्या ( अस॒त्य ) था। इस प्रकार के अनुसंधान के होने के कारण जो 
जागनेवाले प्राणी को विषयसम्बन्धी शान के ब्यापार दोते हैं उनके कारण ही।'स्पम में देखे 
हुए विषयों का ज्ञान मिथ्या है? ऐसा स्वप्जश्ञान विषयों में निश्चयरूप मिथ्या भमिमान होता है 
भर्थात्‌ जागरावस्था में स्वप्न में दृष्ट का उपरोक्त अनुसंधान कर जब शान होता है कि--'नो मैंने 
नगर, विमान आदि स्वप्न में देखा था वह सब मैं अब जागरावस्था में नहीं पाता हूँ? देसा शान 
होता है. तभी वह प्राणी स्वप्नशान को मिथ्या या ऐसा निश्चय करता है। ( स्वप्नशञान के 
समान जागराबस्था के शान को भो मिख्या मानने में दोष दिखाते हुए माभ्यकार भागें कहते 
है कि )--यदि दोनों '( स्वप्नशान तथा जागरावस्था का ज्ञान 3) समान हो तो स्वप्नविषया- 
के समान यद् साधन ब्यथथ होगा। क्योंकि जिस पूर्पक्षो के मत में स्वप्नाइस्था तवा 
जागराबस्था में कोई विशेष नहीं दै उसका 'स्वप्न के विषय के अमिमान के समान! यह सिर 
करना व्यर्थ है, क्योंकि उसके आधार विषय ही को वह नहीं मानता अर्थात जागरावस्था के शान 
के विषयों के मिथ्या ऐने में स्वप्नशान के विपय को सह होना हं। पू॑पक्ष का ऐत विवश्ञित है; 
किम्तु यदि स्वप्नज्ञान और जागरित अवस्था के झानों के मिथ्या क्षोते में कोई विशेषता न हो तो 
३७ न्‍्या० ३ 


७७ स्थायदर्शनस[ अ० ४, आ० २, सू० ३३-३४ 
अतरस्मिस्तदिति क्ञ॒व्यवसतायः अधानातयः । अपुरुषे स्थाणों पुरुष इति 
ड्यबसायः स प्रधानाभ्रयः, न खलु पुरुषेउनुपलब्बे पुरुष इत्यपुरुपे व्यबसायों 
अब॒ति, एवं स्व॒प्नविषयस्य व्यवसायो हस्तिनमद्राक्ष॑ पबंतमद्राक्षमिति प्रधाना- 
अयो भवितुमहंति ॥ ३४ ॥ 
एबं च सति-- 


मिथ्योपलब्धिविनाशस्तचज्ञानात्स्वप्रविषयाभिमानप्रणा- 


शवत्यतिबाधे ॥ ३५ ॥ 


स्वप्न विषय का साइक्य सापक हो नहीं हो सकता, क्योंकि जितने मिव्याज्ञान होते हैं उनका 
कोई न कोई सत्यशान आश्रय द्वोता है, जिसकी अपेक्षा से वह मिथ्या द्वोता है, जो उसका प्रधान 

कहता है--जागरावस्था के शान की अपेक्षा से हो स्वष्नशान मिथ्या दोते हैं, अतः यदि जगरावस्था 

का ज्ञान मी स्वप्नावस्था के समान मिथ्या हो तो, स्वप्नशान के मिथ्या होने के आषार के न होने 

से उक्त साथन में सामथ्यें न होगा । ( मिथ्याधान स॒त्यशान कौ अपेक्षा करता है, इसो विषय 

को आगे माध्यकार स्पष्ट करते हैं )--उससे मिक्ष में उसका ज्ञान दोना रूप निश्वय ( उसमें उसका 

आन होना ) रूप प्रधान (मुख्य) के आशय से दोता है। जिस प्रकार पुरुष से मिन्न स्थाणु ( ढूंढ ) 

में यह पुरुष है यद जो मिथ्याघ्षान दोता दे वह वास्तविक पुरुष में पुरुषशञानरूप प्रधान को- 
आखय करता है, क्योंकि जिसे पुरुष का शान नहीं है उस प्राणी को पुरुषमिन्न दृक्ष में यह 
अुरुष है? देसा मिथ्याक्ञानरूप ब्यवसाय (निश्चय ) नहीं द्ोता। इसी प्रकार स्वप्नावस्था में 
देखा हुआ 'मैंने हाथी देखा, पर्वत देखा” देसा मिथ्याश्ञान भी गिना जागरावस्था में वास्तविक 
देखे हुए दवायी, पव॑त मादि ( सत्य ) प्रधान के आअय से दी दो सकता है । अर्थाव जिसने कमो 
आ सभ्चे दवायी तथा पर्वत को 'न देखा दो उस्ते कभी मिथ्या हाथो तथा पव॑तों का सवप्नावस्था 
में ज्ञान नहीं होता। इसी कारण वार्तिककार ने कटा है-समो ज्ञान मिथ्या है, ऐसा 
कदनेवाले को उप्तके प्रधान का प्रक्ष करना दोोगा--क्योंकि बिना प्रधान ( सत्य ) के मिथ्याशान 
नहीं होता ॥ ३४॥ 

( बदि मासशान भी सद पदार्य को विषय करे तो उसका प्रतिवन्‍व कैसे होगा ! हस बंका के 
समाबान को करते हुए भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र का अवतरण देते हैं कि )--ऐसा दोने पर मिख्या- 
आन को सत्वशान की अपेक्षा न दोने पर-- 

पद॒पदार्थ--मिव्योपलब्धेः ७ मिथ्याशान का, विनाशः-नाश् होता है, तत्वशानाद 5 सत्वशान 
से, स्वप्नविषयामिमानप्रणाशवत 5 स्वप्नावस्‍्था के विषयक्षान के अमिमान के नाश के समान, 
अतिवोधे-जागरावस्था में ॥ ३५ ॥ 

भआावार्थ--ढँचे वृक्ष को मनुष्य समझना यदद मिथ्याज्षान है और वृक्ष को शक्ष सा यह, 
सत्वज्ञान है, इस सत्यश्ञान से मिव्याज्ञान नष्ट होता है नकि वृक्ष और मलुष्यरू हे किस 
प्रकार जायरावस्था के शान है स्वप्न से देखे विषयों का मिध्याधान निरस दोता के नके 
सामान्य विषयरूप पदार्थ निवृत्त द्वोता है, इसी प्रकार माया से गंधवेंनगर देखना तथा 
ओष्मऋतु में सूर्य के किरणों को जछ समझनारूप सृगतृष्णा में मी जो गंधवैनगर न॒ रहते गन्वव- 

- जगर समझना, जल के न रइते जठ समझनाहय मिव्याशान होते हैं; उनमें मो उपरोक्त प्रकार से 


बाह्याथभज्ञकिराकरणप्रकरणम्‌ ] समाष्यहिस्दीब्यास्योवेतम पणर 


स्थाणौ पुरुषोष्यमिति व्यवसायो मिथ्योपलब्धिः अतस्मिस्तदिति 
ज्ञानम , स्थाणों स्थाणुरिति व्यवसायस्तत्त्वज्ञानं तक्वज्ञानेन च मिध्योपलब्धि- 
निंव्ष्यंते, नार्थ: स्थाणुपुरुषसामान्यलक्षण:, यथा प्रतिबोघे या ज्ञान्वृत्तिस्टया 
स्वप्नविषयाभिमानों निवत्येते नार्थों बिषयसामान्यलक्षण:, तथा मायागन्धर्व- 
नगरसगत्ष्णिकाणामपि या बुद्धयो5तस्मिस्तदिति व्यवसायास्तत्राप्यनेनैव 
कल्पेन मिथ्योपलब्धिविनाशस्तत्तज्ञानन्नार्थप्रतिषेध इति | उपादानवच्च माया- 
दिए मिथ्याज्ञानम्‌ । भ्रज्ञापनीयसरूपं च द्रव्यमुपादाय साधनवान्परस्य सिथ्या- 
ध्यबसायं करोति सा माया, नीहार्रश्नतीनां नगरसरूपसन्निवेशे दूराज्नगरबुद्धि- 


वास्तविक (सत्य) ज्ञान से मिव्याज्ञान का नाशमात्र दोता है, नकि उससे ब्रक्ष पुुषादि रूप 
पदार्थ का अमाव है यद सिद्ध द्वोता है ॥ ३५॥ 

( इसी गाशय से भाध्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्यो, करते हैं कि )--डँचे वृक्ष में यह मलुध्य 
है देसा भिव्याशान द्वोता है--जो मलुष्यमिन्न इक्ष में इंक्ष हैं ऐसा अस कहाता है और इक्ष को 
डृक्ष समझना यह तत्वशान ( वास्तविक ) शान द्ोता है। जिस तथशान से भिव्याज्ञान निशत्त 
दो जाता है नकि वृक्ष तथा पुरुषरूप सामान्य पदार्थ । जिस प्रकार बागरित अवस्था में नो शान 
का ब्यापार द्वोता है, उससे स्वप्नावस्था में देखे दुए विषयों का अमिमान ( अम ) दूर दो जाता कै 
नकि वास्तविक विषय ( पदार्थ ) रूप सामान्य पदार्थ निदृत्त होता है तथा माया से माया बाले 
(जादूगर ) के दिखाये हुए गन्बब॑नगर एवं ग्रौष्म ऋतु के सूकिरणों को जलूबारा समझना, 
यह जो शन्थवेनगर के न रहते गन्थवंनगर जानना तथा सूर्यकिरण में जल न रहते जछू 
समझना, यह भौँ उससे भिन्न में उसको जाननारूय मिथ्याशान होते हैं, इनमें भी इसी प्रकार 
से तसज्ञान से मिथ्याश्ान का ही नाश होता है, नकि पदा्थोंका अमाव सिद्ध होता है। 
अर्थात भिव्याशान को बाह्य विषयों को न लेकर दो, त्वशञान ( ययायंज्ञान ) में बाह्य पदार्थ 
विषय नहीं हैं यह पूवपक्षी सिद्ध करेगा। तत्तज्नान में मी बाह्य पदार्थ विषय नहीं ढोंगे बह तो. 
बाधक से दी सं होगा । और वह बाषक शुक्ति (सौप ) में रजत ( चोदो ) का अम होने में, 
सौप में समझे द्वए चोंदी के अम को हो निशुत्त करता है, नकि भागे चमकने वाले सौप को। 
इस कारण वाधक के कारण भो मिथ्याशान बाह्य विषयों को विषय आलंवन (सहारा) नहीं 
करता, अतः धूव॑पक्षो का स्वप्न के समान यह रष्टन्त साध्य से विकल ( रृदित ) होने के कारण 
संगत नदी दै। ( इस प्रकार स्वप्नशान में जागरावस्था के खत विषय दो विषय ढोते हैं यह 
सिद्ध करने के पश्चात मायाश्ञान मौ सद पदायों के हो विषय करता है यद दिखाते हुए माष्यकार 
आगे कहते हैं कि )--माया से गंभवैनगरादि देखने में भौ जो मिथ्याश्ञान होता है यह भो सद 
कारणवाला दी शोता है। दिखाई पड़ने योग्य के समान रूप बाले द्रव्य को लेकर दो साधनवाल्य 
(मायावी परुष ) दूसरे को मिथ्याक्ान कराता है उस्ते ही माया कहते हैं। अर्थाव माया करने 
बाल मनुभ्य जिस पढायें का मिव्याशान दूसरे को कराने की इच्छा करता है, उसके समान किसी 
न किसी पदार्थ को छेकर हो इकट्ठा को सामग्री से उस पायें में दूसरे पदार्थ के श्ानरूप 
मिख्याक्ञान को उत्पन्न करता है, इस कारण यहाँ भी ज्ञान के मिथ्या होने पर भी इसका आधार 
पदार्थें सत दी होता हे यह भाष्यकार का आशय है। ( इस प्रकार मायिकशञान में सत हो पदार्थ 
विषय दवीता है 3 लिद करने के पश्चाद गन्धवेनगर के मार्ग में मौ सद ही पदार्थ विषय होता 
है यद सिंड करते दुए भाष्यकार पृष्टन्त देते हैं कि )--भाकाश में नौहवार ( ओोस) अपवा 


चडण क्‍्यायद्शनस.[ अ० ४» आ० ३, सू० ३५-३७ 


झूत्पद्यते, बिपरयये तदभावात्‌ | सूर्यमरीचिषु भौमेनोष्मणा संसष्टेषु स्पन्दमाने- 
पूदुकबुद्धिंबति सखामान्यप्रहणात्‌ , अन्तिकस्थस्य॒बिपयंये तदभावातू | 
कचित कदाचित्‌ कस्यचिच्व भावाज्नानिमित्त मिथ्याज्ञानम्‌ , दृ४ च बुद्धिदेत 
आयाप्रयोक्‍तुः परस्य च, दूरान्तिकस्थयोगन्धर्वनगरझूगतृष्णिकासु, सुप्रश्नति- 
बुद्धयोश्व स्वप्नविषये, तदेतत्सर्बस्याभावे. निरुपाख्यतायां निरात्मकत्वे 
नोपपद्मयते इति | ३५ ॥ 


बादल के समुदाय में नगर के रूप की रचना दिखाई पढ़ने से दूर से देखनेवाले को यह नगर है 
रेसा शान द्वोता है, क्‍योंकि आकाश में नोहार, वादक इत्यादिकों के न रइने पर नगर बुद्धि नहीं 
होती । अतः आकाश में रहनेवाले बादक की विशेष स्थिति के कारण होनेवालों नगरबुद्धि 
भी सद॒ दी पदार्थ को विषय करती है। ( इसी प्रकार सूर्यकिरणों में जछथारा का मिथ्याशान 
मी सव दी पदार्थ को विषय करता है यद्‌ सिद्ध करते हुए माध्यकार आगे कहते हैं कि )-थ्रथ्वी को 
अखर उष्णता से मिले हुए उस सूर्य की किरणें हिलती हुई दिखाई पढ़तों हैं, इनमें हिलनारूप 
सामान्य थम के कारण यद्‌ जरूपारा है ऐसा भ्रम द्वोता है, क्योंकि समोष रहने पर देसी सूबे- 
किरणों से जल का भ्रम नहीं द्वोता । अर्याद जैसे जछ की तरंग दिलतों हुई दिखाई पढ़तो हैं वैसे ही 
सूर्थ को किरण मो इस साइश्य के कारण सूदेकिरणों में जल का अम दोता है, क्‍योंकि इसके 
विपरीत यदि देखनेवाछा समीप द्यों तो सूर्यकिरणों में जल का भ्रम नहीं दोता, इससे सिद्ध 
होता दै कि मस्भृमि में सूयंकिरणों को जछ समझना इस जम का भी सत्य हो पदाये विषय 
है नकि अस्त पदाये ( इसी प्रकार मिथ्याक्षान में सत दो पदार्थ निमित्त होता है--इस विषय 
में दूसरा कारण भाष्यकार आगे दिखाते हैं कि )--किसी शी स्थान में, किसो दो समय में, किसी 
ही मनुष्य को मिथ्याज्ञान होता डै, इस कारण भी बिना निमित्त के मिथ्याज्ञान द्वोता दै यह 
जदों कद जा सकता | अर्थात यदि बिना निमित्त के असद विषय में दी मिथ्या्ञान हो, तो 
सर्वत्र मिथ्याश्ञान होने छगेगा, किन्तु ऐसा नहीं होता, इस कारण भी बिना निमित्त के मिध्याशन 
नहीं दो सकता। ( इसो विषय में दूसरा ढेत भाध्यकार देते हैं कि )--वह देखने में आता है 
कि साया का प्रयोग करनेवाले तथा दूसरे को जोदूर तथा समौप दो माया से गंधर्वनगर 
दिलाई पढ़ना तथा मस्मूमि की सूर्वकिरणों में जल्वारा का धान इनमें दो प्रकार से सिडि होतो 
है तथा निद्रावस्था में रहनेवाले और जागरावस्या में रहनेवाले मनुष्यों को मी स्वप्न के 
विषयों में दो प्रकार की वृद्धि होती है। अतः वह यह यदि संपूर्ग संसार के पदार्थों को ल माना 
जाव, तो अप्रसिद् होने तथा निरात्मक ( आत्मारहित ) होने पर नहीं वन सकेंगा। अर्थात्‌ यदि 
संसार में असद विषयों में प्राणिमात्र को एक आकारवाला हो शान होता है, किन्द मायादिजञानों 
में ऐसा नहीं है, क्योंकि माया से दोनेवाली माया में यथपि देखनेवाछों को यद्द सत्य है ऐसा 
ही ज्ञान होता है तथा माया करनेवाले को मैंने यह झूठा दिखाया है देसाआान होता है, 
इसी प्रकार गंपवेनगर, खृगतृब्णिका ( सूर्वकिरण में जलशान) में भो बधपि दूर रहनेवाले 
को भंपर्वनगर, जरूचारा आदि शान सत्य दी होता है, तथापि समौष रइनेवाले हे वैसा 
नहीं होता, इसी प्रकार सोये हुए मनुष्य को यद्यपि स्वप्न ज्ञान सत्य प्रतीत होता है तथापि 
जे हुए प्राभो को मुझे झठा ही स्वप्नशान हुआ था देसा शान होता है। अतः यदि संपूर्ण संसार 
जें अपने स्वरूप से रहित संपूर्ण पदार्थ असद दो रुबंदा दों, तो उपरोक्त दोनों प्रकार की वढ़ियाँ 
(जान ) न ोंगे। अतः संपूर्ण पदार्थ मात्र का मिपेष करना,पूरपक्षी क सवा असंगत है ॥३५॥ 


बाह्यार्थभज्ञनिराकरणश्रकरणम्‌ ] स्रमाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस बट 


बुद्धेश्ेवं निमित्तसद्भावोपलम्भात्‌ ॥ ३६ ॥ 
मिथ्याबुद्धेश्चार्थवद्भ्रतिपेध:। कस्मात्‌ ? निमित्तोपलम्भात्‌ सद्भावोपहस्भाव | 
उपलब्यते मिथ्याबुद्धिनिमित्त मिथ्याबुद्धिश्ष प्रत्यात्ममुत्पन्ना गृह्मते संवेदत्वात्‌+ 
तस्मान्मिध्याबुद्धिरप्यस्तीति ॥ ३६ ॥ 
तच्चग्रधानमेदाब्व मिथ्याबुद्धेद् विध्योपपत्तिः ॥ ३७ ॥ 


(इस प्रकार केबल बाह्य पदार्थों को न माननेवाले विज्ञानबादौ के मत का ख़ण्डन करने 
के पश्चात “संपूर्ण शल्य दी तत्त्व है? देसा माननेवाले माध्यमिक बौंड के मत का खण्डन करने 
के डिये प्रारंम करते हैं, क्योंकि माध्यमिक सर्वेश्नन्वतावादों बौद भिथ्यावद्धि के इशान्त 
से बाह्य पदार्थों का निषेष कर उसी इृष्टान्त से विज्ञान का भी अमाव सिद्ध करता हुआ 
मावमात्र सर्वधा विचार योग्य नहीं हैं, यद सिद्ध करठा है, उसके प्रति सिद्धान्तो के मत से 
सूत्रकार कइते हैं )-- 

पद्पदार्थ--इद्ें: च 5 और शान के, पर्व ० ऐसा ( निषेष नहीं हो सकता ), निमित्तसद्भावों- 
पलंमाव + निमित्त ( कारण ) तथा सत्ता छी उपलब्धि होने के कारण ॥ ३६ ॥ 

आावार्थ--प्रत्येक प्राणी को मिथ्याशान का अनुभव होता है, अतः मिथ्वाज्ञान के कारण 
सथा उसको सत्ता के उपलब्धि दोने से मो बाह्य पदार्थ के समान मिथ्वाज्ञान का निषेध नहीं हो 
सकता, अतः बाह्य पदार्थों के समान श्ञान को भो सत्ता है, यह सिद्ध होता है ॥ ३६ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--मिथ्वाशान का मौ 
बाह्य पदार्थ के समान निषेष नहीं हो सकता। ( प्रश्न )--कयों ! ( उत्तर )-मिथ्याज्ञान के 
निमित्त के उपकब्ध द्ोने से, तथा इसको सत्ता को भी उपलब्धि होने से। क्योंकि मिव्याजषान का 
निमित्त उपलब्ध होता है। कारण यह कि प्रत्येक प्राणों के भात्मा को मिख्याशान का अनुभव इज 
करता दे। ईंस कारण मिथ्याशान भी है। भर्थाद माध्यमिक बौद प्राणिमाश्र के अनुभव से सिद्ध 

मिथ्याज्ञान का खण्डन नहीं कर सकता--भतः मिथ्याक्ञान को भानने के कारण इसके आावाररूप 
बाह्म पदार्थों को भो उसे मानना हो पढ़ेगा॥ ३१६ ॥ 

( मिथ्याश्ञान का इृष्टान्त संपूे कानों में असत हो विषय होता है, अथवा सत विषय नहीं 
दोगा, यद सिद्ध नहीं कर सकता । इस आशय से सिद्धान्तिमत सै सूत्रकार कहते हैं )-- 

'पद॒पदार्थ--उस्वप्रधानमेदाद च ० तस्व(धर्मोस्वस्प) तथा प्रधान ( आरोप योग्ब ) एल दोनों 
का भेद ढोने ले भो, मिख्याबुदेः ७ मिव्याशान को; दैविध्योपपत्तिः 5 ययापंता तथा अयवायदा 
दोनों प्रकार दो सकते है ॥ ३७॥ 

भावार्थ--शक्षस्प तत्त ( धर्मों का स्वरूप ) तथा प्रधान ( आरोप करने योग्य ) पूरुप, इन 
दोनों 'का भेद होने के कारण, कॉँचाईरूप समान धर्म के ज्ञान से यह ढैँतरा मनुष्य है ढ्खा 
मिथ्याक्षान दोता हैं। इसो प्रकार ध्वजा कों टिट्ठी समझना, मट्ढो के ढेले को कपोत ( कबूतर ) 

समझना, यद भी मिध्याशान दुआ करता है। अर्यांत समान पके बात को ब्यवस्था बे 
समान विषयों में भिध्याज्ञान हुआ करता है। जिस माध्यमिक बौद के मंठ से संपूर्ण जगत सवभाव- 
रदित तथा रिस्मरदित, अप्रसिए असव है उसके मत में किसी में किसी का साइसय नही 

सकता, न उसके शान ले मिव्याक्षान हो दो सकता है॥ १७ ॥ शो 
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तच्त्व॑ स्थाणुरिति, प्रधानं पुरुष इति त्त्वप्रधानयोर्रोपादू भेदात्‌ स्थाणों 
पुरुष इति मिथ्याबुद्धिरुत्प्यते सामान्यग्रहणात्‌ | एवं पताकायां बलाकेति, 
लोष्े कपोत इति, न तु समाने बिषये मिध्याबुद्धीनां समावेश: सामान्यग्रहणा- 
व्यवस्थानात्‌ | यस्य तु निरात्मक निरुपाख्यं सब॑ तस्य समावेशः, प्रसज्यते | 
गन्धादौ च प्रमेये गन्धादिवुद्धयों मिथ्याभिमतास्तक्त्वप्रधानयों: सामान्य- 
अहणस्य चाभाबात्तत्त्वबुद्ध६थ एवं भवन्ति । तस्मादयुक्तमेतत्‌ प्रमाणप्रमेय- 
बुद्धयों मिथ्या इति ॥ ३७ ॥ 

इति द्वादशमिः सूत्रैबाह्यार्थभज्ञनिराकरणप्रकरणम्‌ 

दोषनिमित्तानां तत्त्वज्ञानादहझ्भारनिवृत्तिरित्युक्तम्‌ | अथ कर्थ तस्‍्त्वज्ञान- 

मुत्पद्यत इति 


(इसी आशय से माष्वकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--धर्मी का स्वरूप ऊँचा 
जृक्ष यह तत्त्व कह्दाता दै और प्रधान ( आक्षेप करने योग्व ) पुरुष है, इन तत्त्व तथा प्रधान दोनों 
का परस्पर गेंद दोने के कारण, अँचाईरूप समान र्म के भ्रदण से वृक्ष में 'यद मनुष्य है! 
देसा मिव्याज्ञान उत्पन्न होता है। इसो प्रकार श्रेत ( सफेद ) पताका में बरक ( बयुलों ) के पंक्ति 
(कतार ) का ज्ञान अथवा मिट्टो के ढेंले में कपोत है ऐसा मिव्याक्षान भी साइस्य के कारण 
इआ करता है। इससे यह सिद्ध दोता हैं कि समान धम्म के ध्रदण को वक्त प्रकार से ब्यवस्था 
होने के कारण दी समान विषयों में मिख्याज्ञानों का समावेश होता है, नकि भिन्न विषयों में । 
भर्थात मिथ्वाज्ञानों की साइस्य ग्रहण से व्यवस्था होने के कारण बिसमें जिसका साइक्य होता 
है उसों में उसका अमरूप मिव्थाज्ञान द्ोता है। इसी कारण मतुष्य के समान बृक्ष में शुक्तिका 
के सद्श रजत का अम नहीं दोता । ( जो वादा पदार्थों को नहीं मानता उसके मत में यह नहीं 
हो सकता, इस आशय से साध्यकार उपसंदार करते हैं कि )--निशके मत में संसार के संपूणे 
पदार्थ निरात्मक स्वभावशुल्व अप्रसिद्ध दी हैं, उसके मत में किसी का किसी में साइश्य न हो 
सकेगा और उसका श्ञान न होने के कारण भिथ्याश्ान भी नहीं बन सकेगा। (इस प्रकार 
झूप श्ानों का प्रतिपादन कर गंधादि छ्षानों का अतिपादन करते हुए आगे भाध्यकार कहते हैं 

कि )--गन्‍्ब, रस आदि श्वान योग्य ( प्रमेय ) पदार्थों के झानों को पू्॑पक्षों मिथ्याज्ञान मानता 
है, किस्द॒ उसमें तत्व ( प्मि स्वरूप ), और प्रधान ( आरोप योग्य ) इन दोनों के तथा उनके 
समान वर्मज्ञान के भी न होने के कारण गंधादि विषयों का शान तस्व ( ययार्थ ) ज्ञान हो है। 
अतः पूर्वपक्षी का 'संसार में संपूर्ण प्रमाण तथा प्रमेय का ज्ञान मिध्याज्ञान है? यह कइना सर्वा 
असंगत है। भर्थात पूरब॑पक्षी तो गंधादि विषयों के ज्ञानों को भो भिथ्याशान ही मानता है, किस्द 
ंबादि विषय हानों में उपरोक्त प्रकार से यया्ता तथा अयथार्धता ये दोनों प्रकार नहीं हैं, 
तथा उनमें एक विषय का दूसरे विषय से कोई मिध्याश्ञान का निमित्त साइइब भी नहीं हैं- इसत 
कारण गंधादि शानों में, वृक्ष में मनुष्य शान की समानता नहीं है, इस कारण यह मिथ्याजश्ञान 
नहीं किन्तु सत्य दो शान है यद सिद्ध दोता है॥ ३७॥ 
(५ ) तच्जज्ञान के विवृद्धि होने का प्रकरण 

(इस प्रस्तुत तत्त्वशान विशृद्धि के प्रकरण के विषय में उदयनाचार्य का ऐसा आशय है कि-- 

इस प्रकार प्रासंगिक वाह्यार्थ प्रकरण का समर्थन किया और परव॑ आदिक के प्रारंभ में दोष- 


तत्वज्ञानविषृद्धिप्रकरणम्‌ ] शमाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ पटड 


समाधिविश्वेषाभ्यासात्‌ ॥ ३८ ॥ 


स त॒ प्रत्याह्नतस्येन्द्रियेभ्यो मनसो धारकेण प्रयत्नेन घार्यमाणस्यात्मना 
संयोगस्तन््बबुभुत्साविशिष्ट:। सति हि तस्मिन्निन्द्रियार्थेपु बुद्धयो नोत्पथत्ते 
तद॒भ्यासबशात्तत्त्बबुद्धिरुत्पयते ॥ ३८॥ 

यदुक्त 'सति हि तस्मिन्‌ इन्द्रियार्थेषु बुद्धयो नोत्पद्यन्ते! इत्येतत्‌ू-- 
निमित्तता के प्रकरण में तत्वशान को उत्पत्ति होने में विशेष क्रम भी दिखाया गया, ढिस्तु 
इतने से हो ऋताथंता नहीं दो सकती, क्योंकि उससे साक्षात्काररूप मोद का नाश नहीं दो सकता। 
श्स कारण ऐसे तत्तशान के उत्पन्न होने पय॑न्त इसका अभ्यास करना चाहिये--यह दिखाने के 
हिये यह पंचम प्रकरण प्रारंभ किया जाता है। किन्तु वृत्तिकार का इस विषय में ऐसा मत है 
कि--'शास्त्र से होने वाला शान क्षणिक दोने के कारण उसका नाश द्लोने पर पुनः मिथ्याशानः 
की उत्पत्ति दोगो, क्योंकि ऐसा कोई ज्ञान नहीं है जो वासना सद्दित मिथ्याज्ञान को समूछ नष्ट 
कर दे? ऐसी शंका को उद्देशकर तस्वज्ञान के बृद्धि का प्रकरण प्रारंभ करना प्राप्त दोता है। 
“तस्वज्ञान विदृद्धि! अर्थात्‌ तत्वशान वासना--जिसके रहने पर मिव्याश्ञान का बत्वन्त नाश 
ह्वोता दी दै--ऐसा इस प्रकरण का वृत्तिकार ने भर्य माँ किया है। ( आगे भाष्यकार इस प्रकरण 
के अथै का अवतरण देने के छिये पूर्वोक्त विषय का स्मरण कराते हैं कि )--रागादि दोषों के 
निमित्तों का तत्तशान न होने से महझवर ( मिथ्याशान ) निषृत्त हो जाता है-वह पूरे पंथ में कह 
चुके हैं । ( इस पर पूवंपक्षी इस आशय से प्रइन करता है कि--तत्वझान कैसे उत्पन्न हों सकता 
है! क्‍योंकि शाखर अथवा युक्तियों से तत्वशान अइंकार ( मिथ्याशान ) को निवत्त नहीं कर 
सकता, कारण यह कि दोष के निमित्त झरीरादिकों के रहते जिन्हें तत्वधान इआ है उन्हें मौः 
पूवे के समान भह्ंकाररूप दोष हुआ करता है। प्रत्यक्षरूप त्त्वश्ान तो बिना उपाय के हो ही 
नहीं सकता । इसके प्रइन के उत्तर में सूधकार कहते हैं )-- 

'पद॒पदार्थ- समाषिविशेष/भ्यासाद > योगशासत्र में कद्दे हुए समाभिविशेष के न्यास 
होने से ॥ ३८ ॥ 

आवार्थ--योगशास्त्र के कद्दे हुए समाधिविशेष अम्याप्त से तस्वजशञान कंकार को समूक नह 

कर सकता है । मो समाधि संसार के विषयों से इन्दरियों को दटनेरूप अत्याहाए के द्वारा मन 
को एकाग्रतारूप धारण के प्रवक्ता से तसवजानप्ाप्ति को इच्छा से भात्मा का विशेष संगोग होता 
है, जिसके दोने पर इन्द्रियों में सांसारिक विषयों का श्वान उत्तननन नहीं ोता ऐसे समाविविशेष 
का अभ्यास करतेकरते ऐसा तत्वशान प्रत्यक्ष रूप दोता है जिससे पुनः मिध्याशान उस 
नहीं दोता ॥ १८॥ | 

( इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र कौ व्याख्या करते हुए समाषि शब्द का अर्थ दिखाते 

है कि )--शरिर्ों से प्रतोप ( उल्टे ) हटावे हुए किसो ढुृदय कमहादि रू प्रदेश में आत्मा के 
अपने स्थान में मन को पारणा करने के प्रयास से जो आत्मा और मन का पंयोग होता है कर 
तस्वज्ञान की प्राप्ति को इच्छा से होनेवाला समाधि कहलाता है। जिसके होने पर समावि 
बतेमान यदि प्राणियों को इम्द्रियों को सांसारिक विषयों में बुद्धि नहीं होती। देसे डपरोक्त 
समाधि में बारंवार अम्यास करने से प्रत्यकषहूए होने के कारण बासना हित मिध्याषान को 
समूल नष्ट कएने वाला तस्वशान उत्पन्न होता है ॥ ३८॥ 


अड्छ क्‍्यायदर्शनसख[ अ० ४, आ० २, सू० ३९-४० 


न, अर्थविज्ेपप्रावल्यात्‌ ॥ ३९ ॥ 


अनिर्छतो5पि बुदुध्युत्पततेनैंतद्यक्तप | कस्मात्‌ ? अर्थविश्ञेषश्रावल्थाद्‌ भबु- 
आत्समानस्यापि बुदुध्युत्पत्तिईा यथा स्तनवित्नुशब्दप्रश्नतिषु ॥ ३६॥ 
तत्र समाधिविशेषों नोपपद्यते- 


छुदादिभिः अवत्तेनाच ॥ ४० ॥ 


क्षुत्पिपासाभ्यां शीतोष्णाभ्यां व्याधिमिश्वानिच्छतो5पि बुद्धयः अवर्ततन्ते, 
तस्मादैकाग्यानुपपत्तिरिति | ४० ॥ 

(आगे पू्वपक्षी के आक्षेप सूत्र का माध्यकार अवतरण देते हैं कि )--'जो सिद्धान्तों ने कहा 
या कि उस समाषिविशेष के होने पर इस्द्ियों के विषयों में शान नहीं होता--यद ऐसा-- 

पदपदार्थ--न यह पूर्वोक्त सिद्धान्वों का कइना नहीं दो सकता, अथेविशेषत्रावस्यात » 
सांसारिक पदायों के प्रबल होने के कारण ॥ ३५॥ 

भावार्थ-समाषिविशेष के अभ्यास से प्रश्यक्ष त्ज्ञान दोता है देखा सिद्धान्वो का कइना 
असंगत है, क्योंकि प्रवक सांसारिक विषयों में मन के आसक्त दोने के कारण, उक्त धारणा ही 
मन की नहीं दो सकती, अतः खमाधिविशेष का अभ्यास करने पर भी तखसाक्षात्कारों नहीं 
दो सकता ॥ ३९ ॥ 

( इसी आशव से पूर्वक्षसूत्र को भाव्यकार न्‍्याख्या करते दें कि )--इकघछा न करने पर भौ 
समाधि में बतेमान योगियों को भौ प्रबल होने के कारण विषयों का इन्द्रियों से शान होता ही है, 
अत: सिद्धान्ती का कथन युक्त नहीं है। ( प्रश्न )-कक्‍्यों ! ( उत्तर )--सांसारिक पदार्वों के 
अबछ होने से । क्योंकि जिशासा न रहने पर भी मेषों कौ गजंना आदि अवण करने में शान 
इआ करता है। इस कारण समाषिविशेष नहीं हों सकता अर्ाद इच्छा न रने पर भो भाकाश 
े मेष्रों को रर्जना अवण करने का ज्ञान हुआ करता है, इस कारण इन्द्रियों से सांसारिक विषयों 
का क्षान होना अनिवाय दोने के कारण वक्त समाभिविशेष का उत्कप हो हो नहों सकता ॥ ३९ ॥ 

इसी विषय में दूसरा ६शन्त देते ६५ पूव॑पक्षी के सत से सूबकार कहते दैं-- 

पद॒पदार्थ--श्षदादिमिः<कपारत्यादिकों से, प्रवर्तताद च+संततार विषयों में प्रबृत्ति होने के 
कारण भी ॥ ४० ॥ 

आवार्थ--तथा समाधि लगानेवाले प्राणियों को भी शचछा न करने पर भी दुःख देनेवालो 
झ्षा, पिपासा ( प्यास ), शीत, उष्ण तथा अनेक प्रकार की व्याधियों से सांसारिक विषयों का ज्ञान 
दोता है, इस कारण चित्त की एकाग्रता न दो सकने से समान का उत्कर्ष असंभव है, अतः 
तत्त्वसाक्षात्कार नहीं हो सकता ॥ ४० ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार दूसरे पूर्वपक्षसृत्र को व्याख्या करते हैं कि)- छंभा, पिपासा 
(प्यास), श्ञौत, ठष्ण एवं अनेक अकार की ब्यावियों के कारण इच्छा न रखनेवाले भो 
यओोगियों को सांसारिक विषयों का ज्ञान उत्पन्न हुआ ही करता है, अतः चित्त की एकाग्रता नहीं 
दो सकती ॥ ४० ॥ 


तत्त्वज्ञानविबृद्धिपअक्रणम्‌ ] स्रभाष्यहिन्दीब्याब्योपेतम्‌ बट 


अस्त्वेतत्समार्थि विहाय व्युत्थानं व्युत्थाननिमित्त समाधिप्रत्यनीक च, 

स॒ति स्वेतस्मिच्‌ू-- 
पूर्व क्ृतफलाजुबन्धात्तदुत्पत्तिः ॥४१॥ 

पूर्वकतो जन्मान्तरो पचितस्तस्चज्ञानहेतु्धमप्रविवेकः फलानुबन्धो योगा- 
भ्याससामथ्यम्‌ , निष्फल्ले ह्यभ्यासे नाभ्यासमाद्रियेरन्‌। दृष्ट हि लौकिकेषु 
कर्मस्वभ्याससामध्यम्‌ ॥ ४१ ॥ 

अत्यनीकपरिहार्थ च-- 

अरण्यगुहापुलिनादिषु योगाभ्यासोपदेशः ॥ ४२ ॥ 


( भागे समाधानसूत्र का मवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-समाषि को छोड़कर 
योगी को ब्युत्यान ( समाधि त्याग ) दो, तथा ब्युत्थान का कारण विश्षेपरूप निमित्त भा हो एवं 
समाधि में विज्न भी हों, इन संपूर्णो के रहते-- 

पद॒पदार्थ--पूर्वक्तफलानुबंबात » पूव॑जन्म में किये दुए समाषि के फल के सम्बन्ध से, 
सदुत्पक्तिः > तस्‍्वसाक्षात्कार को उत्पत्ति हो सकती दै ॥ ४१॥ 

आवार्थ--पुरजन्म में किये हुए योगान्वास के सामर्य्य से तस्वसाक्षात्कार योगी को हो 
सकता है ॥ ४१॥ 

( सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हुए भाष्यकार सूत्र के 'पूर्वकृत' इस शब्द का अर्थ करते 
है कि )--पूरंकृत, अर्थात पूव॑जन्म में संग्रद किया हुआ, तश्वश्ान पुष्ट होने के कारण पर्म का 
उत्कृष्ट संस्कार उत्पन्न होता है और सूत्र के फलानुबन्ध शब्द का अथे है, पूदंजन्म में किये 
योगाभ्यास का सामथ्यं। (यदि कहो कि यह न दिखाई पढ़ने वाला संस्कार क्यों मानें तो 
आध्यक्षार कहते हैं कि )--यदि अभ्यास करना निष्फल दो तो कोई भौ प्राणी अभ्यास करने में 
प्रबृत्त न द्वोगा | क्योंकि छोकन्यवहार के कर्मो में भो अभ्यास का सामथ्व॑ देखने में जाता है 
अर्थात बारंबार अभ्यास करने से कमे का कल दोता है यह लौकिक ब्यवहारों में देखने में माता 
है, जिसले अनुमानप्रमाण द्वारा सिद्ध होता दै कि अलौकिक समाधि' आदि कर्मों मैं भी अभ्यास 
करने से अवश्य फल प्राप्त होता है, इससे यद सिद्ध हो जाता है, अतः समावि का अभ्यास व्यय 
नहीं है ॥ ४१॥ 

( यदि 'समाधि का उत्कपे योगी को नहीं हों सकता, क्योंकि राग, देषादि दोष उधक्ों पुनः 
रोक सकते हैं” इस झांका के समाधानाथे सिद्धान्तसूत्र का अवतरभ देते हुए भाष्यकार कहते 
है कि )-समापि के उत्कप में प्रत्यनीक ( प्रतिबंधक ) दोपों का परिह्दार ( निवृत्ति ) करने 
के लिये दौ- 

[पदार्थ--अरण्वुद्ापुलिनादिपु > अरण्य, पद॑तथुद्दा तथा पकान्त बाहुमय नही का तौर 
इत्यादिकों में, योगाभ्यासोपदेशः > योग ( समावि ) के अभ्यास करने का बोगशास्त्र में व्पदेश 
किया गया है॥ ४२॥ 

भआावार्थ--समाधि का उत्करे प्राप्त ऐोने में नो रागादि दोषों से विपन होते हैं उन्हीं के दूर 
करने के डिये ही अरण्य, पव॑तगुद्ा तथा एकान्त (निर्बन) बाठकामय सदौतौर भोदि देशों 
में योगाम्यास करने का योगशाल््र में उपदेश किया गया है ॥ ४२॥ 


चजद्द न्यायदर्शनम[ झ० ४, आ० ३, सू० ४२-४३ 


योगाभ्यासजनितो धर्मो जन्मान्तरेउप्यनुवतंते | प्रचयकाष्टागते त्त्वज्ञान- 
दवेतो धर्म प्रकृष्टायां समाधिभावनायां तत्त्नज्ञानमुत्पद्यते इति। दृष्थ्व समा- 
धिनाउर्थबिशेषप्राबल्याभिभवः नाहमेतदश्रौष॑ 'नाहमेतदज्ञासिपमन्यत्र में 
मनो5भूदि'त्याह लौकिक इति ॥ ४२ ॥ 
चद्यर्थविशेषप्राबल्यादनिच्छततो पि बुद्धथुत्पत्तिरनुज्ञायते-- 
अपवर्गेडप्येवं प्रसन्नः ॥ ४३ ॥ 
मुक्तस्यापि बाह्मार्थसामध्योद्‌ बुद्धय उत्पद्येरज्ञिति !! ४३ ॥ 


[सो आशय से सूत्र की व्याख़्वा करते हुए भाध्यकार उपदेश के दो प्रकार से योगाभ्यास 
करने से क्या फ़ल प्राप्त होता है यह दिखाते हैं कि )-पूव॑जन्म में किये हुए योगाभ्यास से 
उत्पन्न परम दूसरे अन्म में भी प्राप्त द्ोता है। उस त्वसाक्षात्कार के कारण योगाभ्यास हे 
उत्नन्न धर्म प्रचय ( समुदाय ) जब अन्तिम सीमा में पहुँच जाता है, तो समाधि को भावना 
(एकाग्रता ) का अत्यन्त उत्क् होने के कारण वास्तविक तर्वशान उत्पन्न द्ोता है। क्योंकि 
डौकिक व्यवद्वारों में मी किसी एक विषय को एकाग्रता से विशेष सांसारिक विप्यरूप अर्थ की 
अबलता का अमिमव ( तिरस्कार ) देखने में आता है कि--मैंने वह नहीं घना, मैंने यह नहीं 
आना, क्योंकि मेरा चित्त दूसरे विषय में संल्थ्न था-ऐसा रलौकिक पुरुष भो कद्दा करते हैं। 
अर्थाद लौकिक अनुभव में भी जब मन एक विषय में णकाग्न रहता है, तब प्रवक भी दूसरे 
विषयों का इन्द्रियों से संयोग द्ोने पर भी छान नहीं दोता, जैसे किसो थिद्वान्‌ का दाशेनिक 
अन्य की कठिन पंक्तियों के अर्थ का विचार करने में चित्त संरूभ्न दो और उसे कोई दूसरा 
पुरुष, कुछ प्रइन करे और बह विद्वान्‌ उसका उत्तर न देने पर दूसरे वक्ता से तिरस्कार करने पर 
कि मेरे वचन का तुम उत्तर क्यों नहीं देते हो ! बड़े खेद से वह विद्वान्‌ उसे कहता है कि क्या 
करू मैंने तुस्दार/ कहना नहीं घना, मैंने जाना हो नहीं कि तुमने सुझे क्या कट्दा--कयोंकि मेरा 
खित्त अन्य के विचार में संल्झ था। अतः इसी लौकिक व्यवद्वार के समान समाधि के उत्कदे 
से भी चित्त की पकाग्रता होने के लिये हो शाल््र में योगाम्यास के स्थान दिखाये हैं ॥ ४२॥ 

( सिड्ान्ती के मत से इच्छा न करने पर भौ शान दुआ करता हैं, केवल प्रबल समाधि से 
ही उनका तिरस्कार होता है। उसके चित्त का विज्षेप नहीं होता, ऐसा मानने से सिद्धान्ती भी 
बिना इच्छा के शान की उत्पत्ति द्ोना मानता ही है; देसा होने से भपवर्ग ( मोक्ष ) कौ अवस्था में 
मौ सांसारिक पदार्थों को प्रवहृता के कारण विषयों का ज्ञान अवश्य होगा जिससे मोक्ष हो हो 
नहीं सकेगा, इस आशय से पूव॑पक्षसृत्र का भाष्यकार पूव॑पक्षी के मत से अवतरण देते हैं कि )-- 
यदि ससारिक पदार्थों को विशेषता को प्रवछृता के कारण इच्छा न करनेवाले को भो शान उत्पन्न 
होता है ऐसा सिद्धान्ती मानता है-- 

र्गे भपि 5 मोक्षावस्था में मो, एवंल्देसा मानने पर, प्रसंगरून्‍्वाह्म पदाये 
विषयों में शान डत्पन्न होने की आपत्ति होगी ॥ ४३ ॥ 

आवार्ध--यदि सिद्धान्तो मी इच्छा न रहने पर मी बाहा विषयों में ज्ञान को उत्पत्ति 
मानता है, तो सृक्तिप्राप्त पुरुष ( आत्मा ) को बाह्य विषयों को प्रबकता के कारण उनका शान 
डोने लगेगा ॥ ४३ ॥ 

(ससी आशय से साध्यकार पूव॑पक्षसूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--मुक्त आत्मा को भौ 


तत्वज्ञानविश्द्धिपकरणम्‌ ]. समाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम चढ७ 


न, निष्पज्नावश्यम्भावित्वात्‌ ॥ ४४ ॥ 
कर्मबशाक्रिष्पन्ने शरीरे चे्टेन्द्रियाथोश्रये निमित्तभावादवश्यम्भावी बुद्धी- 
नामुत्पादः, न च भ्रबलोडपि सन बाह्मोउर्थ आत्मनो बुदुध्युत्पादे समर्थो 
भवति, तस्वेन्द्रियेण संयोगादू बुदुष्युत्पादे सामथ्य दृष्टमिति ॥ 2४ ॥ 
तदमावश्चापतर्ग ॥ ४५॥ 
तस्य बुद्धिनिमित्ताश्रयस्य शरीरेन्द्रियस्थ धर्मोघमोभावादभावो5पवर्ग | 
तत्र यदुक्तमपबर्गे उप्येबं प्रसज्ञ इति तदयुक्तम्‌ | तस्मात्तर्व॑दुःख्मोक्षोउपरवर्ग- 


बाह्य सांसारिक पदार्थों के सामर्थ्य ( प्रवरता ) के कारण उनका ज्ञान उतप्न होने छगेगा। अर्थात 
तस्वशानी जीवन्मुक्त को भी बाह्य सांसारिक पदायं प्राप्त ढोते दी हैं, अतः उनका ज्ञान उत्पन्न होने 
छगेगा, क्योंकि वाद्य सांसारिक पदार्थों की ऐसो महिमा दै कि इन्द्रियादिकों का संयोग पा कर दी 
आत्मा को बाह्य पदार्थों का ज्ञान होने लगेगा ॥ ४३॥ 

उपरोक्त पूब॑पक्षो के उत्तर में सिद्धान्ती के मत से सूत्रकार कइते हैं-- 

पद॒पदार्थ--न > नहीं, निष्पक्ञावश्यम्मावित्वात 5 पूर्वकर्मानुसार उत्पन्न हुए शरीर ही में 
ज्ञान की उत्पत्ति होने के कारण ॥ ४४॥ 

आवार्थ--पूर्कर्मानसार उत्पन्न हुए चेष्टादिकों के आधार शरीर के ज्ञान को उलत्ति में कारण 
झने के कारण आत्मा का झरौर रहते ही इन्द्रियों के विषय संयोग से शान होगा है, नकि प्र 
वाद्य पदार्थों कौ केवल सत्ता से, अतः मुक्तावस्था में शरोर तथ। इन्द्रिव संयोगाद न रहने से 
विषय शान नहीं द्वों सकता ॥ ४४॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सिद्धान्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )नित्य भात्मा के 
पूवंक्म॑ के अनुसार उत्पन्न हुए, तथा चेष्टारहित तथा अद्दित के प्राप्ति और त्यागरूप ब्यापा।/ 
एवं इन्द्रिय तथा अर के आधार झरोर में दी उप्तके निमित्त द्ोने के कारण ही विषयों का शान 
अवश्य. होता है। नकि प्रवक दोने पर भी वाक्य पदार्थ विना झरीरादिकों के आत्मा को 
विषय शान कराने में समर्थ द्ों सकते हैं। क्योंकि भात्मा को विषयों के साथ इन्द्रियों के संयोग 
से ह्वी ज्ञान उत्पन्न द्वोता है, यह देखने में आता है । ( अये के बिना इन्द्रियों का संयोग हुए बाह्य 
पदार्थ प्रबल होने पर भो आत्मा को शान नहीं करा सकते ) ॥ ४४॥ 

( यदि पदार्थों का ऐसा सामथ्य होने पर भी मुक्ति अवस्था में शानोत्पत्ति क्यों नहीं होती १ 
देसो पूर्वपक्षो शंका करे तो सिद्धान्वीमत से सूत्रकार उत्तर करते हैं )-- 

पद॒पदार्थ-तदभावः चओर ज्ञान का फारण शरीर का ऋमाब है, भ्पवर्गे 
मोक्षावस्था में ॥ ४५ ॥ 

आवार्थ--शानों के उत्पत्ति के कारण शरौर तथा इन्द्रियों का उनके उत्पत्ति के कारण बर्मः 
तथा अधमंरूपदृष्टि के न होने से, कारण न ने से काये न होने के कारण मुक्तावस्था में भ्रमाव 
है, अतः मुक्तावस्था में विषय शान हो नहीं सकता, अतः पूदपक्षो का आक्षेप असंगत है ॥ ४५ ॥ 

( इसी आशय से साध्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--उस झानों के उत्पन्न 
होने के निमित्त के आधाररूप शरोर तथा इन्द्रियों को उसके कारण थम तथा अपमंरूप मद 
के न रहने के कारण अपवर्ग (मोक्षावस्था ) में अभाव होता है। इस कारण पू्॑पक्षी ने जो 
कह्दा था कि मोक्षावस्था में भो पदाय॑वरषयकशान उत्पन्न होने की आपत्ति आवेगी, वह असंगतः 


ड्ढ्ड न्यायदर्शनस [ झ० ४, आ० २, सू० ४५-४ई 


यस्मास्सर्वंदुःखबीज सर्बंदुःखायतनं चापवर्गे विच्छिद्यते तस्मात्सर्वेण ढुःखेन 

बिमुक्तिर॒पबर्गो न निर्बीजं निरायतनं च दुःखमुत्पद्यत इति ॥ ४५॥ 

तद्थ यमनियमास्यामात्मसंस्कारों योगाब्वाध्यात्मविध्युपायें॥ ४६॥ 
तस्यापबर्गस्थाधिगमाय यमनियसाभ्यामात्मसंस्कार:। यमः समान- 

माश्नमिणां घर्मसाधनम्‌ , नियमस्तु विशिष्टम। आत्मसंस्करारः पुनरघर्महानं 

धर्मोपचयश्च, योगशाख्ताब्याध्यात्मविधि: प्रतिपत्तव्यः | स पुनस्तपः प्राणायामः 


है। अथांद धर्माबमेरूप आत्मा का अदृष्ट हो झरीर तथा इन्द्रियों को उत्पज्ञ करता है, मोक्षावस्था 
में वह भट्ट क्षीण हो जाने के कारण उसका कार्य शरोरादिक नहीं होता, जो ज्ञानों को उत्पन्न 
करता है, भतः मोक्षावस्था में शरोरादि निमित्त के न होने से शानों को ब््पत्ति हो दी नहीं 
सकती । ( मुक्त पुरुष को झरीरादि नहीं होते--इसमें दूसरा प्रमाण दिखाते हुए भाष्यकार कहते 
है कि )--इसो कारण संपूर्ण दुःखों से छूटने को अपवर्ग कहते हैं, जिस कारण संपूर्ण प्रकार के 
सांसारिक दुःखों का दौज ( यूछ कारण ) तथा संपूर्ण दुःखों के उतनन्न होने का आधार शरीरादिक 
मोक्षावस्था में समूछ नष्ट दो जाता है, श्सी कारण संपूर्ण ६ुःखों से विभ्क्ति ( छुटकारे ) को 
अपबगगे ( मोक्ष ) कहते हैं, क्योंकि बिना बीज तथा आधार के दुःख की उत्पत्ति नहीं दो सकती, 
अतः मोक्षाबस्था में संपूर्ण प्रकार के दुः्खों का अत्यन्त अभाव रहता है, यह प्रसिद्ध झरौर तथा 
इन्द्रियों के न रहने के कारण दो है यद सिद्ध होता है ॥ ४५ ॥ 
समाधिविज्ेष के समान तत्वशान तथा अपवर्गे के दूसरे मी साधनों को दिखाते डुए सूवकार 


असिद्धास्तमत से, कहते हैं-- पा 
पदपदार्ध--तदर्थ » अपवर्ग के छिये, यमनियमाश्यां « यो में कद्दे हुए यम, तथा 


नियमों से, आात्मसंस्कारः & आत्मा का अप नाश, तथा पर्मबृद्धिरूप संस्कार, ( करना चाहिये ), 
यगात च ७ और योगशास््र में कहे हुए, अध्यात्मविध्युपाये: र तपश्चर्या प्राणायाम इत्यादि आत्म 
विषय के उपायों को अनुष्ठान करना चाहिये ॥ ४६ ॥ 

आवार्थ--उस अपवर्ग के प्राप्ति के लिये योगशास्त में कद्दे हुए भह्िंसा, सत्य, अस्तेय, 
अह्वाचर्य तथा भपरिअ्रद रूप यम, एवं झौच, संतोष, तप, स्वाध्याय तथा ईश्वरप्रणिधान नामक 
नियमों से आत्मा का संस्कार करना चाहिये, अर्थात आत्मा के संपूर्ण अप नष्ट होकर थम को 
जद दो ऐसी भात्मा को मुक्ति प्राप्ति की योग्यता प्राप्त ड्ोने का उपाय करना चाहिए। तथा 
ओगशास्त्र में कहे डुए तपश्चयां, प्राणायाम, प्रत्याहार, ध्यान तथा घारणारूप अध्यात्म विधिमी 
अपवर्ग की प्राप्ति के किये करना चाहिये ॥ ४६ ॥ 

( इसी गाद्ाय से सिद्धान्तसूव की माध्यकार व्याख्या करते हैं कि )--उस अपनर्ग सो प्राप्ति 
होने के लिये योगशाख्र में कहे हुए अहिंसा आदि यम तथा श्ौचादि नियर्मों से आत्मा का 
संस्कार ( अपबर्ग प्राप्ति की योग्यता ) करनी चाहिये । अर्थाद यम तथा 'नियमों से किया हुआ 
आत्मा का संस्कार अपवर्ग का साधक होता है--वह प्रथम वाक्य का अथे है | जिनमें मदिंसा भादि 
यम, जद्याच्वांदि चारों भाअमों में पं के समान साधन होते हैं। और ज्ञौच आदि नियम 
मिन्न-मिन्न आअ्मों के मिन्न-मित्न साधन होते हैं, जैसे अद्ाचारी को स्वाध्याय, तथा वानप्रस्थी को 
पक्षयां इत्यादि । सूत्र में आत्मसंस्कार शब्द का अर्थ है अध्मे का नाश और धरम को बृद्धि। 
( सूत्र के 'योगात्‌? यहाँ से द्वितोय काक्य का अर्थ भाष्यकार दिखाते हुए कहते हैं कि )- 
योगशाल्् में अतिपादन किये इुए उपायों से मो आत्मा को मुक्ति प्राप्ति के योस्य करना रूप 


तत्त्वज्ञानविदृद्धिपकरणम्‌ ] समाष्यहिन्दीब्याण्योपेतस ढ९ 
>> 


अत्याह्यारो ध्यानं घारणेति । इन्द्रियविष्रेषु प्रसंख्यानाभ्यासो रागद्वेपप्रह्मणार्थ+ 
डपायस्तु योगाचारबत्रिघधानमिति ॥ ४६॥ 
ज्ञानग्रहणा म्यासस्तद्ियेशव सह संवादः ॥ ४७॥ 
तद्थंमिति प्रकृतम्‌। ज्ञायतेडनेनेति ज्ञानमात्मविद्याशास्त्रं तस्व प्रहण- 
सध्ययनघारणें, अभ्यासः सततक्रियाध्ययनश्रवणचिन्तनानि, तद्वियेश्व सह 


अध्यात्म विधि करना चाहिये। तपश्चर्या, प्राणायाम, प्त्यादार ( विषयों से इन्द्रियों को दाना ), 
ध्यान तथा धारणा यह संपूर्ण सूत्र के: अध्यात्मविधि झब्द का अर्थ है ( यद अध्यात्मविषि किस- 
लिये आत्मा क। संस्कार करता है। इस प्रश्न के. उत्तर में भाष्यकार कइते हैं कि )-इच्द्रियों 
के विषयों में अलंख्यान (स्याग ) का आमास करने से राग; देष तथा मोइरूप दोषों की हानि 
द्ोती है। तथा सूत्र के उपाय शब्द का अर्थ है पकान्तवास, परिमित भोजन तथा एक स्थान 
में सदा न रहना इत्यादि । इन सब उपायों से तत्त्वज्ञान क्रम से इड़ होता हुआ आरा को 
अपवर्गे प्राप्ति की योग्यतारूप आत्मसंस्कार कर योगी प्राणो अपबर्ग को सिद्ध कर छेता दै॥ ४६ ॥# 
( यदि यह योगशास््र में कददा हुआ दी तस्‍्वश्ञान के उत्पत्ति के क्रम से मोक्ष का उपाय है तो इस 
न्यायशास्त्र को क्या आवश्यकता है ! इस झंका के समाधान में सिद्धास्तमत से सूत्रकार कहते हैं )-- 
पदपदार्थ--शानम्रदणाम्यासः 5 आत्मविद्याशास्त्र के अध्ययन, तथा थारण का अभ्यास, 
तद्दियेः च और उस आत्मविद्या के जाननेवालों के मो, सह 5 साथ, संवाद: ० अच्छो तरह वाद 
( विचार ) मोक्ष के छिये ( करना चाहिये ) ॥ ४७ ॥ 
आवार्थ--मोक्ष प्राप्त होने के छिये वास्तविक आत्मशान के वर्णन करनेवाले अध्यात्मबिया- 
रूप न्‍्यायज्ञास्तर का अध्ययन तथा उसके अर्थ का मन में धारण करनारूप भदृण का निरन्तर 
करना तथा निरस्तर अध्ययन और गुरुमुख से उसके अये का अवण कर उसका निरन्तर विचार 
करना इत्यादि रूप अभ्यास करना चाहिये। तथा अपनी बुद्धि की उक्त विषय में इढता होने के 
लिये, उक्त अध्यात्मविद्यारूप न्‍्यायश्ञासत्त्र के शाताओं के साथ वाद-बिवाद भी करना चाहिये, 
जिससे संदेदों को निवृत्ति, तथा न ज्ञात दुए विषयों का शान तथा सामान्यरूप से जाने हुए 
विषयों का तक॑ द्वारा विचार से परीक्षा कर विषयों का स्वीकार करना इत्यादि फड ग्राप्त होता 
है। अतः योगशास्त्रोक्त विधि से समाकि द्वारा मोक्ष प्राप्त होने पर मो अष्यात्मविधाूूप 
न्यायशास्त्र को भी वास्तविक आत्मा के तस्‍्वजञान के डिये भावश्यकता है यह सिड होता है ॥४७॥ 
( इसो आशय से आाष्यकार सिद्धान्तसूत्र की च्याख़्या करते हैं कि )-झस सूत्र में तद॒थ” 
मोक्ष के छिये यह प्रकृत ( प्रस्तुत ) है। भागे सूत्र के 'शानप्रहण” इस पद का यद अं है कि 
'जिससे शान दोता दे! इस ज्ञान पद की व्युटपत्ति से शान शब्द का अर्थ-है 'आत्मा के विषय 
के शान का शास्त्र! ( न्यायशास्त्र )। उसका भध्ययन ( पढ़ना ) और उसके अथे का मन में धारण 
और उनका सदा विचार करना कर्थाव न्यायशाख का पढ़ना युरुमुख ते सुनना एवं ठसके अर्थ 
का सदा विचार करना--यदद अन्यास शब्द का अं है। मोक्ष प्राप्ति के लिये आन्वीक्षिकी ( सवा ) 
झ्ाख का अध्ययन, अवण तथा चिन्तन ( विचार ) करना आवश्यक है जिससे मोक्षप्राप्ति दोती है। 
जौर न्यावश्ास्त्र के छाता विद्वानों के साथ शा का विचार करना-भी मोक्षपरामति का साधन है, 
अतः न्‍्यायविद्यावेत्ताओं के साथ अपनी बुद्धि के पुष्ट धोने के लिये बिचार:भी करना चाहिये, 
जिससे शरीरादि भिन्न आत्मा है या नहों यह संशय दूर दो जाता है; तथा विशेषरूप से न 
जाने 8५ विप्रयों का शान, ५वं प्रमाण से सामान्यरूप से जाने ढुए विषयों का तब द्वारा 


ज्द० स्यायदर्शनस[ अ० ४, आ० २, सू० ४फए-४६ 


संवाद इति प्रज्ञापरिपाकार्थम्‌ , परिपाकस्तु संशयच्छेदनमविज्ञातार्थबोघो उध्यव- 
सिताभ्यनुज्ञानमिति | समाय बाद: संबादः ॥ ४७ ॥ 
तद्विच्येश्न सह संबाद इत्यविभक्तार्य बचन॑ विभज्यते-- 
त॑ शिष्यगुरुसब्रह्मचारिविशिष्टअ्रेयोड्िंमिरनसयिभिर भ्युपेयात्‌ ॥2८॥ 
एतन्निगदेनैव नीतार्थमिति ॥ ४८॥ 
यदिदं मन्येत पक्षप्रतिपक्षपरिभ्रहः प्रतिकूल: परस्येति-- 
प्रतिपक्षद्ीनमपि वा प्रयोजनार्थम्थित्वे ॥ ४९ ॥ 


विचार से परीक्षा करना, उसका स्वोकार करना--ये तीनों प्रश्ा का परिपाक कह्दे जाते हैं। यह 
जैयायिक़ों के साथ झास्र विचार करने का फल है। सूत्र के 'संवाद' शब्द का अर्थ है, 'समाया 
समता के लिये अरथांद अनुमति के लिये बाद? तत्त्यश्चान को २चछा से उस कपा को प्रवृत्ति होना । 
यह उपरोक्त बिना न्यायशासर के अध्ययन के नहीं हो सकता, अतः इसके अध्ययन की भावश्यकता दै॥ 
(४७ बें सूत्र में कद्दे हुए संवाद पद के अर्थ का निरूषण करनेवाले सिद्धाम्तिमत के सूत्र 
का भवतरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--्यायशास्तरूप अध्यात्मविद्या के शाताओं के 
साथ संबाद ( बाद-विवाद ) करना चाहिये ऐसे कद ुए अविभक्त ( अस्पष्ट ) भर्थे वाले वाक्य 
का विशेषरूष से वर्णन किया जाता है-- 
पदपदार्थ--तं>उस संवाद को, शिष्ययुरुरूमह्मा चारिविशिष्टलेयोधिंभिःल्‍शिष्य, 4रु, सद्दाष्यायो, 
विशिष्ट ( इनसे भिन्न शाख से कइ्दा दुआ ), ख्रेथ ( कल्याण ) को इच्छा रखनेवाले संवाद करने में 
उत्कण्ठा रखनेवाके, उनके साथ, अनसूयुभिः जो ये सवर्ईर्षा न रखते ढों, अन्युपेयात्‌ 5 करे ॥४८॥ 
आबार्थ--आत्मतत्त्त की जिज्ञासा करनेवाले प्राणी के मोक्षप्राप्ति के लिये प्रयास करने 
में जो ईर्था ( डाह ) न रखते हों ऐसे, शिष्य, गुरु, सब्रह्मचारो ( साथ पढ़नेवाला )। तथा विशेष 
विद्वान तथा कल्याण की या मोक्ष की प्राप्ति में श्रद्धा रखनेवालों के साथ संवाद ( शाख्विचार ) 
करना चाहिये; अर्थात शिष्यादिकों के साथ वाद-कथा द्वारा तत्त्व निश्चय करना चाहिये यह ४७ वें 
सूत्र का माशय है ॥ ४८ ॥ 

( आाष्यकार ने इस सूत्र को व्याख्या में यह सूत्र निगद होने (स्पष्ट होने से ) नीतार्य 
(गार्थ ) है इतनी व्याख्या की है। किन्तु वृत्तिकार ने 'तं” इस पद की 'सद्दिय/ ( मच्छो 
विद्यावाले ) को ऐसी व्याख्या कर शिष्यादिकों को सहायता से, “तद्निद्य' उस विद्यावाले को 
जानै--ऐसा अर्थ किया है। और तात्पय॑टीकाकार ने “अभ्युपेयात्‌! इस प्रद का सन्मुख जाकर 
जाने ऐसा अर्थ कइकर जागे गुरु आदिकों के साथ वाद ( कथा ) करे, ऐसा कह्टा है ॥ ४८ ॥ 

( अन्तिम सिद्धान्तसूत्र का पूर्वपक्षी के मत से आक्षेप दिखाते हुए भाष्यकार भवतरण देते हैं 
कि )--जो ऐसा पूव॑पक्षी मानें कि-पक्ष तथा प्रतिपक्ष का परिग्रह ( स्वीकार करना ) तो पर 
( दूसरे ) शिभ्यादिकों का प्रतिकू ( विरुद ) है-अर्थांद संवादशब्द का अर्थ हैं-"अपने पक्ष का 
स्वीकार, तथा दूसरे के पक्ष का खण्डन, वह तो दूसरे गुरु शिष्य आदिकों के प्रतिकूल ( खेदजनक ) 

हो होगा, ऐसा पूव॑पक्षी का आशय हो तो; इसके उत्तर में सिद्धान्तिमत से घूनकार कहते हैं )-- 

परद॒पदार्थ--प्रतिपक्षद्वीन अण्र विरुद्ध पक्ष से रहित भों, वा अथवा, प्रयोजनाें ७ 
तत्वनिर्णयरूप प्रयोजन के लिये, अर्थित्वे 5 तस्वज्ञान की इच्छा रहते ॥ ४९ ॥ 

आवार्थ--दूसरे शिष्य गुरु भादिकों से शान प्राप्त करने की इच्छा रखनेवाला मुसुक्ष प्राणि 


तत्वज्ञानपरिपालनप्रकरणम्‌ ] श्लभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम ढक 


तमभ्युपेयादिति बतेते | परतः भ्रज्ञामुपादित्समानस्तत्त्बुभुत्साप्रकाशनेन 
स्वपक्षमनबस्थापयन्‌ स्व॒दर्शनं परिशोधयेदिति ॥ ४६ ॥ 
इति हादशम्मिः स॒त्रेः तत्त्वज्ञानविवृद्धिअकरणम्‌ | 
अन्योन्यप्रत्यनीकानि च प्राबादुकानां दर्शनानि स्वपक्षरागेण चेके न्‍्याय- 
मतिकतेन्ते, तत्र-- ५ 
तत््वाध्यवसायसंरक्षणार्थ जर्पवितण्डे बीजप्ररोहसंरक्षणार्थ 
2६ कण्टकशाखावरणवत्‌ ॥ ५० ॥ 


तस्वशान द्वोने की जिशासा को प्रकट क(्ता हुआ अपने पक्ष को स्थापना न करता हुआ ही बुर 
जादिकों के दिये विचार से पूव॑ंपक्ष का खण्डन तथा सिद्धान्तपक्ष की स्थापना द्वारा प्रत्पर विरुद्ध 
बादियों के मतों का असंगत माग छोड़कर युक्त माग को छेते हुए परिशोषन करे। उक्त प्रक्मर 
से विचार द्वारा स्िर करें ॥ ४६ ॥ 

(इसी आशव से भाष्यकार सूत्र में आवश्यक पद की पूर्ति करते हुए सिद्धान्ती के सूत्र को 
ज्याख्या करते हैं कि )--पद इस सूत में 'तं अम्युपेयात! देसा पूव॑ से आता है, जिससे तस्वशानरूप 
प्रयोजन के लिये विना विरुद्ध पक्ष के मौ तस्वशान को इच्छा रहते हुए संवाद को कहें, ऐसा 
पूरे सूत्र का अर्थ द्वोता है। शुरु-शिम्व आदिकों से श्वानप्राप्ति को इच्छा करने वाला मम 
*इन्द्रियादिकों से भेद जानना चाइता हूँ” इस प्रकार अपनो तत्तनज्ञान प्राप्ति को इच्छा को प्रकट करता 
हुआ, आशम्रहृपूर्क अपने पक्ष के साधनार्थ कोई देतु न देखकर हो भपने मत को गुरु आदि के 
साथ विचारकर पू॑पक्षों के खण्डन तथा सिद्धान्तपक्षों के स्थापन से सिद्ध करे ( निश्चित करे ), 
क्योंकि श्रावादुक (बादियों क्ले) मर्तों में (परस्पर ) विरुद्ध भाग का त्याग कर, संगत 
आग का अद्ण करना दवोता है जिनमें वास्तविक विषय का ज्ञान प्राप्त करना हो मुख्य प्रयोजन है, 
जिसमें विरुरूपक्ष को स्थापना को कोई झ्ावश्यकता नहीं होतो ॥ ४६ ॥ 

(६ ) तस्वज्ञान के परिपालन का प्रकरण 

( यदि तत््वनिर्णय के छिये वादकथा ही आवश्यक हो तो जल्प तथा वितण्डाकबा का कोई 
अयोजन न ने से वे दोंनों कथा ब्यय हो जायेंगी इस शंका के समावानाथे बल्प तथा वितष्डा 
दोनों कथाओं के प्रयोजन को कइनेवाले तत्वधान के परिपालन (रक्षा) प्रकरण को भारंभ 
करते हुई उन दोनों के प्रयोजन को कइनेवाले सिद्धान्तसूत्र का, भाध्यकार देसा अवतर देते हैं 
कि )- कछ युरु आदि से भिन्न विद्वान्‌ केवल तस्वशान की इच्छा से कया में प्रदत्त न दोते हुए 
प्रतिबादी को शाखवाये में पराजय करने की इच्छा से दी अपने सिद करने के पक्ष के दी केवड 
अनुराग से न्याय ( उत्तर विचार के नियमों ) की रक्षा न करते हैं ऐसे स्थान में-- 

--तश्वाध्यवसायसंरक्षणार्थ ० तस्वध्ञान के निश्चय कौ रक्षा करने के हिये, 
जल्पवितण्डे « जल्प तथा वितण्डा कथा होती हैं, वौजप्ररोहसंरक्षणार्थ - बीज के अंकुरों कौ रका 
करने के लिंये। कष्टकशाखावरणवत्‌ > को टेवाले वृक्ष की शाखाओं के भावरण (पेरे) के समान ॥१७ 

आवार्थ--जिस प्रकार दूसरे स्थान में उपयोग न ोने पर मौ खेत में उगे हुए धान के बौज 
के अंकरों को कुत्ते भादि घातुक जीवों से बचाने के लिये कटिवाले वृक्षों की शाखा से बेरकर 
बीज के पार्स्यों कौ रक्षा को जाती है इसी प्रकार अनुचित होने पर भी अक्य तथा वितण्डा इन 
"दोनों कवा की भो तत्तशान को रक्षा करने के लिये आवश्यकता होती है, अतः जत्प और वितष्डा 
इन दोनों कथाओं का मे प्रयोजन है यद सिद् होता है ॥ ५० ॥ 


घ९२ न्‍्यायदर्शनस [आ० ४, आ० २, सु० ५०-५१ 
अनुत्पन्नतक्वज्ञानानामप्रहीणदोषाणां तदर्थ घटमानानामेतदिति | विद्या- 
निर्वेदादिमित्य परेणावज्ञायमानस्य ॥ ४० || 
ताभ्यां विग्वक्न कथनम्‌ ॥ ५१ ॥ 

विगृद्मेत्त विजिगीषया न तत्त्वबुभुत्सयेति | तदेतद्विद्यापालना्थ न लाभ- 

पूजाख्यात्यथ॑मिति ॥ ५१ ॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां तक्त्लज्ञानपरिपालनप्रकरणम्‌ | 
इति श्रीबात्स्यायनीये न्‍्यायभाष्ये चतुर्थोउष्याय: समाप्त: ॥ ४ ॥ 
>जी>%०७-३+६ 


( इसो आशय से भाष्यकार सूत्र का अर्थ सरल द्वोने के कारण उसमें कुछ विशेष दिखाते हुए 
सिद्धान्तसूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--जिनकों तस्वशान नहीं हुआ, तथा जिनके राग-डेपादि 
दोष नष्ट नहीं हुए और जो तत्त्ज्ञान प्राप्त द्ोने के लिये अमी तक प्रयास दी करते हैं उन्हीं के 
डिये अपने पक्ष को रक्षा के छिये जल्प तथा वितण्डा इन दोनों कथाओं का विधान है। 
अर्थात्‌ जाज तक तस्‍्वजशान नईीं डुआ है, अतः अमी तक जों उसके छिये प्रयल हो कर रहे हैं 
उन्हीं को अपनी पक्ष की रक्षा के लिये जल्प तथा वितण्डा कथा करनी चाहिये, नकि जिन्हें 
सत्यश्ञान हो गया है उन्हें जल्प तथा वितण्डा कथा की आवश्यकता है-यद्द सूत्रकार का आशय है ॥ 

( केबछ तस्वशान की प्राप्ति के लिये प्रय्ल करनेवालों को द्वी अल्प और वितण्डा कथा 
को भपेक्षा है, ऐसा नहीं किन्तु दूसरों को भी--इस आशय से सिद्धान्तसूत्र का भाष्यकार अवतरण 
देते हैं कि )--अपनी विद्या के ऋहंकार, अथवा निर्वेद (उत्तम विद्या के वैराग्य ) आदि दूसरे 
कारणों से प्रतिबादी से अपमान प्राप्त होने पर-- 

पद॒पदार्थ--ताम्यां>उन जल्प तथा वितण्डा दोनों कथाओं से, विग्य्यत्प्रतिवादी के पराजय 
करने की इच्छा से झगद़कर, कथनम्‌-त्तत्त्व वस्तु का कथन करे ॥ ५१॥ 

आवार्थ--तख्वज्ञान कौ रक्षा के लिये प्रतिवादों के पराजित करने की इच्छा से विग्रह 
( बिवाद कर ) तत्त्ववस्तु को कदे | अर्थात जों अपने विधा के अहंकार से, अथवा वास्तविक 
विद्या के वैराग्यादि दूसरे कारणों से, षनप्राप्ति, सत्कार तथा छोक में श्रसिद्धि होने को आशा 
से अच्छे लोगों के आगे वेद ब्राक्मणादिकों को निन्‍्दा करने में प्रवृत्त डुआ हो--देसे प्रतिवादी 
का अप्रतिमा के कारण सत्य उत्तर न दे सकने के कारण, उस प्रतिवादी से उस्ते पराजित करने 
की इच्छा से वादी विवाद ( झगड़ों ) को प्रकट करता दुआ जल्प तथा वितण्डा कथा से वस्त॒- 
बृत्त का कपन करे ॥ ५१ ॥ 

(इसो आशय से आध्यकार सूत्र को सिद्धान्तमत से व्याख्या करते हैं कि )-सूत्र के 
“विशृद्ध/ ( झगड़कर ) प्रतिवादी के पराजित करने को इच्छा से, नकि तत्वशान के जानने की 
इच्छा से | यद्द केबल तश्वज्ञान विद्या की रक्षा के लिये किया जाता है, नकि धनप्राप्ति, सत्कार 
तथा क्षेसार में प्रसिद्धि होने के लिये। भर्थाद बड़े छोग तथा उनके मतानुसार चलनेवाले 

साधारण जनता का धर्म नष्ट न हो--यदों जल्प तथा वितण्डा कथा का अदृष्ट प्रयोजन है; नकि 
संसार में घनप्राप्ति, सत्कार इत्यादि यद सूत्रकार का आशय है ॥ ५१॥ 
इस प्रकार भरी वात्स्यायन मदर्षि प्रणोत न्यायसूत्र माष्य में चतुधध॑ अध्याय समाप्त हुआ ॥ 
-++>क७ब--- 


अथ पश्चमाध्यायस्था55द्यमाहिकस्‌ 
साधर्म्यबैधस्यस्यां भ्रत्यवस्थानस्य विकल्पाज्ञातिबहुत्वमिति सबस्‍कषेपेणोक्त 
तद्विस्तरेण विभज्यते | ता: खल्विमा जातय:, स्थापनादेतौ भ्रयुक्ते चतुर्विशतिः 
प्रतिवेधद्देतबः-- 


($ ) सत्प्रतिपक्ष देशनाभास प्रकरण 

इस पंचमाध्याय के विषय को संगति से कुछ विद्वानों ने आक्षेप ऐसा किया दै कि प्रथमाध्याय 
के प्रथम सूत्र में शास्त्र के पदार्थों का उद्देश किया है-बाहों के उस प्रयमाध्याय में उन पदार्थों 
का लक्षण किया गया है--और आगे द्वितीयाध्याय से लेकर चतुर्थाध्याय में पोडश परदायों की 
परीक्षा की गई है, इस कारण पुनः लक्षण करने का अवसर ही नहीं है--और इस पंचमाध्याय 
में रक्षण द्वी किया जाता है इस कारण पंचमाध्याय असंगत है, ऐसी बोधसिद्धि में उदयनाचार्य 
ने समालोचना कौ है। इस कारण एंचमाध्याय में जो वर्णन किया गया है उसका प्रथमाध्याय 
में भवस्तर था। इस आश्षिप का ताल्यय॑डैका में वाचश्पति मिश्र ने ऐसा समाधान किया है 
कि--यद्मपि जाति तथा निग्रइस्थानों के भेदों का लक्षण करना उनके सामान्य छक्षण के 
पश्चात दी प्रथमाध्याय में उचित था, तथापि उनके बहुत दोने के कारण प्रमेय 
आत्मादि पदार्यों क्री परीक्षा करने में विछम्ब न हों इस कारण तथा शिष्य (ओताओं ) को 
अपेक्षित भो है। संशयादि पदार्थों की परोक्षा के विना प्रमेय, आत्मादि पदार्थों की परीक्षा 
हो नहीं सकती | इसी कारण मद्र्षि गौतम ने इन्द्रियों की आकांक्षा के अनुसार दितीय से 
चतुर्थ अध्याय तक परीक्षा ही की ढें। इसके पश्चात अवशिष्ट जाति तथा निग्रहस्थानों का 
विशेष रक्षण सम्प्रति इस पंचमाध्थाय में करते हैं। इसी प्रकार वपयुक्त आश्षेप का दूसरा 
समाधान भी तात्पयंटीका में ऐसा किया है कि--चत्॒थ अध्याय के समाप्ति में जल्प तथा वितण्डा 
कारण की परीक्षा कौ गई है--श्सके पश्चाव उसके अंगभूत जाति तथा निम्रदस्थानों का लक्षण 
करना उचित दी है। श्ससे अवान्तर ( बीच ) को संगत भी प्राप्त होती है, अतः कोई दोष नहीं 
है। प्राचीन नैयायिकों ने चौबीस प्रकार को जातियों का पोडश ( सोलह ) वर्गों में विमागः 
किया है। इस सोलह प्रकार के विभाग के अनुसार हर प्रथम पोडश प्रकरण हैं, यद जानना 
चादिये। आगे प्रथम सूत्र का अवतरण देते हुए भाष्यकार--जब्र प्रमाणादि पोडश पदायों का 
उद्देश लक्षण तथा परीक्षा दो चुको तो अब क्‍या अवशिष्ट है जिसके लिये इस पंचमाध्याय का 
आरंभ करते हैं ! इस शंका के समाधानार्थ कहते हैं कि--केवल साथस्ये तथा वैषम्धं से प्रत्येक 
स्थान ( आक्षेप ) के विकल्प से अनेक प्रकार को जातियाँ होती हैं यह संक्षेप में कहा गया है, 
उसी का विस्तार से चिम्तन किया जाता है। वह यह चौवोस प्रकार को जातियाँ किसी पक्ष 
के वादी द्वारा स्थापना के छिये प्रयोग करने पर जिनका वस्तुतः निषेध नहीं हो सकता। 
प्रतिपेध के कारण दवते हैं अर्थात प्रतिवादों वादी छे हेतु का खण्डन करने के छिये निषेध धुद्धि 
से जिनका प्रयोग करता है वद्दी प्रस्तुत जाति पदार्थ है। इसके प्रयोग करने का वार्तिककार ने 
इस प्रकार समर्थन किया दै--क्ि यद्दि प्रतिवादी वादी के प्रयोग किये स्थापना हेतु को ठीक 
है देसा समझता है, तो धनलछाभ, सत्कार आदि प्राप्त करने की इच्छा से, इसलिये जाति 
( भसत॒ उत्तर ) का प्रयोग करता है कि-कदाचित जाति उत्तर से घबड़ाकर उत्तर न दे सके तो 


इप न्‍्या० 


अषछ न्यायदर्शनम्र [ आअ० ४, आ० १, स्‌० १-३ 


साधस्येबेधस्थोत्कपोपकर्षवर्ण्यावग्थेविकल्पसाध्यप्राप्त्यप्राप्रिप्सज्ञ- 
अतिद्शान्ताजुत्पत्तिसंशयप्रकरणाहेत्वर्था पस्यविज्ेषो पपच्यु- 
पलब्ध्यजुपलब्धिनित्यानित्यकार्यसमाः ॥ १ ॥ 


निगृद्दोत हो जायगा ( पराजित द्वो जायगा ) जिससे मेरा विजय दी ह्ोगा, और यदि मैं जाति का 
प्रयोग न करूँगा तो मेरा ही पराजय होगा, पराजब दोने को अपेक्षा से मैं पराजित हुआ या नहीं 
कि संदेह में रहना ही अच्छा है, इस कारण जाति ( असत्‌ उत्तर का प्रयोग बल्प तथा वितण्डा 
कथा में करना आवश्यक है ) सूत्र में प्रथम चौवोस प्रकार को जातियों की गणना दिखछाने बाछा 
यह प्रथम सूत्र है- 
पदपदार्थ--सावस्यंसम। ६, वैषस्थैलमा २, वत्कपंसमा ३, अपकरसमा ४, बण्यंसमा ५ 
अवग्वेसमा दे, विकल्पसमा ७, साध्यलमा ४; प्राप्तिसमा ५, अप्राप्तिसमा १०, प्रसंगसमा ११, 
अतिइष्टान्ससमा १२, अनुलपत्तिसमा._ १३, संशयसमा १४, प्रकरणसमा, १५, भद्देतुसमा १६, 
अर्थापत्तिसमा १७, अविश्वेषलमा, १८, उपपत्तिसमा १९, उपलब्डिसमा २०, अनुपलूब्बिसमा २१, 
'नित्यसमा २२, अनित्वसमा २३, कार्यल्मा २४, ऐसी जातियाँ चौबोस प्रकार को हैं ॥ १ ॥ 
आवार्थ--वादादि कथाओं में वादी ने अपने पक्ष को स्थापना के लिए दिये हुए हेतु का 
जिससे वास्तविक न होने पर भो नियेष किया जाता है उसे जाति कहते हैं, जो उपचुंक्त प्रकार से 
चौबीस विभागों में विभक्त हैं जिनका इसी सूत्र से भाध्यकार ने लक्षण किया है ॥ १॥ 
इस प्रथम सूत्र को व्याख्या करते द्ुर भाष्यकार कइते हैं कि केव् समान धर्मो को लेकर बिना 
'किस्ती विशेष के स्थापना के द्वेतु से निषेष करने को साबर्म्यसमा-्नामक जाति कहते हैं । अर्थात्‌ 
जो प्रतिषेष का हेतु स्थापना देतु से समानथर्ं को लेकर--विशेष सह्दित होता है, उस साथरम्य 
हेत॒ से समान द्वोता हुआ साधम्य॑ समनामक जाति से कह्दा जाता है। यहाँ दोनों देतुओं में समानता 
क्या दै सो भाष्यकार कहते हैं क्ि--हम दोनों देतुओं के अविश्ञेष को प्रत्येक जाति के उदाइरण 
में दिखाबेंगे कि स्थापना तथा निषेध इन दोनों द्वेतुओं में समानता क्‍या दै। तथा यद् विषय 
संपूर्ण आगे आने वाले जातियों के भेदों में भो जानना चाहिये। यहाँ पर सम इब्द को 
अनेक प्रकार को व्याख्या करते हैं--कि ( १) यद्यपि मेरा उत्तर द्वेतु से अधिक उत्तम नहीं 
है, तथापि उससे मैं सम्मान करूँगा इस प्रयोग को उस सम्मान दवेतु के लिये दोने के 
अथवा उसके अमिप्राय से दोने के कारण 'सम' ऐसा कइते हैं--देसा उदयनाचार्य का मत है। 
और वार्तिककार ऐसा कहते हैं कि--जो सम दवोने के डिये प्रयोग होता है--ऐसा जो कद्दा ै-- 
इससे समता की प्राप्ति के लिये डुद्धिपूवंक जाति का प्रयोग समता प्राप्तकाल दै-यद सूचित दोता 
है। क्योंकि यदि यद वादी जाति ठत्तर से धबड़ाकर उत्तर दे न सके मबबा, असत ( असंगत ) 
कहे तो मेरे निरदयुयोज्यालुयोग के समान दूसरे वादी को भी पर्यजुवोगो पेक्षण अथवा निरसवोब्या- 
ज़योग होने से इम दोनों समान दो जाबेगे। नहीं तो मैं ही निक्वट दो आऊंगा। हे बुद्धि 
से जात्वुत्तर करने में प्रवृत्ति होतो है” (२) और माध्वकार ने प्रयोग में दवोने दाले विशेष देतु 
के अभाव को 'सास्य' कहा है। क्योंकि उन्दनि बिना विशेष के दोने वाके साधम्त से निपेष 
कई है। जिस प्रकार तुमसे दिवा इुआ साधम्य॑ उसी प्रकार मैरा क॒द्दा हुआ भी--जिस प्रकार यह 
जैपम्ये है उसी प्रकार यद मौ-जिल प्रकार यह उसके उपहू्ध होता है क्स्ो प्रकार यह औ-शस 
अकार जातिवादी के निवेष होने से यई अत्यवस्थान ( निपेष का स्वरूप ) संपूर्ण जातियों में साधारण 


सत्मतिपक्षदेशनाभासप्रकरणम्‌_] क्षमाष्यहिन्दीव्यास्योपेतस पद५ 


लाधर्म्येण धरत्यत्रस्थानसविशिष्यमाणं स्थापनादेतुतः साधस्येसम:ः | अबि- 
शेष लत्र तत्रोदाहरिष्यासः । एवं वैधस्येलमप्रश्ततयोडपि निवक्तब्या: ॥ १॥ 


याय्युपसंदारे तद्धमविपर्ययो पत्ते! साधम्यवैधर्म्यसमो ॥ 


है यह सूचित होता है, जो उन उन जातियों में दिखाया जायगा (३) और कुछ विद्वान तो 
बक्ता के धर्म का वचन में लाक्षणिक प्रयोग करते हैं। भर्थाव जातिवादी 'सम' साधारण है, न कि 
उत्कृष्ट दै न निक्ृष्ट ७ जिसका साथम्यादि उत्तर से दी जाना जाता है, इस कारण उत्तर ही समा 
अर्थात्‌ मपक्ट ( खराब ) दोता है। ये अपकृष्ट आठ दूषण करने में समय होने पर भी असिद 
तथा सिद्ध द्वोने पर भी दूषण करने में असमर्थ ऐसा दो प्रकार का द्वोता है। जिसमें प्रथम भी 
दूपण करने योग्य को कल्पना को जाती है, बद छल, और ऐसा न द्वो तो निरजुयोज्याजुयोग 
कह्वाता है ऐसा आगे कहेंगे । इसले अवशिष्ट जाति कद्दाती है, जिससे सामान्य लक्षण सूचित 
होता है। (४) ढिन्तु आचार्य उदयन का ऐसा कइना है क्रि--जो जाति उत्तर दूसरे के साधन 
के समान अपना भी विरोध करता है, इस कारण अपने तथा दूसरे की समानता होने के कारण 
असम! कद्दा जाता हे । जिससे अपनी आत्मा का व्याघात करना, चह सर्व साथारण दुष्टता का 
मूछ कारण है यद्द सूचित होता है। यह्द विषय प्रत्युत्तर सूत्र में क॒ह्ठा जायगा | यही सब॑ साधारण 
सामथ्यं दै, जिसके साधम्ये आदि विशेष उपाधि हैं। ऐसा होने से यच्यपि इनका विशेष छक्षण 
नामों के निर्वचन दी है यह सिद्ध दोता है, तथापि उनके कारशादिकों के प्रतिसंधान (शान ) 
के लिये मित्र मिन्न लक्षणों का आरंम किया गया हैं। क्‍योंकि उनका ज्ञान होने से प्रति दूषण 
उलटे ( खण्डन ) के लिये समय दो सकते हैं, तथा ठोक ठौक उत्तर के न सूझने पर जातियों का 
अबोग करने में भी उपयोग होगा ॥ १॥ 

जाति कक्षण सूत्रों का लवतरण देते हुए भाध्यकार कहते हैं-क्रि उन चौबीस प्रकार की 
जातियों का म से ऐसा क्क्षण है-- 

--सापम्द॑वैषम्थाम्यां > केवक समान धर्मे तथा विरुड प्म से, उपसंदार 5 साध्य का 
बादीं के दाता उपसंदार करने पर, तद़मंविप्यंयोपपत्तेः * साध्यव्म के विरुद धर्म के केवछ साथर्म्य 
तथा वैषस्य है जो प्रतिवादो दोष का उपपादन करता है उसका साथम्व॑सम तथा वैषम्य॑ल्लम कहते हैं । 

आवार्थ--भर्धाद बाद के अन्वय अथवा व्यतिरेक़ व्याप्ति को लेकर हेतु से साध्य की सिद्धि 

करने पर चधि गे 3525 न करने वाले केबछ साथम्ये से साथ्य के अभाव को आपत्ति देने को 

चावल है कर पे को लेकर साध्य के अमाव को णापत्ति देने को वैषम्य॑सम जाति 
इसी आशिय ले भाष्यकार सूत्र को व्यास्या करते हुए सापम्यें सम का रा *-- 

व्याप्िसकित लमानपर्म को लेकर जब वादी साध्य को सिद्धि दिखाता हक है रे 

के पिवर्यय (अभाव ) की सिद्धि करने के डिये प्रतिवादी व्याप्ति को भपेक्षा न 

करने वीके कैब समान थम से जो विना किसो विशेष कारण के खण्डन करता है, 

बद 22 हद मै साधम्य॑ सम्र नामक जाति उत्तर रूप निषेष कहता है। इस 

मैं आन ५ रे पंडित पढ़ सम/ इसका विशेषण है यह सूचित करता है। किस 

बढुत ते 37 ने साधस्यंसमा, वेधम्यंसमा' ऐसा मो पाठ मिलता है, लिप्तमें 'जाति/ 


जद न्यायदृशंनस [ झ० ४, आ० १, सु० १-३ 

साधम्येंगोपसंहारे साध्यधर्म॑विपर्ययोपफ्तेः साथम्येंणैब प्रत्यवस्थानमविश्ि- 
ध्यमाण्ण स्थापनाहेतुतः साधर्म्य॑तमः प्रतिपेषः | निदर्शनं क्रियाबानात्मा द्रव्यस्य 
क्रियाहेतुगुणयोगात्‌ । द्रव्य लोष्ट: क्रियाहेतुगुणयुक्त: क्रियाबान्‌, तथा चात्मा, 
तस्मात्कियाबानिति | पबमुपसंहते परः साधर्म्येंणैव प्रत्यवतिष्ठते, निष्क्रिय 
आत्मा विशुनो द्रव्यस्य निष्करियत्वादू, विभु चाकाशन्निष्कियं च तथा चात्मा 
तस्मान्निप्क्रिय इति। न चास्ति बिशेषददेतुः क्रियावत्साधम्यौत क्रियाबता 
अवितव्य॑ न पुनरक्रियसाधम्यौद्‌ निष्क्रियेणेति | विशेषद्वेत्वभावात्साधरम्यंसमः 
प्रतिषेघो भवति | 


यह पद रक्ष्य है ऐसा प्रतीत द्ोता है। यहां श्स रूज में ( १) साधम्वं से उपसंहार करने पर 
साधम्यं से खण्डल, (२) साथम्ये से उपसंदार करने पर वेषम्वे से खण्डन, (३) वैषम्थे से 
उप्रसंहार करने पर वैषम्व॑ से खण्डन, (४) तथा वैषर्म्य से उपसंहार करने पर सावम्बे से 
खण्डन--देसी चार प्रकार की जाति होती है, यह भी जान लेना चाहिये। भागे सापम्ब॑ंसम 
नामक उपुंक्त प्रथम जाति का उदाहरण आध्यकार देते हैं कि--निदशैन ( उदाहरण) यह है, 
कि जब वादी आत्मा, क्रियाधार हैं, ढब्य में क्रिया के कारण शुण का सम्बन्ध होने के कारण, 
डैसे मट्टी का ढेछा रूप दब्य क्रिया के कारण थुण ( स्पशा्रय द्र्य ) के 'संयोग? से सम्बद होने 
के कारण क्रिया का आधार है, आत्मा भी वैसा क्रिया कारण प्रयक्ष अथवा भद्ृष्ट वाला ही है, 
अतः क्रिया का आशय है। इस प्रकार वादौ के भाह्मा में क्रियाबार दोने का उपसंदार ( कथन ) 
करने पर; दूसरा ( प्रतिवादी ) केवल साथम्ये को लेकर ही बाढी का खण्डन करता है कि-- 
आत्मा, क्रिया रहित है, क्यों कि व्यापक द्रभ्य क्रिया रहित होते हैं, जैसे आकाश व्यापक और क्रिया 
से रहित है, आत्मा भी वैसा ( व्यापक ) है, इस कारण क्रिया का आधार नहीं है। उपयुक्त वादी 
की स्थापना तथा निषेध दोनों में कोई व्याप्ति के अनुगम आदि कोई विशेषता नहीं है--यह दिखाते 
ड भाष्यकार आगे कहते हैं कि-इसमें कोई विशेष कारण नहीं है, कि क्रिया के आधार महू 
के ढेले के उपयुक्त साथम्पे से आत्मा क्रियाबार ही होगा, न कि क्रियारह्ित व्यापक आकाश के 
खां से क्रियारहित होगा। जिससे पक ही पक्ष प्रमाण माना जाय। अतः किसी विशेष 
हेठ के न होने के कारण यह साधम्वेसस नामक नियेष (जाति ) कह्वाती है। गर्याद एक पक्ष 
के दे पक को धपेष्षा से संगत अथवा भगत होने में कोई विशेषता न दोना ही सापम्व 
सम जाति कहातो है। ( ढ़िन्तु वार्तिककार इसमें 
है है ऐसा कहते हैं। तथापि उक्ति के दोष से यह जाति 


समान धर्म को छेकर आत्मा में निष्कियता 


हर श के साथ अपरिमितता रूप वैषम्यु को लेकर ही 
निष्कियता को सिद्ध किया है, इस कारण यह वैषम्बंसमा जाति होती है। ( इसमें भो विशेष 


कि )--क्रियाअय छोष्ट के समान क्रिया दे 


सत्मतिपक्षदेशनामासप्रकरणम्‌ ]) सभाष्यहिन्दीव्यास्योपेतम चरछ 


अथ वेधर्म्यसमः। क्रियादहेतुगुणयुक्तों लोष्टः परिच्छिन्नो दो न च 
तथाउउत्मा, तस्मान्न लोष्टबत्‌ क्रियाबानिति | न चास्ति विशेषद्देतुः क्रियाब- 
स्लाथस्यौत्‌ क्रियावता भवितव्यं न पुनः क्रियाबद्रैधस्योंदक्रियेणेति, विशेषद्दे- 
त्वभावाह्रैधस्य॑समः । 


वेधम्येंण चोपसंहारे निष्क्रिय आत्मा बिभुत्वात क्रियाबदू द्रव्यमविमु दृष्ट 
यथा लोछ्टो न च तथा5उत्मा तस्माश्निष्क्रिय इति | बैधर्म्येण प्रत्यवस्थानम्‌, 
निष्क्रियं द्रब्यमाकाशं क्रियाहेतुगुणरहितं दृष्टमू;, न तथाउउत्सा, तस्मान्न 
निष्क्रिय इति | न चाह्ति विशेषदेतुः क्रियावद्वैधम्यान्निष्कियेण भवितव्यं न 
पुनरक्रियवैधस्योत्‌ क्रियावतेति विशेषद्देत्वभात्राद्वैधस्येससः | अथ साधर्म्यसमः, 
क्रियावान्‌ लोष्ट: क्रियाहेतुगुणयुक्तो दृष्:, तथा चा55त्मा तस्मात्‌ क्रियाबानिति। 


जुण का सम्बन्ध होने के कारण आत्मा क्रियान्नय दी होगा; न कि क्रियाअय लोष्ट के अपरिमितता 
रूप वैषम्यें को लेकर आत्मा क्रियाधार नहीं है, यह नहीं दो सकेगा, अतः विशेष कारण न होने 

से यह वैवर्म्यंसमा जाति कहाँ जाती है ( इसमें साधम्वे से स्थापना करने पर वेषर्म्य से खण्डन 

किया गया है ) ( आगे वैषम्यें से वादी को स्थापना पर वैषर्म्य से ही खण्डन रूप द्वितीय वैषम्ये 

सम का उदाइरण भाष्यकार देते हैं कि )--बैधम्यें को छेकर आत्मा क्रियाषार नहीं है, विसु दोने 
से, क्रियाधार छोष्ट द्रव्य व्यापक नहीं दिखाता, जैसे लछोष्ट और आत्मा वैसा अभ्यापक नहीं है, 
इस कारण वह निष्क्रिय दै, यह द्वितोय वैषम्बेसम का उदाहरण है। इसका वैषम्ये को छेकर हो 
देसा खण्डन होता है कि--क्रिया रहित आकाश द्रभ्य क्रिया के कारण शुण से रहित देखने में 
आता ऐ--आत्मा ऐसा नहीं है--इस कारण निष्क्रिय नहीं हो सकता, इसमें कोई विशेष कारण 
नहीं है कि क्रियाधार के विरुद धर्म के दोने ले आत्मा निष्किय हो होगा, नकि निष्किय के 
विरुद्ध धर्म होने से क्रियाबार न द्वोगा, अतः विशेष कारण न होने से यह द्वितीय वैषम्यं सस का 
उदाहरण रैं। ( आगे वैषम्य से वादों के स्थापना करने पर समान धर्म से ख़ण्डन रूप तृतीय 
साधम्यै सम जाति का उदाहरण देते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )--अब साधम्वें सम कट्दा जाता 
है--कि क्रिया का आधार लछोष्ट क्रिया के कारण गुर्णो से युक्त देखने में आता दै--आत्मा मी 
जैसा ( क्रिया कारण युण से युक्त ), है. अतः क्रिया का आधार है, ऐसा साधम्यं सम का उदाहरण 
है। (यह साकम्वें को लेकर खण्डन दै। इसमें मो पूर्व के समान वैष॑स्पं से--अत्मा व्यापक 
है छोष्ट व्यापक नहीं है इस कारण छोष्ट के समान आत्मा क्रिया का आधार नहीं है--ऐसा 
उपसंद्ार द्वोता है। इस उदाइरण से भो कोई विशेष नहीं है यह दिखाते हुए भाष्यकार आगे 
कहते हैं कि )--क्रियावान्‌ छोष्ट के ब्यापफता रूप “बम्वें से आत्मा क्रियारहित है, न कि क्रिया 
बार के समान क्रिया कारणथुण से युक्तता रूप समान धर्म से क्रियाधार है-ऐसा मानने में कोई 
विशेष कारण है। अतः विशेष कारण न होने से यह तृतोय साथम्येस्तम जाति का उदाहरण है। 
उन साथर्म्य॑तमा तथा वैषम्व॑समा दोनों के प्रस्येक्ष के तीन तोन भेद हैं--कोई सत पदार्थ 
विषय १, तथा कोई असद विषय में होती है, तथा कोई असत्‌ वचन विषय में होती हैं३ । 
जिनमें से शब्द अनित्य है, उत्पत्ति वाला होने से, क्योंकि कलश अ।दि अनित्य देखने में भाते हैं- 
ऐसा बादी के उपसंद्वार करने पर यदि भनित्य कलश के समान धमे होने के कारण शब्द अनित्य 
दो, तो नित्य आकाश के साथ अमूतैता रूप समान पं शब्द में होने से वह नित्य है, यह भी 


थद्८ न्यायदर्गननस [ झा० ४, आ० १, सू० १-३ | 
“5०+००६६२०६-+७-................... ....... 
न॒चास्ति विशेषद्ेतुः कियावहैधस्यौल्निष्कियो न पुनः क्रियावत्साथस्यात्‌ 
क्रियाबानिति विशेषहेत्वभाबात्साधर्म्यसमः | २ ॥ 
अनयोरुत्तरमू-- 


गोलाद्वोसिद्धिवत्तत्सिद्धि ॥ ३॥ 


साधर्यमात्रेण वैधस्थेमात्रेण च साध्यसाधने प्रतिज्ञायमाने स्थादव्य- 
बस्था, सा तु धर्मविशेषे नोपपथते, गोसाधम्यौदू गोत्वाज्ञातिविशेषादीः 
किक न मा मे ड- की 
प्राप्त दोता है-वह प्रधम सत विषय का उदाहरण है। दूसरा असद विषय का उदाहरण वह 
है क्ि--शब्द नित्य है, सपश रहित होने से, आकाश के समान, देसा बाद के उपसंदार करने 
पर ऐसा नहीं हो सकता, क्योंकि अनित्य पटादि पदार्णों का भी अमेयता रूप साथर्म्य शब्द में दोने 
से कह धयदिकों के समान अनित्य क्यों न कहा जायगा। तीसरे मसद॒छक्ति का उदाहरण 
'क्रियाबान्‌ भात्मा है? इत्यादि भाध्य में दिया गया है। (जिसमें जो खण्डन है बद सत हो उत्तर 
है , किन्दु उक्ति के दोष से वह जाति होती है--ऐेसा रदयनाचार्य का यहाँ भाशय है ) ॥ २॥ 
( प्रकरण सम नामक हेत्वामास के उद्भावन के समान उपयुक्त दोनों साधम्य॑तमा तथा 
देषम्यंसमा नामक जाति सुत उत्तर ही क्यों न माने जांय-इस शंका के समाधानार्थ इसके असत 
होने का कारण दिखाते हुए भाध्यकार सिद्धान्तसृत्र का अवतरण देते हैं कि )--इन दोनों सावम्ये- 
समा तथा वैषम्यंसमा जातियों का यह उत्तर है-- 
पद्पदार्थ--गोत्वात>ूब्याप्तिविशिष्ट गोत्वद्ेतुसे, गोसिशिबतब्गौ की सिद्धि के समान, तत्सिद्धिः> 
उसकी सिद्धि द्ोतो है॥ ३॥ 
भावायं--यदि केवछ समानपर्म अथवा विरुद्धधमं को लेकर हेतु से साध्य वी सिद्धि मानी 
जाय तो यह साथम्बंसमा था वैषम्दंसमानामक जाति हो सबेंगो, किन्तु ऐसा नहीं है, क्योंकि 
ब्याप्ति विशिष्टसाबम्द तथा वैबम्य॑ को लेकर हो हेत॒ से साध्य सिद्धि होती है, जैसे गौ के ब्याप्ति 
विशिष्ट साधम्य॑ को लेकर ही, गोश्वपम से यह गौ है देसा सिद्ध होता है, न कि केवल सालादिकों 
के सम्बन्ध से, तथा अश्वादिकों का हक्न इत्यादि विरड्ध परम होने से ही गोत्व से गौ व्यक्ति की 
सिद्धि दोती है, गौ तथा भव के थुण भिन्न होने से, अतः उपयुक्त सापम्थ॑समा एवं वैषम्बंसमा 
जाति असंगत है ॥ १ ॥ 


गौब्यक्ति की सिद्धि होती है। यदि स्वाभाविक सम्बन्ध का हो । नहीं तो केवल साख्रादि सम्बन्ध 
से गोध्यक्ति को सिद्धि नहीं हो सकती। (गोत्व जाति के साथ सालादिमत्ता की व्याप्ति है ही, 
अतः यह भाष्यकार का कथन अस्त प्रतीत होता है, इसी कारण तात्वयंशीकाकार ने सास्नादि 
एस पद का अतदूगुणसंविज्ञान नामक बहुओहि समास दिखावा है, जिससे सारा है आदि 


सत्मतिपक्षदेशनाभासग्रकरणम्‌ ] स्भाष्यहिन्दीब्याक्योपेतम जद्दु 


सिद्धचांत न तु सास्नादिसमस्वन्धात्‌। अश्चाविवैधम्योद्वोत्वदेव गौः सिद्चयति 
न गुणादिभेदात | तच्चैतत्‌ कृतव्याख्यानमबयवप्रकरणे, प्रमाणानामभि- 
सम्बन्धाच्चेकार्थकारित्वं समान वाक्ये इति । देत्वाभाछाश्रया खल्वियमव्यव- 
स्थेति ॥ ३॥ 


इति त्रिमिः सुत्रैः सत्मतिप्रक्षदेशनाभासप्रकरणम्‌ | 


में जिसके ऐसे सासना से भिन्न गोत्व के व्यमिचारी 4क्ष आदि लिये जाते हैं, ऐसा होने से 
अज्ञादिओं की सत्ता से गोत्व की सिडि नहीं हों सकतो-ऐसा भर्थ निकछता है--ऐसी तालये 
टीका में समाछोचना को है। (इस प्रकार समान धर्म से व्याप्ति लेकर साध्य सिद्धि का 
डदाहरण देकर विरुद्ध धर्म को लेकर व्याप्ति द्वारा साध्य सिद्धि का उदाहरण आाध्यकार देते हैं 
कि )--अश्वादिकों के विरुदः पर्म वाले गोत्वजाति विशेष से ही गौव्यक्ति को सिद्धि दवोती है 
नक्ियुणों के भिन्न दोने से (अर्थात अधादिकों के विरुड् धर्म गोत्व ही से गौ व्यक्ति सिद्ू 
होतो है--इसमें भी अनेक अश्वादिकों के विरुद्ध धर्मों के दोने पर भी गोत्व दो से गोब्यक्ति से 
व्याप्तिरुप सम्बन्ध रखता है, न कि गौ तथा अध के शुण आदिकों के भेद रूप विरुद्ध धमं से 
गौव्यक्ति को सिद्धि दोती है। इसी कारण वार्तिककार ने कष्दा है--कि जो अन्वय तथा ब्यतिरेक 
ज्याप्ति वार्ता समान भर्म द्ोता है उसी से धर्म को व्यवस्था होती है, गोत्व हो गौ में ऐसा है, 
अत: उली से गैब्यक्ति की सिद्धि होती है। अतः जातिवादी ने जो कोई “विशेष नहीं है', ऐसा 
कहा था, वह असंगत है, क्योंकि अख्रय तथा व्यतिरेक रूप विशेष सम्पूर्ण सत अनुमान प्रयोगों 
में रहता दी है। अतः नहाँ पर वादी अपनी साध्यक्रों स्थापना करने में ऐसा उपयुक्त विशेष 
देखा सकता है वहाँ पर जाति असव उत्तर होता दै-यह सिद्ध दोता है, ऐसा न द्वो तो जाति भौ 
खत दी उत्तर माना जायगा ( इसी विषय में पूर्व अन्य में कदे ६ए विषय को भाष्यकार स्मरण 
कराते हैं कि )--बह यह इसने 'अवयव समूह रूप वाक्य में मिलकर परस्पर सम्बन्ध रखते हुए 
प्रत्यक्षादि प्रमाण साध्य को सिद्धि करते हैं।-ऐसा प्रथमाध्याय के प्रथम आहिक उन 
चालिस ( के ३९ ) के सूत्र में अनुमान के अवयवों के निरूपण प्रकरण में मी कहा दै। ( इसः 
कारण सव॒भुमान से साध्य को सिद्धि हों ही सकती है--अतः सद एबं भसत साधनों 
( हेतुओं ) में कोई विशेषता नहीं है--ऐसा पूर्वपक्षो जातिवादी का कथन स्वधा असंगत है। 
इसो आशय से भाष्यकार आगे कहते दैं कि )--प्रत्यक्षादि प्रमाणों का 'रार्थानुमान के पंचावयद 
वाक्यों में परस्पर सम्बन्ध होने के कारण, एक हो साध्य रूप अर्थ को सिद्धि दोना वाक्य में 
समान है तो जाति का प्रयोग कैसे सफ़क होगा” इस शक्का के समाषानाथे भाष्यकार आगे 
कहते हैं कि--यद आातिवादी कौ अध्यवस्था देत्वाभास (द्वेतु दोषों को लेकर ) होता है 
( अर्वाव जातिवादी जो अस्त उत्तरों को प्रगट कर हेतु में सन्‍्देह को उत्पन्न करना चाहता है, 
उसका अत्तव (दुष्ट ) द्वेतुओं में ही होना भसम्भय है, न कि सत्‌ देतुओं में ) अतः जातियों का 
अथोग दुष्ट ढेतुओं में दो सकता है ॥ ३॥ 


(२) साध्यद्ष्टाम्तधर्म विकल्पसे उत्पन्न उत्कर्पसमा आदि छुम्जातियों के चर्णन का प्रकरण । 


अर्थात उत्क्पेंसमा, अपकर्षंसमा, दर्ण्यंसमा, अवश्यंसमा, विकल्पसमा तथा साध्यसमा ऐसी 
जातियों का रक्षण सु्रकार करते हैं-- 


2, न्वायदर्शनस. [ झ्र० ४, आरा० १, सू० ४-६ 


साध्यद्थान्तयोर्धम॑विकल्पादुभयसाध्यत्वाबोत्कपीपक- 
बर्यौवर्ण्यविकस्पसाध्यसमाः ॥ ४ ॥ 


के 

इष्टान्तधम साध्ये समासजनू उत्कर्पसम: | यदि कियाहवेतुगुणयोगाल्‍लोए- 
बत्‌ क्रियावानात्मा लोष्टवदेब स्पर्शवानवि आ्राप्नोति। अथ न स्पर्शवान्‌ लोष्ट- 
चत्‌ क्रियाबानपि न भ्राष्नोति, विपयंये वा विशेषों वक्तव्य इति। साध्ये 


पद॒पदार्थ--साध्यइशन्तयोः > पक्ष बौर इशनन्त दोनों के, धर्मविकल्पात्‌ > घर्मों के विकल्प 
_वैचित्य से, उमवसाष्यत्वाद » दोनों के सिद्धि करने योग्य होने सै, च> भी, उत्का्पापकर्षवर्ण्या- 
अ्य॑विकल्पसाध्यसमाः 5 उत्कपसमा १, अपकर्षसमा २, वण्व॑समा ३, अवष्येस्मा ४, विकल्पसमा 
*% तथा साध्यसमा ६, नामक छः जातियों होती हैं ॥ ४॥ 

आवार्थ--न रहने वाले धर्म के आरोप हूप उस्कर्ष, विद्यमान रहने वाले धर्म का अपचय 
( न रहना ) रूप अपकर्ष, साध्यवर्णन करने योग्य, असाध्य-वर्णन करने वोग्य न हो, तथा 
विशेष-विकल्प इन पर्मो के उद्भावन ( आपत्ति दैने योग्य ) प्रयोगों को क्रम से उत्कपैसमा (१) 
अपकर्षसमा (२) वण्वंसमा (३) अवश्यंसमा (४) विकल्पसमा (५) और साध्यसमा (३) नामक 
जाति कहते हैं। जिससे पक्ष में न रहने वाले इशा्त में रहने वाले धर्म क। पक्ष में आपत्ति देना 
(१), उत्कपंसमा नामक, इशटन्त में रहने वाके घमे का पक्ष में न रहने कौ आपक्ति देना अपकर्षसमा 
(3), केवल दृषटन्त के साइश्व से इृश्ानत में साध्य परम के अभाव की आपत्ति देना अवण्येसमा 


इसो आशय से सूत्र की व्याख्या करते हुए प्रत्वेक जाति का लक्षण कहने वाकेये प्रथम 
क्रम प्राप्त उत्कपंसमा जाति का लक्षण करते हैं कि--जिस जाति में पक्ष तथा दृष्टास्त दोनों के 
धर्मों में विचित्र होने के कारण पक्ष में न रहने वाले दृष्टान्त के धर्म का आरोप किया जाता है, 
कैसे यदि क्रिया में कारण गुण का सम्ब्ध होने से लोष्ट के समान आत्मा भी क्रिया का आधार 
हो, तो उस छोष्ट के समान स्पर्श युग का आश्रय भी होगा ऐसा प्राप्त दोता है, और यदि आत्मा 
कोट के समान स्पर्श भुणवाल्व न हो तो क्रिया का आधार भी न द्वोता। भर्थाव उत्कर्पसमा में 
इंशन्त छोषट का पमम॑ स्पर्श युण का आथय होना आत्मा रूप पक्ष में न रहने पर भी आरोप से 
'सिड किया जाता है। देसा न होने में कोई विशेष कहना होगा ( यह प्रथम उल्कप॑ समा जाति 
है) ॥ ( अपकपसमा का छक्षण करते हुए आष्यकार कहते हैं कि )--जिमस्त जाति में इशन्त 
जे बह से पक्ष में वर्तमान पमं का मी अपकर्ष किया जाता है (हटाया जाता है) उसे अपकर्षे 
अंडा हे शिी गाति कहते है, झेसे लोषट निश्वय से क्रियाधार होता हुआ भो अव्यापक देखने 
में भाता है, तो आत्मा मी क्रिया का आधार होता हुआ भब्यापक हो जाय ( अर्थाद इस दृष्टान्त 
होष्ट में न्यापकता का भमाव है इस कारण आत्मा में विधमान भी व्यापकता धर्म का उससे अपक्द 
किया जाता है ) अतः यह अपकर्षसमानामक दूसरी जाति है। ( वण्ये तथा अवण्ये समानामक 
दो जातियों का छक्षग भाष्यकार देखाते हैं कि )-रूथापनोय ( प्रसिद्धि करने योग्य ) सन्दिख, 
जा भव्य उसके विपरीत निश्चित, जिन दो जातियों में उपुक्त धर्मों के विपरीत किया जाता 


जातिषटकप्रकरणम्‌ ] खभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ द०३ 
धर्मौभावं॑ दृष्टान्तात॒ प्रसजतोडपकर्षसमः, ल्लोष्ट: खल्लु क्रियाबानविुरेष्ट: 
काममास्माउपि क्रियाबानविभुरस्तु, बिपर्यये बा विशेषों वक्तव्य इति। ख्याप- 
नीयो वर्ण्यो विपर्ययादवर्ण्य:। तावेतौ साध्यहष्टान्तघर्मों विपयेस्यतो वण्यो- 
वर्ण्यसमौ भवतः | साधनधर्मयुक्ते दृश्ान्ते धमोन्‍्तरबिकल्पास्साध्यधर्मविकल्पं 
प्रसजतो बिकल्पसमः | क्रियद्देतुगुणयुक्ततं किख्निद्‌ गुरु यथा लोष्ट: किंचिल्लघु 
यथा बायुरेवं क्रियाहेतुगुणयुक्तं किब्वित्कियावत्स्यात्‌ यथा लो४:, किग्ि- 


है, अर्थाद पक्ष के पे का दष्टास्त में और दृष्टान्त के पम॑ का पक्ष में आरोप किया जाता है, बह 
दोनों जाति क्रम से वण्यंत्तमा तवा अवण्यंसमा कही जाती हैं । ( अर्थांद संदिग्धसाध्यपमंक्दा रूप 
धर्म के पक्ष में रहने से उसका जब निश्चित साध्य धर्म वाले इृष्टान्त में आरोप हो, तो वह वर्ध्वंसमा 
एवं इशन्त के निश्चितसाध्यपमंवत्तारूप धमे का जब सन्दिग्पसाध्य वाले पक्ष में आरोप किया जाय 
तो उसे अवण्यंसमा जाति कहते दं ) जैसे वादी के क्षिसी अनुमान का प्रयोग करने पर यदि 
अतिवादी कहे कि जो इृष्टान्त तुम देते दो उसे पक्ष के समान संदिग्पसाध्य धमवाला होना 
चाहिये, यह अवर्य॑समा जाति, तथा इश्ान्त के समान पक्ष को मी निश्चित साध्यवान्‌ होना 
चाहिये यह व्ण्यंसमा जाति होती है। साध्य तथा हृष्टन्त के धर्मों को विचित्रता के कारण स्वरूप 
से साध्यसाधनता को भापत्ति से दर्ण्य तथा गवर्ण्य सम जाती द्वोती हैं ऐसा यहाँ वाचस्पतिमिश्र 
का सत है । और विरद्ध देत्वाभास के समान, अथवा असाधारण दुष्ट देतु के समान वण्येसमा 
जाति, और अस्तिद्ध दुष्ट हेतु के समान अवध्येसमा जाति होती दै ऐसा वदयनाचार्द का मत दै। 

( भागे विकल्पसमा जाति का रक्षण देखाते हुए माष्यकार कहते हैं कि )--पक्ष में बतैमान 
जो धर्म इृष्ान्त में मी दो उसे साधन धर्म कहते हैं, उससे थुक्त इशन्त में वर्तमान किसी दूसरे 
धर्मे के विकल्प से साध्य के श्लाथ व्यभिचार देखाने के कारण यदि उस हृष्टन्त के साइश्य से 
साध्य का विकल्प ( प्रस्तुत साध्य में व्यभिचार ) को आपत्ति दी जाय तो उसे विकल्पसमा 
जाति कहते हैं। ( यदाँ विकस्पशब्द का अरथे है व्यभिचार, वह द्ेतु का दूसरे पम्म में अथवा दूसरे 
धर्म का साध्य में, या दूसरे धर्म का उससे दूसरे भर्म में हो सकता है )। 

( आगे विकल्पसमा जाति का उदाइरण आाध्यकार देते हैं कि )--क्रिया के कारण युणों से 
युक्त कोई पदाथे गुरु होता है जैसे लोष्ट, तथा रुघु द्वोता है जैसे वायु | इसी प्रकार किया में 
कारण गुणों से युक्त कोई पदार्थ क्रिया का आषार होगा, जैसे छोष्ट, और कोई क्रियारहित होगा 
जैसे आत्मा भथवा एक पक्ष का साथक कोई विशेष कहना पड़ेगा। भर्थांद वादी के क्रिया के 
कारण श्॒णों के होने से आत्मा क्रिया वार है, जैसे लोष्ट, ऐसा अनुमान करने पर प्रतिवादी 
कहता है कि छोष्ट रूप इृषटन्त में युरुत्व रूप दूसरा धरम है, किन्तु इस गुरुत्व का क्रिया कारण 
आण युक्तता रुप हेतु के क्रियाश्रयता रूप साध्य के साथ वायु में ध्यभिचार देखने में आता है, 
क्योंकि वायु लघु है, इसो प्रकार आत्मा में भी छोष्ट के क्रिया देत॒ ग्रुणयुक्त धर्म का व्यभिचार 
हो जायगा, यद्दी विकस्पसमा जाति कहती है। इसमें उदयलाचाय ने व्यभिचार दुु देतु की 
समानता मानी है। 

( भागे साध्यसमा का रुक्षण देखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि )-ह्े् आदि अवयवों के 
सामथ्रो को रखने वाले धर्म को साध्य कहते हैं, इृष्टान्त में उसको भापत्ति देने से साध्यसमा 
जाति कहते हैं। जैसे यदि छोष्ट के साइश्य से आत्मा में क्रियाधारता सिद्ध को जाय तो, जैसे 
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दक्ियं यथाउडत्मा, विशेषों वा बाच्य इति | देत्वाद्यवयबसामथ्ययोगी घर्मः 
साध्य: त॑ दृष्टान्ते प्रसजतः साध्यक्षम: | यदि यथा लोटस्तथा5उत्मा प्राप्तस्तहिं 
यथाउउत्मा तथा लोष्ट इति | साध्यश्चायमात्मा क्रियावानितति काम॑ लोषोउपि 
साध्यः | अथ नैबम्‌, न तर्हिं यथा लोष्ट: तथा5उत्मा ॥ ४॥ 
एतेषामुत्तरमू-- 
क्िख्त्साधरम्यादुपसंहारसिद्देवैंधर्यादुप्रतिषेष! ॥ ५ ॥ 


अलभ्य: सिद्धस्य निहवः, सिद्ध च क्िख़ित्साधम्यीदुपमान॑ यथा गौस्तथा 
गबय इति, तत्र न लभ्यों गोगवययोध॑मबिकल्पश्चोदयितुम्‌। एबं साथके धर्म 


भात्मा में क्रियाधारता संदिग्ध है और साध्य है, इसी प्रकार लोड में भी क्रियाअवत्व साध्य और 
संदिन्ध हो है, नहों तो लेष्ट और आत्मा का साइश्य द्वो न होगा । इसो को साध्यसमा जाति कहते 
* ( वार्तिकक/र ने साध्य तथा साधन दोनों के परम को समानता को आपत्ति देने को साध्यसमा 
जाति माना है। और बवृत्तिकार ने पक्ष इान्त इत्यादिकों के प्रस्तुत साध्य को समानता की 
आपत्ति देने को साध्यसमा कद्दा है। अर्थाद्‌ पक्ष देतु तथा इश्टान्त दूसरे श्रमाण से सिद्ध दो 
अलुमान के अ्ञ दोते हैं, न कि असिद्ध, ढिन्तु वे बसों अनुमान से सिद्ध नहीं होने, और सिर 
करने को रच्छा का विषय हो वद्‌ पक्ष में असिद उसी अनुमान से सिद्ध दोता है--उसमें सिद्धि 
के इच्छा के विवय के समान सिद्ध भो अजुमान योग्य द्वोता है, इसो से अनुमान प्रयोग को 
आपत्ति को साध्यस्मा कहते हैं यह यहाँ साध्यकार का गूढ़ भाशय है )॥ ४॥ 
(अपर्ृक्त छः जातियों का उत्तर देने वाले सिद्धान्त सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि)-- 
इनका उत्तर वह है-- 

पद॒पदार्थ--किल्चित्साधर्स्याव 5 व्याप्तियुक्त विशेष समान बर्म से ही, उपसंदारसिदधेः> सिद्धि 
होने के कारण, वेषम्यांद » इसके विरुद्ध ब्याप्ति रहित केवल साथम्ये से, भप्रतिषेषः ० वादी का 
किया इज निषेष नहीं हो सकता ॥ ५ ॥ 

भावार्थ--अनुमान में व्याप्ति रूप स्वाभाविक सम्बन्ध को लेकर ही सद्धेतु से पक्ष में साध्य 
की सिद्धि दोती है, उसके विपरीत ब्याप्ति रहित केवल समान पमे को लेकर जो जाति बादी ने 
खण्डन किया, वह सबंधा असंगत है ॥ ५ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकारः सूत्र का अ॑ करते हुए कहते हैं कि )--पिद्ध पदार्थ का निहव 
(अपलाए-छिपाना) प्राप्त नहीं दो सकता । अतः प्रसिद्ध का अपरछाप न हो सकने के कारण जो संसार 
में किसी समान बम को छेकर उपग्रा दैना प्रसिड़ ई--जैसे जिस प्रकार गौ होती है, उसी प्रकार 
नौछ गौ होती है । ऐसी उपमा देना अर्वाद जब इडान्त दिया जाता है तो कुछ प्रसिद्ध समान पर्मं 
को लेकर दी उपमा दी जाता है, न कि अत्यन्त साइइ्य को लेकर, क्योंकि जैसी गौ होती है वैसों 
नौर गाव इस उपमा में अत्यन्त साइडव कहने को ईचछा, बढ़ने वाक्ले अरण्यवासी पुरुष की नहीं 
होगी । इसो कारण वातिककार ने कहा है कि--'जैसो गौ होती है बैसी नौ गायः ऐसा कइने पर 

के संपूर्ण धमं गवव में, अथवा गदय के संपूर्ण पम हो गौ में होते हैं यह नहीं प्राप्त होता, अतः 
यहाँ यद आपत्ति नहीं दो सकती क्ि--यदि गवय गौ के समान हो, तो सास्ना आदि गौके 
धरम गवद में क्यों नहीं। (इसो भाइय से आध्यकार ने कह्दा है कि )--इस कारण यौ तथा गवय 


"2 


जातिषद्कप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस दण्ड 
इष्टान्तादिसामथ्य॑युक्ते न लम्यः साध्यद्श्टान्तयोघर्मविकल्पाहैधम्यौत्मतिषेघो 
बक्‍तुमिति ॥ ४ ॥ 

साध्यातिदेशाब द्ष्टान्तोपपत्ते! ॥ ६ ॥ 


यत्र लौकिकपरीक्षकाणां बुद्धिसाम्यं तेनाविपरीतो5र्थोडतिदिश्यते प्रज्ञाप- 


नाथंम्‌ | एवं साध्यातिदेशादू दृष्टाल्ते उपपद्यमाने साध्यत्वमनुपपन्नमिति ॥ ६॥ 
इति त्रिभिः सुत्रैजोतिपट्कप्रकरणम्‌ | 


श्न दोनों के पर्मो में उपयुक्त विकल्प की शंका नहीं हो सकतो। (वक्त इष्टान्त को प्रस्तुत में 
गाते हुए भाष्यकार कह्ठ्ते हैं कि )-श्स प्रकार इ्टन्त भादिकों के सामर्थ्य से युक्त साथक देंतु 
रूप धर्म में साध्य ( पक्ष ) और इष्टान्त इन दोनों के उपर्युक्त अकार से धर्मों को विचित्रता को 
लेकर वैषम्य से नियेध नहीं कहा जा सकता। भर्थांद जब एम छोष्ट को आत्मा में क्रियाधारता 
सिद्ध करने में इृषटान्त देते हैं तव हम यह नहीं कहते कि--जितने छोष्ट के धर्म हैं, उतने संपूर्ण 
आत्मा में दो सकते हैं, किन्त॒ नो मिप्त धर्मों में साध्य के साथ ब्याप्ति रूप सम्बन्ध ले सम्बद्ध साधक 
देव दो सकता है वद्दी उस साध्य का साधक द्वोता है, जिसका उपनय वाक्य से उपसंदार ( सिद्धि ) 
किया जाता है, ऐसा दोने से उसके विपरीत ब्याप्ति सम्बन्ध रहित इष्टान्त धर्म उस धर्मो में नहीं दो 
सकता, अतः पूव॑पक्षी जातिवादी का प्रश्न तथा ड्सके कारण निषेष भी नहीं हो सकता ॥ ५॥ 

( इस प्रकार उपयुक्त ६ जातियों या सिद्धान्त मत से ख़ण्डन कर, बण्यं, अवण्यं, तथा साध्य 
समा इन तोन जातियों का दूसरा भी खण्डन दिखाते हुए सूतकार कहते हैं )-- 

पद॒पदार्थ--साध्यातिदेशाद च साधन योग्य के स्वीकार करने से मो, इष्टन्तोपपत्तेः रू 
इडटन्त हो सकने से ॥ ६ ॥ 

आवार्थ--जिस लौकिक मलुष्य, तथा शास्र के शात दोनों प्रकार के मनुष्य मानते हैं--ऐसे 
इश्न्त के विपरीत न रहने वाले ही विषय को ग्रज्ञापन ( सिद्धि) के छिये कथन किया जाता है। 
इस प्रकार के साथनोय विषय के कथन से इ्टान्त के होने से वद॒ विषय साध्य नहीं दो सकता 
किन्तु सिद्ध दो होता है, जतः वर्ण्य आदि तीन जातियों नहीं दो सकतीं ॥ ६ ॥ 

( इसी भाशय से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि--जिस विषय के मानने में छोक व्यवहार 
तथा शास्त्र के जानने वाले दोनों प्रकार के छोगों की डुद्धि समान होती है, उस दृष्टान्त के जो 
विषय विरुद्ध न हो, वद्दी इशन्त ज्ञान के लिये जाता दै। इस प्रकार से साध्य का कथन होने के 
कारण इृष्टान्त के दो सकने पर बह साधन योग्य विषय साध्य ( सिद्ध करने योग्य ) नहीं हो 
सकता । अर्थात जिस धर्मों में साध्य धर्म का निश्चय हो जिसे सभी प्राणों मानते भो दों, वही पदार्थ 
इश्टन्त माना जाता है, साध्यधर्म तो निश्चित नहीं हो होता। एस कारण कोई ही साध्यपर्म 
इशन्त में दिखाया जाता है, न कि संपूर्ण साध्य ( पक्ष ) के धर्म दृष्टन्त में दिखाये जाते हैं अर्थात 
न्त निश्चित धर्म वाछा और पक्ष संदिग्ध धर्मवाला होता है। इस कारण इश्टान्त का पक्ष तुस्य 
बनाना जञातिवादी का सर्वथा असंगत है। श्सी से पक्ष आदिकों में साध्यसमता की बापत्ति 
देना भी जातिबादी का खण्डन हो जाता है यह भी जान लेना चादिये ॥ ६ ॥ 


(३) भ्राप्ति, अप्राप्ति इन दोनों में होनेवाली बिकक्प को छेकर दो जाति का प्रकरण 


ड्ण्छ स्थायदर्शनस [ अ० ५, आ० १, सू० ७-८ 
ब्राष्य साध्यमग्राप्य वा द्वेतोः प्राप्त्याडबिशिष्टस्वाद- 
आप्त्याउसाधकत्वाब आप्त्यप्राप्तिससौ ॥ ७ ॥ 

द्वेतुः प्राप्य वा साध्यं साधयेद्प्राध्य वा ? न ताबत्माष्य, प्राप्त्यामविशिष्ट- 
स्वादसाधकः | द्वयोर्विद्यमानयो: प्राप्ती सत्यां कि कस्य साधक साध्यंवा 
अप्राप्य साधकं न भब॒ति, नाप्राप्तः प्रदीपः प्रकाशयतीति । प्राप्स्या प्रत्यवस्थान 
आप्रिसमः, अप्राप्त्या प्रत्यवस्थानमप्रा प्तिसमः ॥ जा 


अनयोरुत्तरमू-- 
घटादिनिष्पत्तिदशनात्‌ पीडने चामिचारादप्रतिपेषः ॥ ८ ॥ 


आ्प्ति तथा अप्राप्ति समा नामक दो जातियों का सूत्रकार लक्षण दिखाते हैं-- 

पदपदार्थ--आप्य 5 प्राप्त कर, साध्यं ७ साधन योग्व को, अप्राप्य वा ७ अथवा न प्राप्त कर, 
देतोः > हेतु के, प्रास्श्या > प्राप्ति से, अविशिष्टल्वाव> विशेष न द्ोने के कारण, अप्राप्त्यालन 
पप्त होने से, असाधकत्वाव चरूसाथक न दोने से भी, आषप्त्यप्राप्तनितमा क्रम से प्राप्तिसमा 
तथा अप्राप्तिसमा नामक दो जाति द्ोती हैं ॥ ७॥ 

आावार्थ--साध्य को सिद्धि करने के लिये दिया दुआ हेतु यदि साध्य को प्राप्त दो कर साध्य 
को सिद्धि करे, तो साध्य तथा देतु दोनों को प्राप्ति में कोई विशेष न प्वोने के कारण साध्य साधन 
को सिद्ध करेगा, या साधन साध्य को सिद्ध करेगा इस नियम में कोई कारण न दोने की 
आपत्ति क्षो प्राप्तिसमा जाति कहते हैं। तथा देत विना साध्य को प्राप्त कर सिद्ध करता है, 
देसा माने तो विना प्रदोप के प्राप्त भये अन्यकार में जिस प्रकार पाये प्रकाशित नहीं दोता 
उसी प्रकार साध्य की सिद्धि न कर सकेगा, इस आपत्ति को अप्राप्तिसमा जाति कहते हैं ॥ ७॥ 

(इसी आशय से आध्यकार प्रइनपूर्वक दोनों जातियों को व्याख्या करते हैं कि )-देत 
साध्य को प्राप्त कर उसे सिद्ध करेगा अथवा न प्राप्त कर ! जिसमें हेतु साध्य को प्राप्त कर साध्य 
का साथक नहीं हों सकता--क्योंकि प्राप्ति में कोई विशेष न होने के कारण वह हेतु साध्य का 
साधक न दो सकेगा, क्योंकि विद्यमान हेतु तका साध्य इनकी परस्पर समान प्राप्ति होने के 
कारण छोक किसको सिद्ध करेगा और कौन किसका साध्य द्ोगा--वह प्राप्तितमानामकों जाति 
कहती है । 

तथा देत॒ विना साध्य को प्राप्त किये भो सिद्ध नहों कर सकता--क्योंकि बिना प्राप्त मये 
अन्थकार में प्रदीप पदायथों को नद्वीं दिखाता । अतः उपयुक्त प्रकार से प्राप्ति को लेकर आपत्ति देने 
को प्राप्तिसमा तथा भप्राप्ति को लेकर आपत्ति देने को अप्राप्तिसमा नामक जाति कहते हैं । विशेषणा- 
सिद्विरुप द्ेत्वाभास की उद्भावना यह दोनों जातियों दैं--ऐसा यहाँ समझ छेना चाहिये ॥ ७॥ 

(अ्प्वुक्त दोनों जातियों का सिद्धान्त मत से उत्तर देने वाडे समाधान सूत्र का अवतरण देते 
हुए साध्यकार कहते हैं कि )--इन दोनों जातियों का ऐसा उत्तर है-- हू 

पद्पदार्थ--घटादिनिष्पत्तिदशनाव 5 कुछालादिकों के प्राप्त होने पर षटादि कार्य को सिद्धि 
दिखाने से, पौडने « शब्र॒ को परौडा देने में, अभिचाराव चरूऔर अभिचार ( इयेननामक 
याग करने ) से भी, अप्रतिषेषः 5 कम से प्राप्ति तथा अप्राप्ति को लेकर दी दुई आपत्तियाँ नहीं 


हो सकतीं ॥ ८ ॥ 


##५ 


प्रसन्नप्रतिदृषटान्तसमप्रकरणम्‌ ]  श्लभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ द्ण्फ 


डभ्यथा खल्वयुक्त: प्रतिपेघः कर्ठंकरणाधिकरणानि प्राष्य सदं घटादिकार्य 
निष्पादयन्ति, अभिचाराद्य पीडने सति दृष्टमप्राप्य साघऋत्वमिति ॥ ८॥। 


इति द्वाभ्यां सृत्राभ्यां प्राप्त्यप्रा प्तिसमजातिद्वयप्रकरणम्‌ | 
इश्टान्तस्य कारणानपदेशात्‌ प्रत्यवस्थानाब ग्रतिद्शान्तेन 
प्रसजगतिच्शटान्ससमी ॥ ९ ॥ 


साधनस्यापि साधन वक्तव्यमिति प्रसब्नेन प्रत्यवस्थानं प्रसज्ञसमः प्रति- 
चेधः, करियाहेतुगुणयोगी क्रियावान्‌ लोष्ट इति हेतुनौपदिश्यते, न च हेतुमन्तरेण 


आावार्थ--प्राप्ति तथा अप्राप्ति दोनों को लेकर जातिवादी का निषेष नएीं दो सकता, क्योंकि 
कर्ता ( कुल्मछ ) सृत्तिका, आषार श्नके प्राप्त दोने पर दो बद्यदि रूप कार्य बनते हैं। तथा शद्ध 
को पौडा देने के उद्देश्य ले श्येननामक यज्ञ करने से जो शबु को पीडा द्वोती है, उसमें 
अभिचार कम श्चु को न॒प्राप्त कर पोडा देता है, बद्द भी देखने में आता है, अतः प्राप्त दोकर 
तथा न प्राप्त होकर दोनों पक्ष से लाथक हेतु साध्य को सिद्धि कर सकता है, अतः जातिवादी का 
निषेष नहीं दो सकता ॥ ८ ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सिद्धान्त सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-आप्ति तथा अप्राप्त 
दोनों को छेकर जातिवादी का निषेध असंगत है, क्‍योंकि कुछाल|दिकर्ता, सृत्तिकादि कारण, तथा 
अधिकरण मृत्तिका को प्राप्त कर घयदि कार्ये को बनाते हैं। तथा इवेननामक याग रूप अभिवार 
कम से झज्ञ को पोढा ऐने में वह कर्म शब्रु को न प्राप्त कर शन्ठु को पोडा देता है। इस प्रकार 


विना प्राप्ति के भौ साध्य को साधक देतु सिद्ध करता है, यद्द देखने में आता है, अतः दोनों प्राप्ति 
सम तथा अप्राप्ति सम॒ जाति उत्तर असंगत हैं ॥ < ॥ 


(४) साथ में रहने वाली प्रसज्ञ तथा प्रतिदष्टान्त समा दो जातियों का प्रकरण 

असब्नसमा तथा प्रतिहृष्टानतसमा नामक दो जातियों का लक्षण सुत्रकार करते दैं-- 

पद॒पदार्थ- इृशन्तस्व » इृष्टान्त के कारणानपदेशात्‌ « प्रमाण के न कहने से, प्रत्यवस्थानाव 
च5ओऔर खंडन करने से भी, प्रतिदृषटन्तेन > विरुद्ध दृशन्त से, प्रसंगप्रतिइष्टान्कसमौ 5 क्रम से 
प्रसहसम, तथा प्रतिदरशन्तसम नामक दो जाति होती हैं ॥ ९ ॥ 

आवार्थ--यदि वादी इशस्त में बरतमान धर्म को दूसरे में इस धर्मादि सचा के साधन रूप 
से कथन करे तो उस भो प्रमाण देना चाहिये, जैसे क्रियाकारणग॒ुण वाला छोष्ट क्रिया वाला है 
इसका मौ प्रमाण दो ऐसी आपत्ति देने को प्रसंगेसमा जाति कहते हैं। विरुद्ध दृष्टान्त से आपत्ति 
देने को प्रतिदृष्टान्तसमा जाति कहते हैं, जैसे आत्मा क्रियाधार है क्रिया के कारण गुण का सम्बन्ध 
होने से, लोष्ट के समान--ऐसा कइने पर इसके विरुद्ध, क्रियाकारणयुणयुक्त आाक्षाश निष्किय 
(क्रियारद्धित ) देखने में आता है, अतः आत्मा क्रियारद्दित क्यों न माना जाय १ इस आपत्ति 
दो प्रतिइष्टान्ससमा जाति कहते हैं। (यहाँ पर यथपि इस प्रकार की भापत्ति कहीं कहीं सत 
( डीक ) ही उत्तर होता है तथापि 'ड्टान्त में प्रमाण कद्दना चाहिये! उसपें भी दूसरा प्रमाण 
इस प्रकार की अनवस्था से जो आपत्ति दी जाती है बद्दी मसत्‌ उत्तर रूप जाति द्वोतों दै। यह 
आशय ऐ, इसी कारण उदयनाचार्य ने श्से अनवस्था के आभास रूप आपत्ति को दी प्रसंगलमा 
जाति का लक्षण कद्द।है। और कुछ विद्वानों का ऐसा मत दै कि--भनिश्चित का निश्चायक रूप 


द्०द क्यायदर्शनस [ अ० ४, आ० १, सू० ९-११ 


सिद्धिरस्तीति | प्रतिदृष्टान्तेन अत्यवस्थानं भ्रतिदृष्ठान्तसमः। क्रियाबानात्मा 
क्रियादेतुगुणयोगाद लोप्रबदित्युक्ते प्रतिहशन्त उपादीयते, क्रियाहेतुगुणबुक्त- 
माकाशं निष्क्रियं दृष्टमिति ! कः पुनराकाशस्य क्रियाद्देतुगुण: ? बायुना संयोगः 
संस्कारापेक्षः, बायुवनस्पतिसंयोगवद््‌ति )। ६ ॥ 


अनयोरुत्तम-- 
अदीपोषादानप्रसज्ननिजृत्तिवत्तडिनिब्वत्तिः ॥ १० ॥ 
इ॒दूं तावदयं प्रष्टों बकतुमरहति, अथ के अ्रदीपमुपाददते ? किमर्थ वेति ? 


से आरोप करना दी इस प्रतिइष्टान्ससमा जाति का बीज है, अतः यह स्वरूपासिद्धे नामक 
देल्वाभास के समान यह जाति दै। और तात्यय॑ टौकाकाए ने इस प्रसंगसमा जाति का साध्य 
समा जाति से दैसा भेद दिखाया है कि )--साध्यसमा जाति में इशन्त में पक्ष के समान हेतु 
आदि अवयवों की आपत्ति दी जातो है--अर्थात्‌ पंचावयवरूप साध्य न तो इष्टान्तगत धर्म में आपत्ति 
देता है और प्रसंगतम जाति ६शन्त के पमे में केवछ प्रमागसाध्यता को दिखाता है ॥ ९ ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार प्रसंगसम जाति का लक्षण कहते हैं कि )-साधन का भौ प्रमाण 
कइना चादिये--श्स आपत्ति से खण्डन करने को प्रसंगसम निषेष जाति कहते हैं, जैसे किया के 
कारणगुणवाक्ता छोष्ट है, इस में कोई कारण नहीं क्ठा हैं। बिना देत॒ ( प्रमाण ) के उपडुंक्त 
सिद्ध नहीं हों सकता | और विरुद्ध दृष्टान्त से आपत्ति देने को प्रतिदषशान्ससमा जाति कहते हैं, 
जैसे आस्मा, क्रिया का आधार है, क्रिया के कारण गुण का सम्बन्ध होने से, लोष्ट के समान । 
देसा कइने पर इसमें विरुद दृष्टास्त दिया जाता है कि--क्रियाकारण थुण से युक्त आकाश 
क्रियारहित होता है ( वैसे आत्मा निष्किय क्‍यों न हो) ( प्रश्न )--आकाश् में क्रिया का कारण 
कौन से गुण हैं ! ( उत्तर )--संस्कार की अपेक्षा करने वाल। वाबु से संयोग, जैसे बाबु तथा 
बृक्ष का संयोग। अर्थांव जैसे वायु और कक्ष का संयोग चलनक्रिवा का कारण होता है, यह 
देखने में आता है, वेसे ही आकाश और वाजु का संयोग आकाश से मो क्रिया को उत्पक्ष करेगा, 
देसा अनुमान कर सकते दैँ । यदि आकाश में वायु के संयोग से कोई क्रिया नहीं होती ऐसा 
कहो तो बद् प्रतिबन्धक होने के कारण नहीं दोती, अतः माकाश्-बायु संयोग में क्रिया कारण 
की द्वानि नहीं दो सकेगी ॥ ९॥ 

(( सिद्धान्तो के मत से उपयुक्त वोनों जातियों को समाघान करने वाक़े सूत्र का भाष्यकार 
अवतरण देते हैं कि )--हन दोनों जातिथों का ऐसा उत्तर है-- 

परदुपदार्ध--परदोपोपादान प्रसक्निवृत्तिवत ० एक प्रदंधसे अर्थप्रक्ाश द्ोने पर, जिस प्रकार 
दूसरा प्रद्प छाने को आपत्ति नदी दोतों, तदिनिवृत्तिः--एक द्वेतु ( प्रमाण ) में दूसरे प्रमाण देने 
को आपत्ति नहीं हो सकती ॥ १० ॥ 

भावार्थ--जिस प्रकार अन्पकार में पदार्थ को देखने के किए एक दौपक काने १९ बस प्रदौष 
को देखने के लिए दूतरा दीपक नहीं छाया जाता, उलो प्रकार क्रिसौ एक साध्य को सिद करने 
के लिये दिये हुए प्रमाण रूप दष्टान्त में भो दूसरे प्रमाण को आवश्यकता नहीं होती, भतः 
अपचुंक्त प्रसंगसमा तथा प्रतिदृष्टान्तससमा नामक वोनों जातियाँ असंगत हैं ॥ १० ॥ 

(इसी भाशय से भाध्यक्रार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जातिवादी के यह प्रश्न 
करने पर कद्दे कि--दोपक को कौन पुरुष किस काये के छिये अन्यकार में के आते हैं। यदि 


अस् क्प्नतिद धान्तसमप्रकरणम्‌ ]) श्लभाष्यहिन्दीब्यास्यों पेतस्‌ द्०७ 


दिहृक्षमाणा दृश्यदर्शनार्थमिति । अथ प्रदीप दिहक्षमाणा: प्रदीपान्तरं कस्मान्नो- 
पाददते ? अन्तरेणापि श्रदीपान्तरं दृश्यते प्रदीपः तत्र प्रदीपद्शनाथ प्रदीपो- 
पादानं निरर्थकम्‌ | अथ दृ्टान्तः किमर्थमुच्यत इति ? अश्नज्ञातस्य ज्ञापताथ्थ- 
मिति | अथ दृष्टान्ते कारणापदेशः किमर्थ दृश्यते ? यदि प्रज्ञापनार्थ ? प्रज्ञातो 
इृष्टान्तः: | स खलु लॉकिकपरीक्षकाणां यस्मिकर्थें बुद्धितास्यं स॒इृष्टान्त इृति । 
तत्पज्ञापनार्थ: कारणापदेशो निरथ्थक इति प्रसब्नसमस्योक्तरम्‌ ॥ १०॥ 
अथ प्रतिदृष्टान्तसमस्योत्तरम्‌्-- 
प्रतिद्टटान्तहेतुत्वे च नाहेतुईान्तः ॥ ११ ॥ 
प्रतिदष्टान्तं शरुबतों ल विशेषद्देतुरपदिश्यते अमेन प्रकारेण प्रतिदृष्टान्तः 


छा लातिवादी कर्दे कि-अन्षकार में देखने योग्य पदार्थ को देखने की इच्छा करने वाले 
(दौपक को छाते हैं ) तो इम जातिवादी को प्रइन करते हैं कि--तो दौयक को देखने को इच्छा 
करने वाले प्राणों दूसरे दोपक को क्‍यों नहीं ले आते! तो श्स पर यद्दी कहना होगा कि )- 
दूसरे दोपक के विना भी प्रथम दीपक दिखाता है। वहाँ पर प्रथम दौपक के देखने के ल्यि 
दूसरें दोषक को ले आना व्यथं है। ( और जातिवादी यद्द भी बताबे कि )-साध्य तिद्धि के 
लिये यद्द इष्टान्त किस लिये कहद्दा जाता है। तो यद्दी कहना पढ़ेगा कि--अप्रशात ( असिद ) की 
ज्ञापना ( सिद्ध ) करने के छिये। ( और जातिवादी यह भी कहे कि ) इृषटन्त में प्रमाण देने 
को आप क्यों कहते हैं, क्‍योंकि दृष्टान्त तो जाना दो गया है, कयोंकि--जिस विषय पर छोक 
ब्यवद्वार तथा झ्ञाल््र दोनों के जानकार छोगों को बुद्धि समान होती है, उसे दृष्टान्त कहते ईं-- 
देसा दृष्टान्त का लक्षण प्रथमाध्याय में कर णाये हैं। अतः उस इृष्टान्त को बानने के छिये कारण 
( प्रमाण ) का कइना (मांगना ) व्ययं है। यह प्रसंगसम जाति का उत्तर है। अर्थात इष्टान्त 
को संपूर्ण प्राणी जब मानते हैं. तो उसके जानने के लिये प्रमाण मांगना न्यर्थ ही है। इस कारण 
डष्टान्त के प्रमाण न देने के कारण जो जातिवादी को आपत्ति है, वह संधा असंगत हैं, यद्‌ 
प्रसंगसमा जाति का समाषान हैं ॥ १० ॥ 

(आगे प्रतिदृष्टान्ससमजाति का उत्तर देने वाले सिद्धान्त सूत्र का भाव्यकार अबतरण देते 
है कि )-भव प्रतिइृष्टान्तसमा जाति का यह उत्तर दै-- 

पद॒षदार्थ-अतिदृष्ट ्तद्वेतस्ये च>ओर विरुद्ध इछ्ाम्त के प्रमाण द्ोने पर, “न नहीं, 
अहवेदुः + अममाग, इश्टान्तः + इष्टान्त ॥ ११॥ 

आाबार्थ--जातिवादी विरुद्ध इष्ट/त में कोई विशेष कारण तो नहीं दिखाता कि इस प्रकार 

प्रतिदृधाल्त सीषक होता है, न कि दृष्टन्त, ऐसा होने से प्रतिइृष्टान् यदि साथक दोता दै तो 

दास भी भगश्व हो सापक्ष होथा, भतः बह दृष्टान्त साथक क्यों न होगा यदि दिना निषेष के 


खापक दी ॥ | 

(इसी भाशय से भाष्यकार सिद्धास्तसूत की स्वाख्या करते हैं कि )--जातिवादो प्रतिदष्ठास्त 
(किदृढ इृष्टा।्व ) दिखाता डुआ कोई विशेष कारण तो दिखाता नहीं कि इस प्रकार प्रतिइडान्त 
साधक दोता है, इष्टान्त नहीं होता । इस प्रकार प्रतिदृष्टानत के साधक दोने पर दृष्टान्त साधक 
न द्वोगा यई नदीं दो सकता। थदि पृव॑पक्षी 'किस कारण आपका ( सिद्धान्त ) का इछ्टान्त देतु 


द्०्८ स्यायदृ्शनस [आ० ५, आ० १, सु० ११-१३ 


साधकः न इृष्टान्त इति | पं प्रतिदृष्टान्तहेतुस्वे नाहेतुदशन्त इत्युपपद्यते | स 
च कर देतुने स्यादू यद्यश्नतिषिद्धः साघक: स्यादिति ॥ ११॥ 
इति त्रिभि:ः सूत्रैः प्रसज्ञमरतिच्ान्तसमप्रकरणम्‌ । 


आगुत्तत्तेः कारणाभावादलुत्पत्तिसमः ॥ १२ ॥ 


अनित्य: शब्द: प्रयज्ञानन्तरीयकत्वादू घटबदित्युक्ते अपर आह--आगुत्पत्ते- 
रल॒सपन्ने शब्दे ्रयत्ानन्तरीयकत्वमनित्यत्वकारणं नास्ति, तदभावाद्‌ नित्यत्वं 
प्राप्त; नित्यस्य चोत्पत्तिन्नोस्ति, अनुत्पत्त्या श्रत्यवस्थानमनुत्पत्तिसम: ॥ १२॥ 


( साधक ) होगा! ऐसा प्रइन करे तो--इसका उत्तर यह है कि जब तक हमारा दिया हुआ इृष्टान्त 
किसी बलवान प्रमाण से बाधित न हो तो प्रतिइशटान्त के रहने पर भी उसे साधक मानना हो 
होगा ( वहाँ पर विरुद्ध उत्तर का यह क्रम है क्रि क्या प्रतिइृष्टान्त को अधिक बलवान्‌ समझकर 
सिद्धान्तो के इषटान्त का बाथ जातिवादी दिखाता है कि अथवा विना ऐसा समझे। जिसमें साधन 
के कारण साध्य पं को न मानकर केवल वादी और प्रतिवादी को विवक्षित धर्म होने के कारण 
इटान्त॒ तथा प्रतिदृष्टान्त में कोई विज्वेष न द्ोने के कारण प्रथम पक्ष नहीं हो सकता | तथा 
द्वितीय पक्ष मो नहीं हो सकता, क्योंकि दो समान काल वालों को वाध्य तथा बाषकता परस्पर 
में नहीं हो सकती । यद्ठि ऐसा माना जाय तो इृष्टन्त हो से प्रतिदृष्टानत का बाप होता है, ऐसा 
क्यों न माना जाय--इत्यादि 'बोषसिद्धि? में उदयनाचारद ने कह्दा है ॥ ११॥ 
(७ ) अजुस्पत्ति समा जाति का प्रकरण 

अनुलत्तिश्मा नामक जाति का सूत्रकार रक्षण करते हैं-- 

प्रदपदार्थ-प्रकू > पूर्व में, उत्त्तेः> कार्य को उत्मत्ति के, कारणाभावात > हेतु के अभाव 
से, अनुधत्तिसमः 5 आपत्ति देने को अनुत्पत्तितमा जाति कहते हैं ॥ १२ ॥ 

भावार्थ--शच्द अनित्य है, प्रयत्न से उत्पन्न होने के कारण, बट के समान, ऐसा बादी के 
कहने पर उत्पत्ति के पूव्काछ में न उलन्न हुए शब्द में अनित्यता का कारण प्रय्ष से उत्पन्न 
होता नहीं है, अतः अनित्यता का कारण न होने से झम्द नित्य दो जायभा, नित्य पदार्व 
को तो उल्त्ति दी नहीं होती, श्स प्रकार अनुत्पत्ति को लेकर खण्डन को अनुलत्तिसमा जाति 


कहते हैं ॥ १२ ॥ 
( इसी आशय ते उदादरण दिखाते हुए भाष्यकार- सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--शब्द, 


» पट के समान--ऐसी वादी के स्थापना करने पर 
ने के पूव॑कार में न उत्पन्न हुए झब्द में अनित्यता 


संशयसमप्रकरणम्‌ ] सभाच्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ ०९ 
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अस्योत्तरमू- 
पाखिय 
तथाभावादुत्पन्नस्य कारणोपपत्तेन कारणगतिपेध! ॥ १३॥ 

तथाभावाहुत्यज्षस्येति, उत्पन्न: खल्बयं शब्द इति भवति । आगुत्पत्तेः शब्द 

एब नास्ति उत्पन्नस्य शब्दभावाच्छब्दस्य सतः प्रयक्ञानन्तरीयकत्वमनित्यत्व- 

कारणमुपपद्यते, कारणोपपत्तेरयुक्तो5यं दोष: प्रागुत्पत्ते: कारणाभाबादिति॥१३॥ 

इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यामलुत्पत्तिसमप्रकरणम्‌ । 


सामान्यच्टान्तयोरैन्द्रियकस्वे समाने नित्यानित्यसा- 
धर्म्यात्संशयसमः ॥ १४ ॥ 


( श्स जाति को सिद्धान्तिमत से असद उत्तरता को दिखाने वाले सिद्धान्त सूत्र का साध्यकार 

ऐसा भवतरण देते हैं कि )--इस ( अलुत्पत्ति सम ) जाति का यह उत्तर है-- 

पद॒पदार्थ--तवा भावाद्‌>वेसा शब्दरूपता होने से, उत्पत्स्य उत्पन्न हुये झब्द के, 

कारणोपपत्तेः ० उसका प्रय्ष से उत्पन्न होना रूप कारण होने के कारण, न नहीं हो सकता, कारण- 
अतिपेषः > प्रयत्न से उत्पन्न होने रूप कारण का निषेध ॥ १३ ॥ 

आाबार्थ--उत्लन्न होने पर ही झब्द कद्दा जाता है, नकि उत्पन्न होने के पूर्वकाल में, क्योंकि 
उत्पन्न होने के पू्वकाल में शब्द नहीं रहता, अतः उत्पन्न हुये शब्द को हो सत्ता होने के कारण, 
उसके उत्पत्ति का कारण प्रयत्न से ब्याप्ति रखना यह उस इब्द में अनित्यता का कारण हो ही 
सकता है, अतः उत्पत्ति के पूवकाल में कारण के न होने से जातिवादों की आपत्तिरुप अनुलत्ति- 
समा नाम को जाति नहीं हो सकती ॥ १३॥ 

(इसी भाशय से आध्यकार भी सिद्धान्तलूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--सूत्रकार ने, जो 
उत्पन्न शब्द को हो शब्द कहते हैं. यह कहा है--उसका यह अर्थ है कि उत्पन्न हुआ हो यह निश्चय- 
से शब्द होता है ऐसा हो सकता है, क्योंकि उत्पन्न दोने के भ्रृवंकाछ में शब्द है दी नहीं, अतः 
उत्पन्न होने के पश्चाव ही विधमान झब्द में अनित्यता का कारण प्रयत्न से उतन्न ढोने की ब्याप्ति 
दोने से उसमें अनित्यता का कारण दो सकता है। इस प्रकार उत्पन्न वियमान झब्द में मनित्यता 
का कारण दोने से उत्पत्ति के पूवे में कारण न दोोने से मनुसत्तिसमा नामक जाति जो जातिवादी- 
ने दिखायो थी वह असंगत है ( यहाँ पर जो जातिवादी ने अनित्यता का कारण प्रयत्नब्याप्ति- 
रूप हेतु दिया है वह केवल शापक (जनाने वाला ) है नकि कारक ( करने वाछा )। अतः यदि 
कारक द्वेतु न रद्दे तो बह अपने काये को भो नहीं रदने देता नकि शापक हेतु, क्योंकि उसके 
न रहने पर भी बहुत दिनों से भूमि में गाढ़ा हुआ भौ पन निदृत्त नहीं दहोता--यह ध्यान रखने 
योग्य विषय है ॥ १३॥ 

(६ ) संशयसमा नामक जाति का प्रकरण 

ऋमप्राप्त संशयसमा जाति का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 4 

पदपदार्थ--सामान्यदृष्टन्तयो;, गोत्वादि जाति तथा इष्टान्त बटादिकों में, एन्द्रियकत्वे-इन्द्रियों 
से प्रत्यक्ष दोना, समाने समान दोने से, नित्यानिस्वासापम्याँद >नित्व नाति तथा अनित्य 
पयदिकों के साथ ( इन्द्रिप्राक्षता ) रूप समान धर्म होने के कारण, संशवसमः > शब्द अनित्य है 
या नित्य इस आपत्ति देने को संशयसमा जाति कहते हैं ॥ १५ ॥ 

औै६ न्‍्या० 


स्यायदर्शनस [ अ० ४५, आ० %, सू० १५ 


शब्द: प्रयत्नानन्तरीयकत्बादू घटबदित्युक्ते देती संशयेन प्रत्यव- 
तिछठते | सति श्रयत्नानन्तरीयकत्वे अस्त्येवास्य नित्येन सामान्येन साधस्ये- 
मैन्द्रियकत्वम्‌, अस्ति च घटेनानित्येनातो नित्यानित्यसाधम्योदनिबृत्तः संशय 
इति ॥ १४॥ 

अस्योत्तरमू-- ५ 

साधम्योत्संशये न संशयो वैधम्यादुमयथा वा संशयेउत्यन्त- 

संशयग्रसब्लो नित्यत्वानम्युपगमाच् 
सामान्यस्याप्रतिपेधः ॥ १५ ॥ 


भावायं--शब्द अनित्य है, प्रयत्न से उतवत्न होने को ब्याप्ति होने के कारण, दस्तो बादी के 
स्थापना करने पर प्रयत्लानन्तरीयकल्वरूप हेतु में संशय द्वारा आपत्ति देने को संशयसमा कहते हैं 
कि-शक्द में प्रयत्नानन्तरोवकता दोने पर इस शब्द कौ गोत्वादि जातिरूप नित्य पदार्थों का 
इन्द्र से प्रत्यक्ष दोना यह समान परे है, तथा अनित्य घट के साथ भौ, इस कारण नित्य जाति 
तथा अनित्य घददिक़ों के इन्द्रयग्राद्मतारूप समान धर्म झब्द में होने के कारण शब्द नित्य द्द 
था अनित्य यह संदेह निवृत्त नहों होता, अतः यद संशयसमा नामक जाति कहाती है ॥ १४॥ 

(इसी भाशय से उदाइरणपूरवक जाति का ठोक सूतरार्थ भाष्यकार करते हैं कि )--वादो के 
शब्द भनित्व हैं, प्रवत्न से उत्पत्ति की व्याप्ति डोने से, घट के समान ऐसो स्थापना करने पर, 
अयत्नानन्तरोयकत्व देतु में जातिवादी संशय द्वारा आपत्ति देता है कि--शब्द के पबत्ना- 
जन्तरोयकत्व हेतु के होने से इस शब्द में नित्य गोल्वादि जातियों का इन्द्रिय से गृह्दोत द्ोना 
यह समान षर्म है हो। तथा यहो अनित्य घट के साथ भी है। अतः नित्य जाति, तथा अनित्य 
वयदिकों के इन्द्रिय से गृहत होना रूप समान परम शब्द में होने के कारण झब्द नित्य है अथवा 
अनित्य यह संशय निवृत्त नहीं होता, इस प्रकार संशयसमा जाति का यह ठदाहरण सहित 
क्षण है॥ १४॥ 

इस जाति का यद आशय है कि जिस प्रकार निश्चय का कारण रहने से विषय का निश्चय 
दोता है उसी प्रकार संदेह का कारण रहने से संशव भी होता है, प्रस्तुत में उपरोक्त प्रकार से 
झब्द में नित्वता तथा अनित्यता के संशय का कारण है। ( समान पर्मज्ञान ), अतः संशय 
नहीं हटाया जा सकता। इस बाति को डदयनाचाय॑ ने विश्वेषणासिद्धिरूप हेत्वाभासकी 
आपत्ति माना है ॥ १४॥ 

(( उपरोक्त जाति का समाधान करने वाले सिद्धान्तों के सूत्र का माध्यकार अवतरण देते हैं 
कि-- एल ( संशवसमा ) जाति का यह उत्तर है )-- 

पदपदार्थ--साधम्वांद ० समानधर्म के देखने से, संशये > संशय की आपत्ति होने पर भौ, 


संशय की निदृत्ति न होगो, नित्यत्वानश्युप्गमाव चननित्य न मानने के कारण मो, सामान्वस्य रू 
स्रमानष्म के, अप्रतिपेषः 5 नियेष नहीं हो सकता ॥ १५॥ 
भावा्थ--केवल ऊंचाई रूप समानवर्म से आगे खड़े ऊँचे पहाय में यह वृद्ध है अबव्रा पुरुष 
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“जजजजजबल >> >> >> >9 +>+>«« 


विशेषाहरैधम्यौदवधार्यमाणेड्थें पुरुष इति न स्थाणुपुरुषसाधम्यौत्संशयो 
उ्बकाशं लभते | एवं वैधम्योदिशेषात्‌ प्रयत्तानन्‍्तरीयकत्वादबधायमाणे शब्द- 
स्थानित्यस्वे नित्यानित्यसाधम्योत्संशयोड्बकाशं न लभते। यदि बै लभेत 
ततः स्थाणुपुरुषलाधम्यौनुच्छेदादत्यन्तं संशयः स्थात्‌। गृह्ममाणे च पिशेषे 
नित्यं साधर््य संशवद्देतुरिति नाभ्युपगम्यते, न दि गृह्मम्राणे पुरुषस्य विशेषे 
स्थाणुपुरुषसाधम्य संशयहेतुर्भबति ॥ १५ ॥ 

इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां संशयसमश्र करणम्‌ | 
उभयसाधर्म्यात्‌ प्रक्रियासिद्धे! अकरणसमः ॥ १६ ॥ 


ऐसा संश्व होने पर भी वह 'इल्तादि युक्त दै अथवा खोखले शञाखादि युक्त है ? इन दोनों में से 
एक विश्ञेष धर्म के देखने से संशय नहीं रह जाता, इसी प्रकार शब्द में प्रयत्ञानन्तरीयकतारूप 
विशेष धर्म का ज्ञान होने पर इन्द्रियग्राक्षतारूप समानपर्म को लेकर जाति के समान शब्द 
नित्य है या षटादिकों के समान अनिश्य है यद् संशय नहीं रद सकता। यदि रहे तो पुरुष 
और इक्ष के ऊंचाईरूप समानपर्म का नाश न दवोने से 'यहां यद पुरुष है कि इृक्ष! ऐसा संशय 
बना ही रहेगा । इस प्रकार विशेष धर्म के संशय के निल्‍ृत्ति करने के कारण सदा हो समानपम 
संशय को उत्पन्न नह्ों कर सकता, क्योंकि मनुष्य के हाथ-पैर आदि विश्वेष धर्मों का शान होने पर 
ऊंचाईरूप समानषर्म “यह मनुष्य है या इृक्ष' इस संदेह को नहीं रहने देता ॥ १५ ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसृत्र को व्याख्या करते हैं कि )--इस्तपादादि विशेष 
अमंरूप विरुद्ध धर्म के जानने पर यदद मनुष्य है ऐसा निश्चय होने पर, ऊंचाईरूप वृक्ष तथा 
मलुष्य कै समानषम से उपरोक्त संशय होने को अवसर नईीं मिल्ता। इसी अकार प्रयल से 
उत्पत्ति होने रूप विशेष विरुडधपमं से शब्द में अनित्यता का निश्चय होने पर नित्य जाति तया 
अनित्य घटादि पदाययों के इन्द्रिय से शृद्दीत होने रूप समानधर्म को लेकर उपरोक्त संशय शब्द में 
अवसर ही नहीं पा सकता । यदि विरुद्ध धर्म का शान होने पर भो संशव को अवप्तर मिले तो 
शक्ष तथा मजुध्य के ऊंचाईरूप समानधम का नाश न धोने के कारण संशय को निरत्ति हों न 
होगी। जिससे यह सिद्ध होता है कि विशेष धर्म का श्ञान होने पर संशय के निशृत्त होने के 
कारण नित्य ( सदा हो ) समानधर्म संशय का कारण होता है ऐद्धा यह नहीं माना जा सकता है 
क्योंकि इस्त-पाद आदि विशेष धर्मों का धान होने पर इृक्ष तथा सलुष्य की रंचाईरूप समान- 
अर्म यह मलुष्य है कि वृक्ष संशय को नहीं रहने देता ॥ १५ ॥ 


(७) प्रकरणसमा नामक जाति का प्रकरण 

कमप्राप्त प्रकरणसमा नामक जाति का सूत्रकार लक्षण कहते हैं-- 

पदपदार्थ--उमवसावर्म्याव 5 दोनों नित्य तथा अनित्य के समान धरम से, प्रक्रियासिद्ेः- पक्ष 
तथा प्रतिपक्ष दोनों को प्रवृत्ति होने से, प्रकरणसमः<प्रकरणसमा नाम की जाति कद्ाती है ॥१६॥ 

आवार्थ--जिस समय एक वादी शब्द अनित्य है, प्रयल्ष से उसपत्न होने की व्याप्ति रखने से 
घट के ऐसा समान पक पक्ष को स्थापना करता है. और दूसरा प्रतिवादी स्पत्न॑रद्ित होने से 
आकाश के समान झब्द नित्य है, ऐसा दूस्तरा पक्ष दिखाता है, ऐसा होने से प्रवलानन्तरीयकत्व- 
उप हेत॒ अनित्य के साधर्म्य से कहा जाने के कारण प्रकरण को नहीं छोडता ( संदिग्ध ही रहता है ) 


३६१२ न्यायदर्शनस्र [श्र० ४५, आ० १, सु० १७ 


उभयेन नित्येन चानित्येन च साथम्यौत्पक्षप्रतिपक्षयो: अव्ृत्तिः प्रक्रिया | 
अनित्यः शब्द: प्रयत्नानन्‍्तरीयकत्वादू घटबद्त्येक: पक्ष भ्रवत्तेयति, द्वितीय 
नित्यसाधम्यौत्‌ | एवं च सति प्रयत्नानन्तरीयकत्वादिति देतुरनित्यसाधर्म्वेणो- 
च्यमानो न श्रकरणमतिवरत्तते, प्रकरणानतिवृत्तेनिंणंयानतिबतनम्‌ । समान 
चैतज्नित्यसाधर्म्येणोच्यमाने देती, तदिदं प्रकरणानतिबृत्त्य अत्यवस्थान 
अकरणसमः | समान चैतह्रेधम्येंडपि, डभयबैधस्यौत्‌ प्रक्रियासिद्धेः प्रकरणसम 
इति॥ १६॥ 
अस्योत्तरम-- 
अतिपक्षात्पकरणसिद्रेः प्रतिपेधाजुपपत्तिः प्रतिपक्षोपपत्तेः ॥१७॥ 

जिससे इस प्रकार के प्रकरण को निवृत्ति न होने के कारण आपत्ति देने को प्रकरणसम जाति 
कहते हैं ॥ १६ ॥ 

( इसी आशय से जातिवादी के सूत्र की व्याख्या करते हुए भाष्यकार सूब के उमयसाषर्म्याद 
इस पद की व्याख्या करते हैं कि )--नित्य तथा अनित्य दोनों के पक्ष तथा प्रतिपक्ष दोनों के साधक 
समान धर्मों को लेकर पक्ष तथा अतिपक्ष दोनों की प्रवृत्ति होने को प्रक्रिया कहते हैं। जिसमें शब्द 
अनित्य है, प्रयक्ष से उत्पन्न होने के कारण, घट के समान, ऐसा एक वादी अपने अनित्य पक्ष को 
प्रदत्त करता हैं (दिखाता है) ओर दूसरा प्रतिवादी अस्पशवत्ताहूप समानधमम को लेकर 
भआाकाश के दृष्टान्त से दूसरा पक्ष दिखाता है। ऐसा दोने से प्रयक्ष से उत्पन्न होना रूप देतु जो 
अनित्य घट के समान धर्म को लेकर दिखाया है प्रकरण (संशय ) को नहीं छोड़ता। अतः 
प्रकरण न हरने से झब्द नित्य हे या अनित्य यह निद्धय नहीं हो सकता अथांद नित्यपक्ष का 
साधक हेतु रहते अनित्य घट के साथम्यें को लेकर कड्दा हुआ अग्रयलानन्तरीयकतारुप देतु 
रंदिन्ब ही रद जाता हैं, अतः एक पक्ष का निर्णय नहीं हो सकता। ( इस प्रकार अनित्य साधक 
(देव ) को कहने वाले बादी के लिये जातिरुप उत्तर दिखाने के पश्चाद निश्य साथन वादी 
के हिये आत्युत्तर माध्यकार दिखाते हैं कि )--नित्य आकाश के साधरम्य से कहे जाने वाले 
हे से भो पक्ष तथा प्रतिपक्ष दोनों को प्रवृत्ति होने के कारण संशय होने से ५क पक्ष का निश्चय 
नहीं हो सकता। वह यह प्रकरण के न इटने के कारण जापत्ति देना प्रकरणसम नामक जाति 
कहतो है। इसो प्रकार दोनों पक्ष के विरद थम से भो प्रक्रिया सिद्ध होने से भी प्रकरण- 
समा जाति होती है अर्थात्‌ नित्य आकाश के विरुद कार्य हेतु से, तथा भनित्व घट के अस्पर 
होना रूप विरुद्ध पर्म से भी प्रकरणसमा जाति होतो है, भतः तालयंटीका में--'उभय 
साधम्यांत्‌' यह पद सूत्र में 'उभयवेधम्याद इसको मो सूचना करता है--ऐसा कहा है ॥ १६ ॥ 

( इस प्रकरणसमा ज्ञाति के समाधानसूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि 3-इस प्रकरण- 
समाजाति का उत्तर ऐसा है-- 

पद॒पदार्थ--अतिपक्षाद 5 जातिवादी के विरुद्ध स्थापना वाले में प्रतिपक्ष से, प्रकरणसिद्धेंः रू 
संशय की सिद्धि होने से, प्रतिपेषालुपपत्तिः वादी के पक्ष का निषेध नहीं हो सकना प्रतिपक्षो- 
पपसचे: > प्रतिवादी के पक्ष से विरुद्ध पक्ष के हो सकने से ॥ १७॥ 

भावाय--यदि गिना किसी विशेष शान के परस्पर विरुद्ध दो साधनों के संशय के कारण 
होने से जिनको प्रतिवादी समानवछ मानता है, तो उसे यह क्या अहंकार है कि मैं अपने पक्ष के 


अह्ेतुसमप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम 
अजित 

उभयसाधर्म्यात प्रक्रियासिद्धि जुबता प्रतिपक्षात्पक्रियासिद्धिरक्ता भबति, 
चद्युभयसाधरम्य॑ तत्र एकतरः भ्रतिपक्ष इस्येवं सत्युपपन्नः प्रतिपक्षो भवति, श्रति- 
पक्षो पपत्तेरलुपपन्नः भ्रतिषेध:, यतः अतिपक्षोपपत्तिः श्रतिषेधोपपत्तिश्चेति विप्र- 
तिपिद्धमिति। तक्त्वानवधारणाघ्न भ्रक्रियासिद्धिविंपर्यये प्रकरणावसानात्‌ , तक्वा- 
बधारणे ह्यवप्चितं भ्रकरणं भवतीति ॥ १७॥ 

इति द्वाभ्यां सृत्राभ्यां प्रकरणसमग्रकरणम्‌ | 


कक त्रेकाल्यासिद्वेेतोरहेतुसमः ॥ १८ ॥ 


सिद्ध करने से दी वादी के साधन का खण्डन करूँगा यदि जातिवादों समानबल दोनों में भो अपने 
हो साधन से अपने पक्ष में सिद्धि करना चाइता हैतो उसे इच्छा न द्ोने पर भो यदि साधन 
से वादिपक्ष को सिद्धि होना मानना पड़ेगा, नहीं तो माने हुए समान वल्ता की द्वानिदो 
जायगो, तथा एक पक्ष को सिद्धि के कारण संशय भी न द्षोगा जिसले प्रकरणसमा नाति का समूछ 
उच्छेंद हो जायगा ॥ १७॥ 

(इसो भआाशय से भाष्यकार मौ सिद्धान्तो के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-दोनों के 
साथम्वे से ( वादी तथा प्रतिवादी दोनों स्ले अमिमत पद्मों के समान साथनरूप साथम्व॑ से ) 
प्रक्रिया ( संशय ) को कहने वाले को प्रतिपक्ष को लेकर प्रक्रिया ( संशय ) सिद्ध दोता है ऐसा 
मानना द्वोगा । अतः यदि दोनों पक्षों का समान साथनरूप साध्म्य॑ है, तो उन दोनों में से कोई 
एक पक्ष विरुद्धपक्ष है, ऐसा होने के कारण प्रतिपक्ष सिद्ध होता है, अतः प्रतिपक्ष में वर्तमान 
डने के कारण उसका नियेष नहीं हो सकता । क्योंकि यदि विरुद्धपक्ष सिद्ध हुआ, तो फिर उसका 
निपेध नहीं बनेगा । और यदि उसका प्रतिषेंध बनता है, तो बह प्रतिपक्ष नहों दो सकता। क्योंकि 
प्रतिपक्ष का होना और उसका नियेध ( न होना ) यह दोनों परस्पर में विरुद्ध हैं। ( यदि वाद- 
कथा में संशय का प्रदर्शन न हो, तो प्रकरणसम नामक देत्वामास कैसे हो सकेगा १ ऐसा प्रक्ष यहाँ 
हो तो श्सका उत्तर आाष्यकार ऐसा देते हैं कि )-यथार्थ पक्ष का निश्चय न होने से प्रक्रिया 
( संशब ) की सिद्धि होती है और ययाथ॑ पक्ष का निश्चय लो जाय तो प्रकरणसमा दो जाता है, 
क्योंकि विषय का वास्तविक शान द्ोने पर प्रकरण ( संशय ) नहीं रइता। झतः संशयसमा 
जातिरूप अत उत्तर तब दोता है जब पक्ष तथा प्रतिपक्ष दोनों कौ सिद्धि मानकर संशय को 
दिखाया जाता है--और जब कि दो पक्षों में से कौन-सा पक्ष ठौक है, ऐसा निश्चय न दोने पर 
केबल सत्मतिपक्ष ( विरुद्ध पक्षवाला ) दोने के कारण मैं वादों के दिये साधन से निश्चय न होने 
दूँगा, इस बुद्धि से प्रतिवादी अपने पक्ष में साथक हेतु का प्रयोग करता है तो बह जातिरूप 
असत उत्तर नहीं द्वोता, किन्तु सत्प्रतिपक्षरूप दवेत्वाभास नामक ठोक ह्वो उत्तर दोताहै--बह गूढ 
आध्यकार का आशय है ॥ १७॥ 

(८ ) गहेतुसमा जाति का प्रकरण 

आमप्राप्त अद्देतुसमा जाति का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 

पदपदार्थ--त्रेकाल्यात्तिडेः 5 विकाल में सिद्धि न होने के कारण, देतोः>देत॒ के, भददेतुसमः 5 
अद्देदसमा नामक जाति होती है ॥ १८ ॥ 

भावार्थ--किसी साध्य को सिद्धि के छिये दिया हुआ हेतु यदि प्रथम ( पूवकाल में ) हो तो 
साध्य के न होने से वह किसकी सिंदि करेंगा। यदि पश्चाद सापन हो तो उसके पूषवे में ने रहने से 


है 
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देतुः साधनम्‌ , तत्साध्यात्‌ पूर्व पश्चात्सह बा भवेत्‌ ! यदि पूर्व साधन- 
मसति साध्ये कस्य साधनम्‌? अथ पश्याद्‌ू , असति साधने कस्येद साध्यम्‌ ? 
अथ युगपत्साध्यसाधने, द्वयोबिय्रमानयो: कि कस्य साधन कि. कस्य 
साध्यमिति देतुरहेतुना न बिशिष्यते | अद्देतुना साधम्यौत्‌ प्रत्यवस्थान- 
महेतुसमः ॥ १८॥ 


अस्योत्तरम- 


न हेत॒तः साध्यसिद्वेज्रेकास्यासिद्धिः ॥ १९ ॥ 
--+--_-... जमाना 
यह किसका साध्य होगा। और साध्य तथा सावल एक काल में हों, तो दोनों में कौन किसका 
साध्य तथा कौन किसका साधन यहाँ होगा, भतः देसा हेतु के जो हेतु नहीं है उससे कोई 
विशेष न होने के कारण हेतु से हो समानपर्मता को डेकर आपत्ति दैने को अद्देतुसमा जाति 
कहते हैं ॥ १८ ॥ 

( इसी भाशय से माध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-सूत में देत शब्द का अर्थ है 
साधन । वह साधन साध्य के पू्काल में, उत्तरकाल में अबवा साथ रहेगा ! यदि पूव॑काल में साधन 
हो तो साध्य के उस समय में न होने से वह किसको सिद्धि करेगा ! और यदि साध्य के उत्तकालू 
में साथन हो तो सब्य के समय साधन केन रहने से किसको यह सिद्धि करेगा १ और यदि 
साध्य तथा साधन एक काल में हों, तो विधान साथन तथा साध्य दोनों में से कौन किसका साधन 
तथा कौन किसका साध्य माना आयगा ! इस प्रकार से तो हेतु तथा जो द्वेतु नहों है इन दोनों में 
कोई विशेषता ( भेद ) नहीं होता । अतः ओो हेतु नहीं है उसको हेतु के साथ साध्य का साधक न 
होना शस समान परम को लेकर आपत्ति देने को अहेतुसमा जाति कहते हैं। अर्थाद साध्य तथा 
साधन के साथ रहने पर कोई विज्ेषता न होने के कारण हेतु नहीं वन सकता, तथा पे पश्चात्‌ 
काल में मानने से दो में से एक किसी सम्बन्धी कै न वत्मान होने से हौ--साध्य तथा सावन 


डारा। और वह दोनों विकत्य से आरम्भ होती हैं, और यह तौन विकल्प से और उन दोनों में 
जैहायकशक्ति देखने में आती है, और इसमें सवरूपशक्ति । और वह दोनों विशेषणासिद्धि हेखवामास 
रूप हैं, और यह प्रतिकूलतव के उद्रावन के समान है यह परिशुद्धि में स्पष्ट किया है ॥ १८॥ 


समा जाति का वह उत्तर है-- 


पद॒पदार्थ--न < नहीं, हेतुतः > सापक के देर 
जैडाल्यासिदिः ० विकार में भा ९ ध साध्य को सिद्धि दोने के कारण, 
भावार्थ-कार्व को करना; औौर ज्ाप्य ( जनाने योग्य ) का शापन ( जनाना ) जिस समय 
होता है उस समय वह अपने कारण से ही होता है, यह अतुभव्तिड है, अतः कारण का दोनों 
में साध के पृववकाक हो में रहना सिद्ध होता है, अतः पूवंकारू में हो हेत॒ ( साधक ) रहता है. 


ह । रब 
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न त्रेकाल्यासिद्धिः | कस्मात्‌ ? हेतुतः साध्यसिद्ञेः | निबंतनीयस्य निर्वू- 
त्तिबिज्ञेयस्य विज्ञानमुभय कारणतो दृश्यते, सोडयं महा्प्रत्यक्षबिषय उदाहरण- 
मित्ि। य्व खत्धक्तमसति साध्ये कस्य साधनमिति ? यत्त निवैत्यंते यच्च 


विज्ञाप्यते तस्येति ॥ १६ ॥ 
अतिपेधाहपपत्तेः प्रतिपेद्धव्याग्रतिपेषः || २० ॥ 
पूरब पश्चादुगपढ्ठा प्रतिषेध इति नोपपद्मते, प्रतिपेधानुपपत्तेः स्थापनहेतुः 
सिद्ध इति ॥ २०॥ 
इति त्रिमिः सत्रैरहेतुसमप्रकरणम्‌ । 


ओर साध्य उत्तरकाल ही में रहता है, यह सिद्ध होता है, भतः भद्देतुत्मारूप आपत्ति देना नाति- 
बादी का असंगत है ॥ १९॥ 

(इसी भाशय से भाध्यकार सिद्धास्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--जातिवादी को कदी 
हुई देतु को तैकाल्वासिद्धि नहीं हो सकती । ( प्रश्न )--किस कारण १ ( उत्तर )-देतु से साध्य 
की सिद्धि होने से | क्‍योंकि निवेतनोय (बनने योग्य) को निदृत्ति (बनना), तथा विशेय 
(जानने योग्य ) का विज्ञान ( जानना ) यह दोनों कारण जले होता है ऐसा देखने में आता है। 
बह यह मद्दान्‌ ( बड़ा भारी ) प्रत्यक्ष का विषय डदादरण है ( इस कारण ) जातिवादी को आपत्ति 
नहीं हो सकती । ( आगे सूत्र तथा भाष्य में कहे हुए 'यदि पूव॑ंकाल में साथन दो तो साध्य के न 
रहने से वद किसको सिद्धि करेगा” इस भाषत्ति का उत्तर देने के किये उसका माष्यकार अनुवाद 
करते हैं कि )--यह जो जातिवादों ने कद्दा था कि--(साध्य के न रहते हेतु किसको सिद्धि 
करेगा )--उसका यह समाषान है कि--जो बनाया जाता है और जो जनाया जाता है उसका 
अांद जो किया जाता है उसी का कारण साधन द्वोता है, और जो जनाया जाता है उसी का 
ज्ञापक द्वोता है। इस कारण कृति ८वं शप्ति दोनों पक्ष में सम्पूर्ण स्थक में जो सिद्ध किया जाता है 
उसी का सापन द्वोता है।'न रइने वाला साध्य साधन की उपाधि कैसे दवोगा !! ऐसे प्रश्न का 
यह उत्तर है कि व्यवद्ार॒ुड्धि से सिद्ध होता है, और व्यापार में उपाधि ( सम्बन्ध ) का कोई 
उपयोग नहीं होता, क्योंकि स्वभाव स्वयं दी नियत दोती है। यदि 'मिन्न कात्पनाओं का सम्बन्ध 
कैसे होगा? ऐसी आपत्ति हो तो--इसका पूर्वपर काल में होने का नियम ही तो कार्यकारणमाद 
होता दै--ऐसा उत्तर दो सकता दै--ऐसा वोषसिद्धि में आच।यें उदयन ने स्पष्ट कहा है॥ १९ ॥ 

प्रतिपदोरूप अहेतुसमा जाति का दूसरा समाधान सिद्धान्तिमत से सूतकार ऐसा देते हैं-- 

पदपदार्थ--अतिषेषानुपपत्तेः च और निषेष के न हो सकने से, प्रतियेद्पब्याप्रतियेषः ७ 
निषेषयोग का निषेष नहीं हो सकता ॥ २० ॥ 

आवार्थ--हेत के समान आप ( जातिवादौ) का प्रतियेष मो निषेषयोग्य के पूर्व तथा 
उत्तरकाल में एवं साथ में नहों सकने के कारण, निषेष योग्य का निषेध नहीं करता, अतः 
अद्देतुसमा जाति असंगत है ॥ २० ॥ 

(श्सी आशय से भाध्यकार दूसरे सिद्धास्तसूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--नियेष निवेध- 

के पूब॑काल में रहता है, उत्तरकाल में रहता है, तथा साथ में रहता दै यह भी नहीं हो 
सकता । इस प्रकार प्रतिपेष के न बन सकने से स्थापनावादो का देतु सिद्ध होजाता है, श्स कारण 

जाति सवंथा असंगत है ॥ २० ॥ | 


$१६ न्यायदर्शनसख्‌ [आ*० ४, आ० १, सू० ११ 


अर्थापत्तितः अतिपक्षसिद्धेरर्थापचिसमः ॥ २१ ॥ 


अनित्यः शब्दः श्रयत्ानन्तरीयकत्वादू घटवदिति स्थापिते पत्षे अर्थापत्त्या 
अतिपक्ष॑ साधयतो5र्थापत्तिसम: । यदि प्रयत्नानन्तरीयकत्वादनित्यसा घस्यौ- 
बनित्यः शब्द इत्यथौदापयते नित्यसाधम्यान्ित्य इति, अस्ति त्वस्‍्य नित्येन 
साधर्म्यमस्पर्शस्वमिति ॥ २१॥ 
अस्थोत्तरम-- 
अनुक्तस्पार्थापत्तेः पक्षदानेरुपपत्तिरतुक्तल्वादनैकान्तिकलाबार्थापत्तेः ॥ 


(९ ) अर्थापत्तिसमा नामक जाति का प्रकरण 

जमप्राप्त मर्थापत्तिसमा जाति का सूत्रकार लक्षण करते दैं-- 

पदपदार्थ--अर्थापत्तितः > भर्वाव प्राप्त होता है इसते, प्रतिपक्षतिद्धेः - विरुद्धपक्ष को सिदि से 
आपत्ति देने को, अथांपत्तिसमः > अ्थापत्तिसमा नामक जाति कहते हैं ॥ २१ ॥ 

भावार्थ--स्थापनावादी ने शब्द अनित्य है, प्रवत्नानन्‍्तर होने से, बट के समान ऐसी 
स्थापना करने पर--अर्थापत्ति द्वारा विरुडपक्ष को सिद्ध करने को आपत्ति को अवापत्तिसमा जाति 
कहते हैं। यदि अनिस्य घट के प्रवत्त के अनन्तर होने रूप समानपम से शब्द अनित्य है, ऐसा 
माना जाय तो अर्थात प्राप्त होता है कि--मित्य आकाश के स्पश्॑रदित दोनारूप समानवममंकों 
कैकर झब्द अनित्य होगा, क्योंकि नित्व आकाश को शब्द में स्वशंरदित होना समानपमे है, इस 
अकार की आपत्ति को अवापत्तिसमा जाति कहते हैं ॥ २१ ॥ 

( इसी आशय से आाध्यकार सूत्र को न्याख्या करते हैं कि )-झन्‍्द अनित्य है, प्रयत्न के 
अनन्तर होने से, घट के समान, ऐसे स्थापना किये वक्ष पर अयापत्ति से प्रतिपक्ष ( विरुदपक्ष ) का 
सिद्धि करने वाले जातिवादी के असद उत्तर को अर्थापत्तितमा नामक जाति कहते हैं । क्योंकि 
यदि प्रयत्न के अनम्तर उत्पन्न होने रूप अनित्य पट के समानपर्म से शब्द अनित्य हो, तो 
अर्थाद प्राप्त होता है कि-नित्य जाकाश के समानपर्म को लेकर झब्द नित्य है--ऐसा। क्योंकि 


प्रवत्नानन्तरोयकत्वरूप समानपर्म से शब्द को अनित्य कहने वाले आपका बिना कहे ह्डी यह 
आशय सिद्ध होता है कि नित्य आकाश के समान अस्पर्शतारूप समानपम से झब्द नित्य है, यह 
अधांपत्तिसमा जाति उत्तर कहने का प्रकार है। साधम्यंसमा आदि नावियों में तो बादी के आशय 
का वर्णन नहीं होता यह उनसे इस अर्थावत्तिसमा जाति का भेद है ॥ २१॥ 
अधांपत्तिसमा जाति की सिद्धान्तिमत से स माधान सूत्र का भाष्यकार अवृतरण देते हैं कि--इस 
आर्थापत्तिसमा जाति का यह उत्तर है-- 
अनुक्तस्य + न कहे हुए सम्पूणं को, अर्ापत्तेः - यदि आप अर्थापत्ति मानते हैं, 
पश्षद्दानेः 5 भापके का ५४ क्षी, 22२22 +हानि होती है, आपके पक्ष की हानि मो, 
अनुक्तत्वात्‌ न कही कारण, अनेकान्ति- चर |; 
अर्ित्ति: « अथापत्ति के ॥ २९ ॥ “यु 0५५७/३ ३ बदंक 
आवार्थ--किसी विशेष सामय्य को न दिखाकर 'कहा हुआ भ्धाद प्राप्त दोता है! देता कहने 
से जातिवाद पक्ष को भी हानि दो मतों है, क्योंकि वह भी नहीं कही गई है। जिससे 
अनित्यपक्ष के सिद्ध होने से नित्वपक्ष को हानि हो जातो है यह भी भ्ांद प्राप्त होता है। 


अविशेषसमश्रकरणम्‌ सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतस्‌ ६१७ 


अनुपपाद्य सामथ्यमनुक्तमथोदापद्यते इति पश्षहानेरुपपत्तिरनुक्तत्वात्‌ | 
अनिस्यपश्षसिद्धाबथौदापन्न॑ नित्यपक्षस्य हानिरिति। अनेकान्तिकत्वाचार्थाफ्तेः | 
उभयपक्षसमा चेयम्थौपत्तियेंदि नित्यसाधम्यौदस्पशंत्वादाकाशबच्च नित्यः 
शब्दो5थीदापत्नमनित्यसाधस्यात्‌ प्रयन्नानन्तरीयकत्वादनित्य इति। न चेय॑ 
बिपर्ययमात्रादेकान्तेनाथौपत्तिः, न खल्लु बै घनस्य प्राव्ण: पतनमिति अथोदा- 
पद्यते द्रवाणामपां पतनाभाव इति ॥ २९॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यामथौंपत्तिप्मप्रकरणम्‌ । 


एकधर्मोपपत्तेरविशेषे सर्वाविशेषप्रसज्ञत्सद्भावोपपत्तेरविशेषसमः ॥२३॥ 


तथा अर्थापत्ति से व्यभिचारद्रोप भौ प्राप्त दोता है। और यद्द भर्यापत्ति जैसे आपके पक्ष को 
सिद्ध करता है वैसे स्थापनावादी के पक्ष को मो, अतः यह दोनों पक्षों में समान भो है, क्‍योंकि 
यदि नित्य भाकाश के स्पशरदित होना रूप समानपम से शब्द में नित्यता सिद्ध करे तो 
अर्थात प्राप्त होता है कि अनित्य घट के प्रयत्न के पद्माव होन/रूप समानषम॑ से शब्द अनित्य 
है--ऐसा तथा यद्द अर्थापत्ति केवल निषेध से सर्वत्र होतो है । क्‍योंकि कड़े ( घन ) पत्थर का पतन 
ता है इससे यह अर्थात नहीं प्राप्त दोता कि--पतले जरू का पतन नहीं होता ॥ २२ ॥ 

( इसी भाशय से भाष्यकार सिद्धान्त्सूत्र के व्याख्य। करते हैं कि )--किसो विशेष सामब्ये 
को न दिखाकर न कद्दा हुआ अर्थात प्राप्त दोता है-देसा कहने वाछे जातिवादी के पक्ष को 
डानि भी नहीं कही गई है, अतः वह भो द्वो सकेगो। क्‍योंकि भनित्यपक्ष को सिद्धि होने से 
नित्यपक्ष की हानि मो अथांद प्राप्त दोती है। तथा यह भर्यापत्ति व्यमिचारदोपग्रस्त भी है। 
क्योंकि जो भर्थापत्ति जातिवादो ने दी है वह जैसे उसके पक्ष का साधक है, वैसे स्थापनावादी के 
पक्ष को मो सिद्ध करती है, अतः दोनों पक्ष में अर्थापत्ति समान दो है, क्‍योंकि यदि नित्य भाकाश 
के स्पशरदितितव समान अर्थ से शब्द नित्य द्वों तों--अनित्य घट के प्रयत्न से उत्पन्न दोनाूूप 
समानषम से शब्द बट के समान अनित्य हो जायगा--ऐसा भर्थाव प्राप्त होता है। ( व्यमिचार 
होने से अर्थापत्ति अनैकान्तिक ( एक पक्ष में न द्वोनेवाली ) होतो दै यह भाष्वकार आये दिखाते 
हैं कि )--केवल नियेष करने से यह अर्धापत्ति सवंत्र नहीं दो सकती--जैते ( भोजन के निपेष 
से 'न भोजन करना! सत्र माना जाता है), तथा घन ( कड़े ) पत्थर के गिरने के कारण यद 
नहीं भर्थांत सिद्ध होता कि--पतल्ला पानी नहीं गिरता । भर्थात यह जाति इस प्रकार विपरीतरूप 
है कि कड़े पत्थर के न गिरने से संपूर्ण हो कड़े पत्थर नह्वीं गिरते, अतः संपूर्ण न कड़े पदार्थों 
का पतन नहीं होता ऐसा भर्थाव मानना युक्त नहीं, क्योंकि यदि ऐसा माना जाय तो पतला पाती 
भओो न गिरेगा। इसी कारण ऊपर दिये भाष्यकार के द्वितीय उदाइरणों से संतोष न होने के कारण 
तात्ययेटीकाकार ने ऊपर दिखाया हुआ प्रथम उदाहरण दिया है ॥ २९॥ 

( १० ) अविशेषसमा नामक जाति का प्रकरण 

कमप्राप्त अविशेषसमा नामक जाति का सूत्रकार लक्षण कहते हैं-- 

पद॒पदार्थ--शकपरमों पत्ते: > एक पर्म के रहने से, अविशेषे- किसी विशेषता के न होने पर, 
सर्वाविशेषप्रसज्ञात संपूं को समानता आने की आपत्ति आने के कारण, सद्भावोपपत्ते: 
सत्तारूप धर्म के संपूर द्रभ्यों में वतमान होने के कारण, विशेषस़मः 5अविशेषसमा नामक जाति 
होती है ॥ २३ ॥ 


३१८ न्यायदर्शनस्‌ [ श्र० ५, आ० १, सू० २४ 
््््ज>+तत.........त...... 
एको घर्मः श्रय्नानन्तरीयकत्व॑ शब्दघटयोरुपपद्यत इत्यविशेषे उभयोर- 
नित्वस्वे सर्वस्याविशेषः श्रसब्यते। कथम्‌ ? सद्भावोपफ्तेः एको धर्म: सद्भाव: 
सर्ब॑स्यो पपद्मते, सद्भाबोपपत्तेः सर्वोविशेषप्रसज्ञत्‌ प्रत्यवस्थानमविशेषसमः ॥| 
अस्योत्तरम-- व 
क्चिद्धर्मालुपपत्तेः कचिच्चोपपत्तेः प्रतिपेधाभावः ॥ २७ ॥| 


भावार्थ--शब्द तथा घट दोनों का प्रव्त के अनन्‍्तर दोनाहूप एकपमे हो सकता है, 
इस कारण श्वथ्द तथा घट दोनों में अनित्यता के समान डोने पर संपूर्ण संसार के पढायों में 
विशेषता ( समानता ) आ जायगी, क्योंकि संसार के संपूर्ण पदार्थों में एक सद्भावरूप धर्म होता है, 
इस कारण सत्ताहूप धर्म संपूर्ण पदावों में होने के कारण सब पदार्थ समान हो जाय॑गे इस प्रकार को 
आपत्ति देने को अविश्ेषसमा जाति कहते हैं ॥ २३॥ 

( शसी आशय से साष्यकार अविशेषसमा जाति के सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--शब्द 
तथा धट दोनों में प्रवत्त के अन्तर उत्पन्न होनारूप रूप भर्म रहता है अतः झब्द तथा 
घट में कोई विशेषता नहीं है, इस कारण दोनों को अनित्यता में कोई विशेष नहीं है ऐसा माना 
जाय तो संसार के संपूर्ण पदावों में विशेषता न होने को आपत्ति आती दे (प्रश्न )-कैते ! 
( उतर )--छत्तारूप धरम के होने से। क्योंकि सद्भावरूप धम्म संपूर्ण पदार्थों में हो सकता है। 
इस कारण संसार के संपूर्ण पदायों में सत्तारूप परम के कई मान होने के कारण संपूर्ण पदारों में 
विशेषता न होने को आपत्ति देने से खण्डन को अविशेषसमा जाति कहते दैं। अर्थाद संसार 
के संपूर्ण पदार्थों में समानता नहीं हो सकतो, वैसे प्रयत्न के अनन्तर उत्पन्न होनेरूप समानघर्म 
से मो जैसे शब्द तथा बट दोनों में समानता नहीं हो सकतो, यह मातिवादी का आशय है। यह 
असापकता के उद्भावन के समान जाति है। एक धर्म से ख़ण्डन को 'साधम्यंसमाः तथा संपूर्ण 
डब्यों के साधारण धर्म के होने से अविशेषसमा' जाति होतो है यह दोनों का पररपर भेद है, 
पह भी यहाँ जान छेना चाहिये । कुछ विद्वानों ने शस सृत्ष की दूसरे प्रकार से व्याख्या की है 
कि--श्कपमं के होने के कारण सा॑नधर्म के प्रयोजक होने से समानषर्माषिकरणतारूप लक्षण 
में पक्ष तथा इष्टान्त दोनों में संभूर्ण प्रकार से समानता होने को आपत्ति आ जायगो। अतः 
“सज्लावो पपत्ते/” इसका संपृण प्रकार से भमानता आना अर्थ है। यह संपूर्ण प्रकार से समानता 
अ्यक्ति (१) जाति ( २) तथा साध्य ( ३ ) कोनों के धर्म से द्ोतो है देसा वोषसिद्धि में स्पष्ट 


(इस गविशेषसतमा जाति के अमाधानलूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि --इस शेषसमा 
जाति का ऐसा उत्तर हैं-- 


प्रदपदार्थ--कचित 5 किसो साथस्य में, धर्मानुपफ्तेः » अनित्यता भादि धर्म के न होने से, 
कचिद च « और किसी साधम्य में, उपपत्तेः बम के होने के कारण, प्रतिषेषाभावः 5 निषेष नहीं 
हो सकता ॥ २४॥ 


भावाथथ--जिस प्रकार शब्द तथा घट में प्रयत्न से उत्पन्न होनारूप धर्म के होने के कारण 


अविशेषसमप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्या्योपेतस ३१९ 

यथा साध्यदृष्टान्तयोरेकधमंस्य प्रयत्नानन्तरीयकत्वस्योपपत्तेरनित्यत्व॑ घमी- 
न्तरमविशेषेण, नैबं सर्वभावानां सद्भाबोपपत्तिनिमित्त धर्मौन्तरमस्ति येना- 
विशेषः स्यात्‌। अथ मतसनित्वत्वमेव धर्मोन्तरं सद्भावोपपत्तिनिमित्त भावानां 
सबंत्र स्यादित्येबं खलु बै कल्प्यमाने अनित्याः सर्वे भावाः सद्भाबोपपत्तिरिति 
पक्षः शआ्राप्नोति, तत्र प्रतिज्ञार्थव्यतिरिक्तमन्यदुदाहरणं नास्ति, अनुदाहरणश्व 
देतुनौस्तीति । प्रतिज्ैकदेशस्य चोदाहरणत्वमनुपपन्नम्‌ , न हि साध्यमुदाहरणं 
अवति । सतश्य नित्यानित्यभावादनित्यत्वानुपपत्ति: । तत्मात्सद्वावोपपततेः 
सर्वाविश्ेषत्नसज् इति निरमिचेयमेतद्वाक्यमिति। सर्वभावानां सद्भाबोपपत्तेर- 


नित्यत्वमिति ब्रुवताउनुज्ञातं शब्दस्यानित्यत्वं तत्रानुपपन्नः प्रतिषेष इति ॥२७॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्या मविशेषसमप्रकरणम्‌ । 


अनित्यता दी. दूसरा थर्म दे ऐसा कहो तो संसार में संपूर्णमाव पदार्थ हैं? ऐसा मानना होगा, 
तो कोई उदाहरण न मिडेगा, क्योंकि यह संपूर्ण हो संसार के पदार्थों में अनित्यता की प्रतिशा है, 
जिससे उदाहरण नहीं मिलेगा । विना उदाइरण के प्रतिशा सिद्ध न होगी, क्योंकि प्रतिशा का 
एकदेश साध्य उदाहरण नहीं होता, सलब्रार्यों के नित्य तथा अनित्य होने के संसार के संपूर्ण 
पदार्थ अनित्य नहीं दो सकते, श्स कारण 'सद्भाव के दोने से संघार के संपूर्ण पदार्थ समान हैं! 
यद्द जातिवादी का कहना सववंधा असंगत है। और संपूर्ण पदार्थ सत होने से अनित्य हैं यह 
कहने से शब्द में अनित्यता भी मानी गई, अतः उसका नियेष भी नहीं हो सकता ॥ २४ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसृत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रकार पक्ष 
( शब्द ) तथा इृष्टाम्त ( घट ) दोनों में प्रयश्न के पश्चाद उत्पन्न होना इस धर्म के होने से अनित्यता- 
रूप इस दूसरे धर्म को समानता है, उसी भ्रकार संसार के संपूर्ण पदार्थों में सद्भाव के होने का- 
कारण दूसरा पे नहीं है जिससे संहार के संपूर्ण पदाय समान दो जाय । 'यदि पूर्वपक्षो जातिवादी 
का ऐसा मत हो कि 'संस्तार के संपूर्ण पदार्थों में सत्र अनित्यता ही दूसरा धर्म सद्भाव के होने 
का कारण है?--तो ऐसो कल्पना करने से 'संपूर्ण पदार्थ अनित्य हैं, सद्भाव होने से?--ऐसा पक्ष 
(मत ) प्राप्त होता है। जिसमें प्रतिज्ञा के अर्थ से भिन्न दूसरा उदाहरण नहीं मिलता। और 
बिना उदाहरण के द्वेतु साध्यसिद्धि नहीं कर सकृता। सब मभनित्य है इस प्रतिशा का एकदेश 
डदाइरण नहीं हो सकता-क्योंकि सिद्धि करने योग्य उदाहरण ( दृष्टान्त ) नहीं होता। और 
इस प्रकार 'संपूर्ण पदार्थ अनित्य हैं? इस वैनाशिक ( बौद्ध ) के अनुमान में उदाहरण न होने के 
कारण भनुमान में अंग को न्‍्यूनता दिखाकर उध्के 'सज्ञावोपपत्ते/' इस हेतु में व्यभिचारदोफ 
आने से यह साधक नहीं हो सकता-- यह भाष्यकार आगे कहते हैं कि-क्योंकि संसार में कुछ 
पदार्थों में निश्यतारूप निश्चय है जैसे आकाश में, और कुछ पदार्थों में अनित्यता का निश्चय है 
जैसे धयादिकों में इस कारण यद सत्ताहूप हेतु व्यमिवारा होने के कारण नित्यता या अनित्यता, 
का साथक नहीं हो सकता, इस कारण 'सत्ता होने के कारण संपूर्ण संसार के पदार्थों में समानता 
को आपत्ति आती है? इस बौद्ध के बचन का कोई अर्थ नहीं हे। तथा संपूर्ण पदायों में सत्ता 
होने से अनिश्मता है ऐसा कने वाले जातिवादी ने शब्द को भी अनित्य मान द्वी ढिया है, 
जो:उसका निषेष भो नहीं हो सकता । अथांद ज़ातिवादी निषेष करने योग्य शब्द की अनित्यता: 


ड१० स्यायदर्शनस[ झ० ५, आ० १, सूब २४-२६ 
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उभयकारणोपपत्तेरुपपत्तिसमः ॥ २५॥ 
चद्यनित्यत्वकारणमुपपचते शब्दस्येत्यनित्यः शब्दों नित्यत्वकारणमप्यु- 
पपद्मतेडस्यास्पर्शत्वमिति नित्यत्वमप्थुपपद्मयते, उभयस्यानित्यत्वस्थ नित्यत्वस्य 
च कारणोपप्त्या प्रत्यवस्थानमुपपत्तिसमः ॥ २५॥ 
अस्योत्तम-- 
उपपत्तिकारणाभ्यजुज्ञानादअतिपेघ! ॥ २६ ॥ 
उ्मवकारणोपप्तेरिति बरुब॒ता नानित्यत्वकारणोपपत्तेरनित्वल्व॑ प्रतिषिध्यते, 
यदि प्रतिपिध्यते नोभयकारणोपपत्तिः स्थात्‌ | उभयकारणोपपत्तिबचनादनित्य- 


को सिद् करता है नाक नियेष यह अर्थाद आता है, अतः अविशेषततणा नामक जाति सर्प 
असंगत है ॥ २४॥ 


(५१ ) उपपत्तिस्ममा नामक जाति का प्रकरण 
क्रमप्राप्त उपपत्तिसमा नामक जाति का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 

पदपदार्थ---उम्यका रणोपपततेः 5 दोनों निल्‍्य तथा अनित्य का कारण होने से, उपपत्तितमः ० 
उप्पत्तिस्तमा नामक जाति होती है ॥ २५॥ 

भआावाथ-यदि झब्द में प्रवन से उत्पन्न द्ोनारुप अनित्यता का कारण दोने के कारण 
शब्द अनित्व है। ऐसा हो तो आकाश के साथ अस्पर्शतारूप कारण डोने के कारण शब्द नित्य 
है यह भी हो सकता है। इस अनित्यता तथा नित्पता दोनों के कारण हो सकने से नियेष को 
उपपत्तिसमा आति कहते हैं ॥ २५॥ 

( इसो आशय से भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-यदि शब्द में प्रयत्न से उत्पन्न 
होनारूप अनित्यता का कारण हो सकने से शब्द अनित्य हों तो स्वशैरद्वित होनारूप नित्यता 
का कारण होने से श्षब्य नित्य भी हो सकेगा। इस प्रकार अनित्यता तथा नित्पता दोनों का 
कारण होने से आपत्ति देने को उपपत्तिसमा जाति कहते हैं। यहां प्रकरणसमा जाति में पक्ष तथा 
प्रिषक्ष दोनों के साधनों में समान बल होने पर मो प्रतिपक्षो हेतु से अपने पक्ष की सिद्धि करता 
दशा वादी के साधन का खंडन करता है-और उपपत्तिसमा जाति में केवक अपने साथन से ही यह 
दोनों का भेद है। और यद वाघ देत्वभास कथन के समान जाति है यह जान छेना चाहिये ॥२५॥ 

( शस जाति का समाधान करने बालछे स्षिद्धास्तसूत्र का साष्यकार अवतरण देते हैं कि इस 
जाति का यह उत्तर है )-- 

पदपदार्थ--उपपत्तिकार णाम्वजुश्ञानात्‌ स्थापनावादी के साधन न हों सकने के कारण के 
स्तीकार करने से, अप्रतिपेषः ० जातिवादी का निषेष नहीं हो सकता ॥ २६ ॥ 

आवार्थ-दोनों नित्य तथा अनित्य का कारण हो सकता है ऐसा कइने वाले जातिवादी ते 
अनित्यपक्ष का कारण हो सकने से अनित्यता का निषेध नहीं किया जाता है। यदि उसका निषेष 
किया जाता हो तो दोनों पक्ष के कारण की उपपत्ति ( होना ) न हो सकेगा । भर्बाव दोनों पक्ष 
के कारण की उपपत्ति के कहने से अनिश्यपक्ष के कारण का होना जातिवादी मानता है, तो उसका 


(इसी आशय से सिद्धान्तसूत्र को भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-दोनों नित्य तथा 
अनित्व का कारण हो संकता है देसा कहने वाले जातिवादी के कपन से अनिश्वता को कारण मी 


स््‌ 


डपलब्धिसमप्रकरणम्‌ ] खभाष्यहिन्दीब्याल्योंपेतस ६२३ 


त्वकारणोपपत्तिरभ्यनुज्ञायते, अभ्यनुज्ञाना दनुपपन्न: प्रतियेष: । व्याघातात्यतिपेष 
इति चेत ? समानो व्याघातः | एकस्य नित्यत्वानित्यत्वप्रसह्ञ व्याहत॑ ब्ुबतोक्तः 
अतिपेध इति चषेत्‌ ! स्वपक्षपरपक्षयोः समानों व्याघातः स च नैकतरस्य 
साधक इति ॥ २६॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यामुपपत्तिसमप्रकरणम्‌ | 
निर्दिष्टकारणाभावे5प्युपलम्भादुपलब्धिसमः ॥ २७ ॥ 

निर्दिष्टस्य प्रयत्ञानन्तरीयकत्वस्यानित्यत्यकारणस्याभावेडपि वायुनोदना- 
इक्षशाखाभज्ञजस्य शब्दस्यानित्यत्वमुपलभ्यते, निद्चिषस्य साधनस्याभावेडपि 
साध्यधर्मो पलब्ध्या प्रत्यवस्थानमुपल्ब्धिसमः || २७ ॥ 


मानने से शब्द अनित्य है इसका ख़ण्डन नहीं दोगा। यदि दोनों पक्ष के कारणों को उपपत्ति 
सिद्धि कैसो होगी । अतः दोनों नित्य तथा झभनित्यपक्षों के कारण के हो सकने से इस जातिवादी 
के ही वाक्य से द्वी अनित्यता के कारण को हो सकठा स्वीकृत होता है, जिससे उसका निषेष 
नहों हो सकता | एक शब्द में नित्यता तथा अनित्यता का परस्पर विरोध होने के कारण यह 
सिद्धान्ती को आारपत्ति नहीं आ सकतो? ऐसा पूव॑पक्षों जातिवादों नहीं कइ सकता, क्योंकि यह 
विरोध तो दोनों में समान दी है। भ्र्यांत एक हो शब्द में नित्व तथा अनिस्य द्ोने को आपत्ति, 
रूप व्याधात दोष यदि जातिवादी है तो अपने जातिवादी तथा दूसरे ( स्थापना ) वादों दोनों 
के पक्ष में यह व्याघात दोष समा नहीं है, जो दो में से एक पक्ष को सिद्धि नहीं कर सकता। 
अर्थांद जातिवादी ने दिया डुआ व्याधात जैसे अनित्यता को अथुक्त सिद्ध करता है वैसे दी निल्यता 
को भी, अतः व्याषात के वल से एक नित्यता को दो सिद्ध करना असंगत है, भतः यह जातिवादी 
का उत्तर अपना ही व्याधात करने के कारण अथुक्त है यह यहां पर माध्यकार का आशय है। 
प्रकरणसमा जाति के समान इस जाति का भो ख़ण्डन जान लेना चाहिये ऐसा बढां तालय॑* 
टोकाकार का मत हैं ॥ २६ ॥ 
(५२) उपलतब्धिसमा नामक जाति का प्रकरण 

कऋमप्राप्त उपलब्धिसमा जाति का सूत्रकार का लक्षण करते हैं-- 

पदपदार्थ--निर्दिष्कारणामावे अपिवादो के कहे हुए कारण के न रहने पर मी, 
उपलंभात 5 साध्य के उपलब्ध ( प्राप्त ) होने से, उपलब्धिसमः ७ उपलब्पिसमा नामक जाति 
होती है ॥ २७॥ 

आवार्थ--वादी के कद्दे हुए अनित्यता के कारण प्रव्न से उत्पन्न होनारूप कारण के न रहने 
पर भी वायु के संयोग से इक्ष की शाखा के भंग से उत्पन्न झब्द में अनिश्यता प्राप्त होतो है। 
अतः वादी के दिये प्रयक्ष से उत्पन्न होनारूप कारण के न होने पर भो अनित्यतारूप साध्यपम 
को उपलब्धि होने के कारण आपत्ति देने को उपलब्विसमा जाति कहते हैं ॥ २७॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार सूत्र को ब्याख्या करते हैं कि )--स्थापनावादी के कहे हुए 
प्रयत्न से उत्पन्न होनारूप अनित्यता के कारण के न रहने पर भी वायु के भेदन नामक 
संयोग ले इक्ष की शास्रा के भंग से उत्पन्न शब्द में अनित्यता देखो जाती है। भतः कहे हुए 
कारण के न रहने पर भी साध्यपम को प्राप्ति को लेकर प्रत्यवस्थान ( निवेष ) को उपलब्धि- 
धम्ा नामक जाति कहते हैं । ( इस जाति से ( १) साध्य के न रइने पर भो थम के प्राप्ति से बाघ 
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ध्यासाााारा इक ३ >> रह नकअशप 
अस्थोत्तम-- 


कारणान्तरादपि तद्मोंपपत्तेरप्रतियेघः ॥ २८ ॥ 
प्रयत्लानन्तरीयकत्वादिति जुबता कारणत उत्पत्तिरभिधीयते न कार्यस्य 
कारणनियमः | यदि च कारणान्तरादप्युपपद्ममानस्य शब्दस्य तदनित्यत्वमु- 
'पप््मते किमत्र प्रतिधिध्यत इति ॥ २८॥ 
इति द्वाभ्यां सूवाभ्यामुपलब्धिसमप्रकरणम्‌ | 
न प्राशु्चारणाहिद्यमानस्य शब्दस्यानुपलब्धि:, कस्मात्‌ ? आवरणागनुप- 
लब्बेः, यथा विद्यमानस्योदकादेरथंस्थाउ5बरणादेरनुपलब्धि:, नैब॑ शब्दस्या- 


होना। (२) साधन के न होने पर भी धर्मों को उपलब्धि होना इससे असिद्धि । (३ ) दोनों के 
( साध्य तथा साधन के ) न रहने पर मी बम को उपलब्धि होने से बाध तथा अस्िद्धि दोनों दोषों 
का दोना । (४ ) साधन के न होने पर भी साध्यधर्म कौ उपलब्धि होने से आधा हो। (५) 
तथा साध्यचम के न रहने पर मो साथनपर्म “की प्राप्ति होने से अतिन्वाप्ति दोष मानना--ऐसे 
पांच भेद हैं ऐसा वोषसिद्धि में आचाय॑ उदयन ने कहा है ॥ २७ ॥ 

(इस जाति के उत्तर में सिद्धान्ती के सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि )-इसका 
उत्तर यह है-- 

'पदपदार्थ--कारणान्तराद अपि 5 दूसरे कारण से मी, तड़मोंपफ्तेः  साध्यपर् के लिदि होने 
के कारण, अप्रतिपेषः ७ जातिवादी का मियेष नहीं हो सकता ॥ २८ ॥ 

आवार्थ-प्यल के पश्चाद शब्द उत्पन्न होता हे ऐसा कहने वाले जातिवादी को कारण से 
काये को उत्पत्ति होती है यह अमिमत है, नकि कार्य में कारण का नियम। अतः यदि दूसरे 
कारण से भी उत्पन्न होने वाले शब्द में अनित्यता सिद्ध हो सकती है तो जातिवादो किस विषय 
का निपेष करता है, अतः उपलब्धिप्तमा जाति सर्वया गबुक्त है ॥ २८ ॥ 

(इसी आशय से आष्यकार सिद्धास्तसूत्र की ब्याख्या करते है कि )--जातिवादो के प्रय्ञ से 
झब्द उसपन्न होता है ऐसा कहने से, कार्य को कारण से उत्पत्ति होती है--ऐसा उसका आशय 
सिद्ध होता है नकि कार्य में कारण का नियम। अतः यदि दूसरे कारण से भी उत्पन्न होने से 


शब्द के उप्लब्षि में अवतरण आदिकों की उपलब्धि न होने है । जिस प्रकार विद्यमान जल आदि 
पाये के मावरणादिक उपलब्ध नहीं होते, इस कार झच्द के ग्रहण न होने के कारण आवरणादिक 
से उस झब्द को अनुपरब्धि ( प्रति ) नहीं होती । जरादिक के समान इस शब्द के ग्रहण न 
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अहणकारणेनाउडवरणादिनाउनुपलब्धि:, गृह्मेत चैतदस्यागहणकारणमुदकादि- 
बत्‌ , न गृह्मते, तस्मादुवृकादिविपरीतः शब्दोडनुपल्भ्यमान इति-- 
तदलुपलब्धेरजुपलम्भादभावसिद्र तद्धिपरीतोपपत्तेरसुपलब्धिसमः ॥ 

तेषामावरणादीनामनुपलब्धिनों पलभ्यते अनुपलम्भान्नास्तीत्वभाबोउस्या: 
सिद्धयति, अभावसिद्धी देल्वभावात्तद्विपरीतमस्वित्वमावरणादीनासवधार्यते, 
सद्विपरीतो पपत्तेय॑स्तिज्ञातं न प्रागुच्चारणादिद्यमानस्व जच्दस्यानुपलब्धिरित्येत॒त्र 
सिद्धयति | सोड्य॑ हेतुरावरणादनुपहब्धेरित्यावरणादिषु चा55वरणाझजुपलब्धौ 
च समयाउनुपलव्ध्या श्रत्यवस्थितो5जुपलब्धिसमों भवति ॥ २६ ॥ 


होने का कारण गृहोत न दोगा, किन्तु गृहदीत नहीं होता । इस कारण बरादिकों से विपरीत 
(उल्टा ) न गृद्दीत न होने वाला शब्द है यद सिद्ध होता है-( श्सी भाशय से नातिवादी के मत 
से सृत्रकार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ--तदसुपलन्येः 5 आवरण को उपलब्धि न होने से, अनुपलंभाद » गृद्दौत न होने 
के कारण, अभावसिद्धौ 5 अनुपलब्धि नहीं है यह सिद्ध होने पर तद्धिपरीतोपपत्तेः> उसके विपरीत 
( उले ) आवरण के उपलब्धि के सिद्धि होने के कारण, अनुपरूब्धिसमः 5 अनुपलब्धिसमा नामक 
जाति होती दै ॥ २९॥ 

भावार्थ-यदि आवरण के न मिलने से आवरण का भभाव सिद्ध होता हो तो आवरणों के 
न मिलने के भो उपलब्धि प्राप्ति न होने के कारण आवरणों के अनुपलब्धि न मिलने का भी अभाव 
सिद्ध होता है। ऐसा होने के कारण आवरण के अलुपलब्धि के प्रमाण से आवरणों का अमाव भो 
सिद्ध न होगा किस्तु आवरण का होना हो सिद्ध होगा--ऐसो आतिवादी के अनुपलब्पिसमा जाति 
का स्वरूप हे ॥ २९॥ 

(इसी भाशय से भाष्यकार अनुपलूग्धिसमा नामक जाति के कक्षणसूत्र को व्याख्या करते 
हैं कि )--उन आवरणादिकों के न मिलने की भी उपलब्धि (प्राप्ति ) नहीं होती। उपलब्ध न 
होने से नहीं है, इस कारण उस् अनुपलूब्बि का अमाव सिद्ध होता दे । भतः अनुपलब्धि के 
अभाव की सिद्धि होने से अनुपलब्धिरूप द्वेत के नद्दोने के कारण उसके विपरीत आवरणों को 
सत्ता है यह निश्चय होता हे। भर उस अनुपलूब्धि के विपरीत ( उल्टा ) भावरणों की सिद्धि 
ही होने के कारण स्थापनावादी ने जो उच्चारण के पूर्वकाल में विद्यमान शब्द कौ अनुपलब्धि नहीं 
हे-ऐसी जो प्रतिज्ञा को थी उसकी सिद्धि नहीं हो सकतो। अतः 'आवरणों के उपलब्ध न होने 
के कारण” यद जो देतु स्थापनावादों ने दिया था, वह जिस प्रकार भावरणादिकों के अमाव को 
सिद्ध करता है, उसी प्रकार आवरणादिकों के अनुपलूब्धि के अमाव को भो सिद्ध करता है। अतः 
भआवरणों के अभाव सिद्ध करने में, तथा आवरणों के अनुपरूब्धि के अमाव के सिद्ध करने में 
“मनुपलब्धि? समा नहीं है-ऐसे जातिरूप असत्‌ उत्तर का नाम है “अनुपक्कव्धि! समा नामक 
जाति । ( यहाँ अनुपलब्पि यह धमेरूप विषयो का सूचक है, जिससे अनुपलब्बि तथा उपलब्धि, 
इै्छा तथा अनिच्छा, देष तथा अद्वेष, कृति और अक्ृति का अमाव, शक्ति तथा जशक्ति, उत्पत्ति 
पा अजुत्पत्ति, इत्यादि व्यपद्दार तथा उनका अमाव, इत्यादिकों का संग्रह होता है ऐसा वोषसिद्धि 
में कर्णन किया है) ॥ २९ ॥ 
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अस्योत्तरम- 
अनुपलम्भात्मकत्वादनुपलब्घेरहेतुः ॥ ३० ॥ 

आवरणाद्रनुपलब्धिनौस्ति अनुपहस्मादित्यहेतुः। कस्मात्‌ ? अनुपलस्मा- 
* | उपलम्भाभावमात्रत्वादनुपलब्घेः। यदस्ति तदुपलब्धे- 
बिंषय:, उपलब्ध्या तदस्तीति श्रतिज्ञायते | यज्नास्ति तदनुपलब्थेबिपय:, 
अनुपलभ्यमान नास्तीति प्रतिज्ञायते | सो5यमाबरणा्नुपलब्घेरनुपलम्भोउनु- 
पलब्धौ स्वविषये प्रवत्तमानो न स्वबिषये प्रतिपेषति | अप्रतिषिद्धा चाउडबर- 
णाययनुपलब्धिहेंतुत्वाय कल्पते | आबरणादीनि तु विद्यमानत्वादुपतब्घेविंषया:, 
तेषामुपलब्ध्या भवितव्यम्‌ | यत्तानि नोपलभ्यन्ते नोपलब्बेः स्वविषयप्रतिपा- 


इस अलुपलग्पिस्मा नाम को जाति का खण्डन करने वाले सिद्धान्ती ने सूत्र का भाष्यकार 
अब्तरण देते हैं कि--श्सका उत्तर यह है-- 

पद॒पदार्थ--अलुपलंमात्मकत्वावरन उपलब्ध होने के स्वमाववालो होने के कारण, अनुपलम्धेःल 
भप्राप्ति के, अह्देतु:-उपरूब्ध न होने से आवरणादिकों को अनुपलब्धि नहीं है यह देतु अयुक्त है ॥ 

भावार्थ--न उपलब्ध होने के अप्राप्तिस्वरूप होने के कारण “आवरणादिकों की अनुपरूब्धि 
(अप्राप्ति ) नहीं है? यद जातिवादों का देतु असंगत है । क्योंकि न उपलब्ध होना केवल उपलब्धि 
का अमाव दी है। क्‍योंकि जो वर्तमान होता है वह प्राप्ति का विषय होता है जिले वह है ऐसी 
प्रतिशा की जाती है। और जो विद्यमान नहीं दोता वद अप्राप्ति का विषय द्वोता है। जिससे बढ 
"नहीं है! देखो प्रतिज्ञा को जाती है। इस कारण बह यद आवरणादिकों के अप्राप्ति ( उपलब्ध न 
होना ) अप्राप्तिहप अजुपलब्विस्वरूप झपने विषय में प्रदृत्त होता हुआ अपने हो विषयरूप 
( उपलब्धि ) का निषेष नहीं कर सकता है। अतः निषेध न होने के कारण आवरणादिकों की अनुप- 


आवरणादिकों को कहने वाब्गो आवरणादिकों की उपलब्धि न होने से प्राप्ति का विषय बाधित 
होता है--कि शब्द के ग्रहण न होने के कारण भावरणादिक नहों हैं-हससे भावरणों था 
अप्राप्ति उसकी उपलब्धि नईं है वह सिद्ध दोता है। क्योंकि उपलब्धि के निषेष करने वाले 
अमाण का भप्राप्ति होना विषय है जिससे लावरणों का अभाव सिद्ध होता है ॥ ३० ॥ 


अतः वह यद आवरणादिकों के अनुपलब्धि का प्राप्त न होना, उपलब्धि के अभावस्वरूप 
अप्राप्तिह्प अपने विषय में प्रशृत्त होता इआ अपने ही विषय का नियेब नहीं करता | निषेध न 
होने के कारण आवरणादिकों कौ अग्राप्ति देत होतो है। और भावरणादिक तो विद्यमान होने 
के कारण प्राप्ति के विषय हैं, तो उनकी प्राप्ति दोनो चाहिये क्रिन्तु जिस कारण आवरणादिकः 


अलुपलब्धिसमश्रकरणम्‌ ] समराष्यहिन्दीब्याल्योपेतम्‌ ६२५ 


दिकाया अभावादनुपलम्भादनुपलब्वेबिंययो गम्यते, न सन्त्यावरणादीनि 
शब्दस्यागहणकारणानीति | अनुपल्लम्भादनुपलब्धि: सिद्धयति विषयः स 
तस्येति ॥ ३०॥ 


ज्ञानविकल्पानां च भावाभावसंवेदनादध्यात्मम्‌ ॥ ३१ ॥ 
भहेतुरिति बत्तेते। शरीरे शरीरिणां ज्ञानविकल्पानां भावाभावी संबेदनीयौ- 
अस्ति मे संशयज्ञानं नास्ति मे संशयज्ञानमिति, एवं प्रस्यक्षानुमानागमस्मृति- 
ज्ञानेपु | सेयमावरणा्यनुपलब्धिरुपलब्ध्यभावः स्वसंवेद्यो नास्ति मे शब्दस्या- 
वरणाद्युपलव्धिरिति, नोपलभ्यन्ते शब्दस्याप्रहणकारणान्यावरणादीनीति | 
तत्र यदुक्त तदनुपलब्धेरनुपलस्भादभाव्तिद्िरिति एतन्नोपपद्यते ॥ ३१॥ 
इति त्रिभिः सुत्ैरतु पलब्धिसमप्रकरणम्‌ | 
प्राप्त नहीं होते इस कारण अपने आवरणादि रूप विषयों को कहने वाली आवरणों के उपलब्धि के 
न होने के कारण उनके अप्राप्ति का विषय बोषित द्वोता है-कि डच्चारण के पूर्व शब्द के महण 
न द्वोने के कारण भावरणादिक हैं। आवरणों के उपलब्ध न होने से उनको भप्राप्ति सिद्ध होतो 
है। क्योंकि प्राप्ति के निपेष करने वाछे प्रमाण का न प्राप्त होना दी विषय है, जिससे आवरणों का 
अभाव है यह सिद्ध द्ोता है ॥ ३० ॥ 

केवल युक्ति से अनुपलब्धि में नियेधविषयक प्रमाण हो से नहीं जानी जाती, किन्तु प्राणि- 
मात्र के अनुभव से भो बह सिद्ध होती है इस भाशय से सिद्धन्तिमत से सूत्रकार कइते हैं कि-- 

पदुपदार्थ--शानविकल्पानां चल्और ज्ञान के उपलब्धि तथा अनुपलब्धिरूप प्रकारों के, 
आावाभावसंबेदनात 5 सत्ता तथा अभाव का अनु भव दोने के कारण, अध्यात्मस्‌-मन से आत्मा में ॥ 

भावाध--शरीर में अजुपलब्धि तथा उपलब्पिरूप शान के अनेक प्रकारों की सत्ता तथा 
भअमाव का प्राणिमात्र को ददय में अनुभव भी होता है कि 'मुझे संशयशान है, मुझे संदेद 
नहीं है! इत्यादि । इसो प्रकार प्रत्यक्षशन, अनुमानशान, शब्दशान, स्मरण शानों तथा उनके 
अमाव का मी आणिमात्र को हृदय में अनुभव होता है। अतः यह आवरणादिकों की उपलब्धि 
न द्वोना€ प प्राप्ति के अभाव का भी प्राणिमात्र के ददय में अनुभव होता है कि--सुझे शब्द के 
उच्चारण के प्रथम उसके उपलब्ध न होने का कोई आवरणादिक आ्राप्त नहीं दोता-इस कारण 
शब्द के ग्रहण न द्वोने के कारण आवरणादिकों की उपलब्धि नहीं द्ोती । अतः जातिवादी ने 
जो कहा था कि--आवरणादिकों के अनुपरून्धि के उपलब्ध न होने के कारण, उन आवरणादिकों 
का अमाव सिद्ध होता है--यह नहीं हो सकता ! इस कारण अनुभवविर्द्ध होने से भो अनुपलब्धि- 
समा जाति असंगत है ॥ ३१ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्तसूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-सूत्र में अपेक्षित 'अहेतुः? 
यह पद लेना चाहिये । शरीर में शरौरधारी प्राणियों को श्ञानादि के प्रकारों के सत्ता रहने तथा 
मा दोनों का अनुभव होता है कि--मुझे संशयज्ञान है तथा संदेह नहीं है--इसी प्रकार 
सश्यक्षज्ञान अलुभान-द्ब्दधषान तथा स्मरणशान में भो जानना चाहिये | बह यह आावरणादिकों की 
अप्राप्ति, न प्राप्त दोना भो अपने अनुभव से हो जानने योग्य है--कि मुझे झब्द के आवरणादिकों 
को उपलब्धि नहीं है--इस प्रकार शब्द के उच्चारण के पू्वकाल में मुझे शब्द के अदण न करने के 
कारण आबरणादिक नहीं है ऐसा | इस कारण पूवपक्षी ने जो कद्दा थाकि दाष्द के उपलब्ध ना 

४० न्या० 


इ२६ न्यायदर्शनस [ अ्र० ५, आ० १, सु० ३१-३३ 
किम से रे ५५०५०,१५४७+ «०७ म++ >> कब, 
साधम्याचतल्यधर्मोपपत्तेः सर्वानित्यस्वप्रसज्ञादनित्ससमः ॥ १२ ॥ 


अनित्येन घटेन साधम्योदनित्यः शब्द इति झुबतोडस्ति घटेनानित्येन 
सर्वभाबानां साधस्य॑मिति सर्बंस्यानित्यत्वमनिष्ठ सन्पद्यते, सोडयमनित्यस्वेन 
अत्यवस्थानादनित्यलम इति ॥ ३२॥ 

शस्योत्तरमू- 


तुस्वधर्मोपपत्तेः ० समानपर्म को उपपत्ति होने के 
कारण, सर्वानिल्यत्वप्रसज्ञात-संसार के संपूर्ण पदायों में अनित्यता होने को आपत्ति से, अनित्यसमः 
अनित्यसमा नाम के जाति होती है ॥ ३२॥ 

भावार--यदि केवल समानपम से आबपदाओों में समानधर्मंता हो--श्र्थांद यदि अनित्य 
'बट के केवल साधम्पे से ही शब्द को अनित्यता हो तो संपूर्ण भावपदायों के अनित्य बट के साथ 
सत्तारूप साथम्ये के होने के कारण संपूर्ण संसार के पदार्थों में भो अनित्वता हो सकेगी--इस आशय 
के भसत्‌ उत्तर को अनिस्यसमा जाति कहते हैं ॥ ३२॥ 

(झलो आशय हे भाष्यकार जातिवादी के चूत की स्यास्या करते हैं कि )--अनित्य पट कै 
जाय प्रयत्नानम्तरीयकतारूप सापम्वे होने के कारण शब्द अनित्य है देसा कहने 
के हो मत से यह सिद्ध होगा कि अनित्य घट के साथ संसार के सं: 


के साथ संपूर्ण संसार के पदायों में तत्ताहूप समानपर्म है-देसा तालपयेटीका में कहा है। इससे 
ओ साथम्यं के समान वैदस्थं हे नियेध हो सकता है, ऐसा उदयनाचाय का यहां कहना है )॥ १२॥ 
(एस अनित्यसमा जातिका छिड़ान्तिमत से ख़ण्डन सूत्र का आप्यकार अवतरण देते हैं 
'कि )--$स अनित्यसमा जाति का ऐसा उत्तर है-- 
पदपदार्थ--साथम्याद ० समानपर्म से, अखिद्धेः ७ शब्द को अनित्यता को 
के कारण, प्रतिवेष॑सिद्धिः ० जातिवादी के किये स्थापना वाक्य का निषेध अर ओ तक 
साथम्वांद > निधेषयोस्य स्थापना पक्ष का साफ होने कै कारण ॥ ३३॥ २ 
भावार्थ--समान उत्तररूप प्रतिवंदो से सिद्धान्तिमत को लेकर द् 
उपर का शव गेल है कि- बे मार हि अनित्वसमा जाति के 
हो तो, निपेषयोग्य स्थापनावादी के पक्ष के साथ दि रूप अवयवों सम्बन्धरूप 
'र्म होने के कारण नातिवादी के किये स्थापना वाक्य का निषेध गह हो समा, अतः 'मलिखतत, 
जाति अयुक्त है ॥ १३ ॥ 


अनित्यसमप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतम द्र७ 


प्रतिज्ञाद्यवयबयुक्त वाक्य॑ पश्षनिव॑त्तकम्‌ , प्रतिपक्षलक्षणं प्रतिषेघस्तस्य 

पत्ेण प्रतिपेष्येन साधस्य॑ ्रतिज्ञादियोग्ट, तथ्दग्यनित्यसाधम्यौदनित्यत्वस्या- 

सिद्धि: ? साधस्योदसिद्धेःप्रतिपेधस्याप्यसिद्धिः प्रातिपेध्येन साधस्वोदिति ॥३३॥ 
इश्टान्ते च साध्यसाधनमावेन प्रज्ञातस्य धर्मस्य हेतुत्वाचस्य 


चोमयथा भावाज्नाविशेष/ ॥ ३४ ॥ 
इश्टन्ते यः खल़ु॒पर्मः साध्यत्ताधनभावेन ग्रज्ञावते स हेतुत्वेनामिधीयते ।त्त 
चोभयथा भवति फेनचित्समानः कतश्रिद्विशिष्ट: सामान्‍्यात्साधर््य बिशेषाद 


( इसो आशय से साध्यवकार सिद्धान्तसूत्र कौव्याख्या करते हैं कि )--अ्रतिजादि अवयबों 
से युक्त वाक्य दी स्थापनावादो के पक्ष को इटाने वाला प्रतिपक्ष ( विरुद्धपक्ष ) स्वरूप जातिवादी 
का निपेष हैं। उसका निषेष करने योग्य स्वापनावादों के पक्ष के साथ प्रतिज्ञादि भवयवों का 
सम्बन्ध समातष्म है। इस कारण अनित्य घट के साथ प्रयत्नानन्तरोयकत्वरूप समानपर्म ते 
झब्द में अनित्यता की सिद्धि न द्वो तो, समानषर्म को लेकर सिद्धि न होने के कारण जातिवादी 
का निषेध भी सिद्ध न दोगा--कयोंकि स्थापनावादों के निपेषयोग्य पक्ष के साथ प्रतिशादि अवयर्वों 
का दोनों में सम्बन्धरूप समानवर्म है।अर्थाव अनित्य घट के साथ समानषर्म द्वोने से शब्द 
अनित्य है यद् सिद्ध नदों होता, ऐसा जो जातिवादी ने कहा है, उसका यदी अर्थ है. कि अनित्य 
बट के समानथर्म से शब्द में अनित्यता सिद्ध नहीं दो सकतो--यदि ऐसा है तो जातिवादी का 
निषेध वाक्य भो स्थापनावादो के वाक्य के साथ प्रतिशादि अवयवयोगरूप समानपम वाला होने 
के कारण सिद्ध नहीं हो सकता ॥ ३३॥ 

( इस प्रकार जातिवादी के स्थापनावदों के साथ समानता को आपत्ति देकर वास्तविक उत्तर 
देते हुए सूत्षकार कहते हैं )-- 

पदपदार्थ-इष्टान्ते च० भर इृ्टन्त में, साध्यसाधनमावे च«व्याप्य ब्यापक (रूप) 
से, प्रशातस्थ 5 जाने हुए, धर्मस्य 5 थम के, देतुत्वाव > कारण होने से, तस्य चर भर उस हेतु 
के, उमयथा 5 अन्वय तथा ब्यतिरेक दोनों प्रकार से, भावाद 5 होने के कारण, न «नहीं हो 
सकती, भविशेषः > समानता ॥ ३४॥ 

भावार्थ--इान्त में जो धर्म साध्यसाधनरूप से जाना जाता है वह द्ेतु कद्दा नाता है, जो 
किसी के समानपर्म वात और किसो से विरुद्ध वाला द्वोता है, समानता से साथम्बे होता 
है, और विशेषता से वैषम्ये होता है, जिससे सिद्द होता है कि विशेषज्य से ( ब्याप्ति आदि से ) 
समानपम वाला हो हेतु साध्य का साधक होता है, नकि क्षिसी विशेषता के केवल साधम्ये अथवा 
केवल वैषर्म्य। इस कारण जो जातिवादों ने केव साथम्यें अथवा केवक वैषम्य को लेकर कद्ठा 
था कि-सापम्य॑ से समानव्म के हो सकने के कारण, संसार के संबूणण पदार्थों में अनित्य दोने को 
आपत्ति के कारण अनित्य्तमा जाति होती है--वद कहना असंगत है ॥ ३४॥ 

( इसी आशय ले सूत्र को व्याख्या भाष्यकार करते हैं कि )--जो धर्म ६शस्त में व्याप्य तथा 

श्यापकरूप से जाना जाता है वही हेतु कद्दाता है। और वह किप्ती के समान तथा किसी के 
अमान होता है। जिसमें समानपमं होता है बह साथम्ये हेतु और जिसमें विरुदधर्म होता है 
उसे वैधम्ये देतु कहते हैं। ऐसा होने के कारण समानषम वालों में तथा विशेष विरुद्धध्म वालों 
'के सापक होने के कारण जातिवादों ने जो यह कहा था कि--समानपर्मे के कारण समानता 


६२८ न्यायदर्शनस्‌ [अ० ४, आ० १, सू० ३४ 
वैधस्येम्‌। एबं साधर्यविशेषो देतुन्नौविशेषेण साधस्यमात्र वैधस्येमात्र वा, 
52% वैधर्म्यमात्न॑ चाउउश्रित्य भवानाह साधरस्यात्तिल्यघर्मोंपफत्तेः सर्वा- 
नित्यत्वप्रसज्ञादनित्यसम इति एतदयुक्तमिति | अविशेषसमप्रतिषेधे च यदुक्त 
तद॒पि वेद्तिव्यमू ॥ ३४ ॥ 
इति त्रिमिः सूजैरनित्यसमग्रकरणमू | 
नित्यमनित्यभावादनित्ये नित्यत्वोपपत्तेनित्यसमः ॥ ३५ ॥ 

अनित्यः शब्द इति अ्रतिज्ञायते, तदनित्यत्व॑ कि शब्दे नित्यमथानित्यम्‌ ? 
यदि तावत्सर्बदा भबति ? धर्मस्य सदा भाबाद्धमिंणोडपि सदा भाव इति 
नित्य: शब्द इति। अथ न सबंदा भवति ? अनित्यल्वस्याभावान्नित 


शाब्दः | 
एवं नित्वत्वेन अत्यवस्थानाह्नि त्यसमः ॥ ३५ ॥ 
के होने से संसार के संपू् पदाक में सत्ताप्म से अनित्वता को भापत्त देने से अनित्यसमा जाति 


होतो है--यह असंगत है। अर्थात साध्य के साथ ब्याप्ति रखने वाले ही साथम्व से सद्धेतु होता है, 


२४ वें सूत्र में कदा था वह भी यहां जान लेना चादिये ॥ ३४ ॥ 
( ३५ ) नित्यसमा नामक जाति का प्रकरण 

कमप्राप्त नित्यसमा जाति का सूत्रकार लक्षण करते ईं-- 

पदपदार्थ--नित्यं > सदा, अनित्यभावाद > अनित्य होने से, अनित्ये > अनित्य ददायं में 
नित्यस्वोपपत्तेः > नित्यता हो सकने से, नित्यसमः<नित्यसमा नामक जाति होतो है ॥ ३५ ॥ 

भावाथे--विसत अनित्यता की घट के इश्टनत से शब्द मे स्थापनावादी स्थापना करता है 
वह अनित्यता श्षब्द में यदि सदा है सो धर्म के सदा होने के कारण धर्मो शब्द भी सदा होगा, 
जिससे शब्द में नित्यता भा जायगी । और यदि अनित्यता सदा नहीं है तो भनित्वता के न होने 
के कारण शब्द नित्य हो देसा मानना होगा, इस प्रकार नित्यता को लेकर निषेध रूप भापत्ति को 
नित्यसमा नाति कहते हैं ॥ ३५ ॥ 

( इसी भाशय से भाष्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-स्थापनावादी शब्द अनित्य है 
देती प्रतिज्ञा करता है। बह अनित्यता क्या झब्द में सदा ( नित्य ) है या अनित्य (सदा नहीं है) । 
यदि शब्द में अनित्यता सदा हो तो अनित्वत्ा पर्म के सदा होने से झब्द रूप पर्मी भी सदा 
( नित्य ) होगा, जिससे शब्द नित्य है देसा प्राप्त होता है। और यदि वह अनित्वता झब्द में 
सदा नहीं है, तो अनित्यता परम के सदा न होने के कारण शब्द नित्य हो जायगा, इस प्रकार 
नित्यता को लेकर आपत्ति देने से नित्यसमा नामक नाति कट्ठाती है, अर्थाव शब्द में सदा, 
अनिः्यता होने, तथा सदा न होने दोनों पक्ष से शब्द में नित्यता को प्राप्त होना निर्यसमा। 
जाति कह्ठातो है ॥ ३५ ॥ 

(इस जाति के उत्तर सूत्र का भाष्यकार अवतरण देते हैं कि (सका उत्तर है )--. 


नित्यसमप्रकरणम्‌ ] खभाष्यहिन्दीष्यात्योपेतस्‌ द्र९ 


अस्थोत्तरमू- 
प्रतिपेध्ये नित्यमनित्यभावादनित्येडनित्यत्वोपपत्तेः 
प्रतिपेघाभावः ॥ ३६ ॥ 

प्रतिषेध्ये शब्दे नित्यमनित्यत्वस्य भावादित्युच्यमानेउनुज्ञातं शब्दस्यानि- 
त्यत्वम्‌ | अनित्येडनित्यत्वोपपत्तेश्व नानित्यः शब्द इति भ्रतिषेघो नोपपद्मते। 
अथ नाभ्युपगम्यते नित्यमनित्यत्वस्य भावादिति हेतु भवतीति हेत्वभावा- 
त्पतिषेधानुपपत्तिरिति | 

उत्पन्स्य निरोधादभावः झच्दस्यानित्यत्व॑ तत्र परिप्रश्नानुप्रफ्तत्तिः। सोडयं 
प्रश्नः तदनित्यत्वं कि शब्दे सबंदा भवति अथ नेत्यनुपपन्नः। कस्मात्‌ ? 


पद्पदार्थ--प्रतिपेष्ये 5 निषेध योग्य में, नित्य 5 सवंदा, भनित्यमावात 5 अनित्यता के होने 
के कारण, अनित्वे 5 अनित्य शब्द में अनित्यत्वस्व>अनित्यता धर्म के, उपपत्तेः होने के 
कारण, प्रतियेधामाबः ७ अनित्यता का नियेष नहीं हों सकता ॥ १६ ॥ 

भावार्थ--अनित्यता का निषेष करने योस्य शब्द में स्वेदा अनित्वता के होने से-ऐसा कहने 
से दो शब्द में अनित्यता मानी हो गई । इस कारण अनित्य होने से शब्द अनित्य नहीं दे यह 
निषेष नहों हो सकता । यदि नहीं माने तो 'सदा भनित्यता के होने से” यह देतु नहों बनता-- 
अतः बिना हेतु के निषेध नहीं हो सकता ॥ ३६ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सिद्धान्त सूत्र की व्याख्या करते हैं कि--'नित्य अनित्यता के होने! 
इस जातिवादो के द्ेतु के स्वोकार करने तथा न करने दोनों पक्ष में दोष द्ोता। है )--क्योंकि निषेष 
करने योग्य शब्द में सदा अनित्यता के रदने से देसा कहने पर शब्द में अनित्यता का स्वौकार 
दो जाता दै, जिस अनित्यता के हो सकने से भी शब्द अनित्य नहीं है यह जातिवादों का निवेध 
नहीं दो सकता | यदि सदा शब्द में अनित्यता न मानी जाय, तो 'सदा शब्द में अनित्यता के 
डोने से! यद जातिवादी का देतु नईं बनता, इस कारण हेतु के रहने से निषेध नहीं वन पाता। 
( अर्थाव जातिबादी अपने दिये उपरोक्त देतु को नहीं मानता तो उसका द्वेतु उसकी प्रतिज्ञा को 
सिद्ध नहीं कर सकता । इस कारण उस दवेतु को देना ब्यथं है, इससे मो शब्द में अनित्यता का 
नियेव असंगत ही है )। ( इस प्रकार जातिवादों के कहें देतु का खण्डन करने के पश्चात उसके 
अ्रश्न का भी असंभव दिखाते हुए भाष्यकार आगे कइते हैं कि )--उत्पन्न भये शब्द का नाश 
होने से अमाव झब्द की अनित्यता होती है। उसके विषय में जातिवादी का प्रइन दो नहीं 
बन सकता । क्योंकि वह झब्द को अनित्यता क्या शब्द में सदा होती है कि नहवीं-ऐसा कह यह 
ज्ञातिवादी का प्रइन ही नहीं हो सकता। ( प्रश्न )--क्यों ! ( उत्तर )-क्योंकि उत्नन्न होने के 
पश्चात जो शब्द का निरोध ( उसका नाश ) होने से अभाव होता है, वह्दौ शब्द की अनित्यता 
होतो है। ऐसा होने से शब्द रूप आशय में जो अनित्यता-ब्मं का रहना रूप आधेयता हैं यह 
विभाग विरोध के कारण नहीं हो सकता ( भर्थाव शब्द अनित्यता पर आश्रय, भथवा अनित्यता 
झब्द कौ आधेय ( रहने वाली ) दै। क्योंकि अनित्यता शब्द से अव्छिन्न (युक्त ) है नकि 
झब्द रूप अधिकरण में रहती है, जैसे घर का अभाव घर में नहीं रइता-माव स्वभाव ही धर्म 

मो में रहते हैं न कि कमाव | अभाव में आश्रित होने पर मो अपने प्रतियोगी में रहता है, ( विभु 


३० स्थायदर्शनस [ अर० ५, आ० १, सू० ३७ 


उत्पन्नस्य यो निरोधादभावः शब्दस्य तदनित्यत्वम्‌ , एवं च सत्यधिकरणाचैय- 
विभागों व्याघातान्नास्तीति | नित्यानित्यलबिरोधान् | नित्यस्वमनित्यत्व॑ च 
एकस्थ धर्मिणो धर्मोबिति विरुध्येते न सम्भवतः | तत्र युक्त नित्यमनित्यत्वस्थ 
भावादू नित्य एव, तद्वतंमानाथ्थमुक्तमिति ॥ ३६॥ 

इति द्वाभ्यां सत्राभ्यां नित्यसमप्रकरणम्‌ | 

अयल्लकार्यानिकत्वात्कार्यसमः ॥ ३७॥ 

प्रयत्नानन्‍्तरीयकत्बादनित्य: शब्द इति, यस्य अयत्नानन्तरमात्मलाभः 

तत्खल्वभूत्वा भवति, यथा घटादिकायेम्‌ , अनित्यमिति चभूत्या न भवतीत्येत- 
दिज्ञायते | एब्मबस्थिते प्रयत्नकायनेकत्वादिति प्रतिपेध डच्यते | अयत्ना- 


प्रदेश में बटाभाव के समान दूसरे में हो रहता है ) यह भाष्यकार का आशय है (इसो कारण 
वाचस्पति मित्र ने कश है--झब्द में एक पूर्व भाग में सत्ता का समवाय सम्बन्ध ही अनित्यता 
होतो है, नकि वह झब्द में रहतो है क्योंकि वह स्वतंत्र हैं) (आगे शब्द में नित्यता है या 
भनित्यता यद्द विकल्प विरोध के कारण नहीं हो सकता इस आशय से आष्यकार कद्ते हैं कि )-- 
नित्व और अनित्यत्ः का विरोध ( व्याघात ) होने से भी। क्योंकि एक प्मी में नित्यता तथा 
अनित्यता दोनों विरोध से हो नहीं सकते । अतः नो आतिवादी ने कद्ठा था कि--सदा अनित्यता 
के होने के कारण झब्द नित्य ही है-सह अवतंमान अर्थ बार (अथेरहिित ) जातिवादी का 
कपन है। ( अर्पांत अनित्य शब्द में नित्यता है यद शंका दर नहीं हो सकती ) ॥ ३६ ॥ 
(१६ ) कार्यसमा नामक जाति का प्रकरण 

( क्मम्राप्त कार्यसम जाति का रक्षण सूत्रकार कहते हैं )-- 

'पदपदार्थ-पयल्कायनिक्बात > प्रथत से उत्पन्न होने वाे तथा प्रगट होने वाले देसे दो 
अकार के प्रयत्न के कार्यों के होने के कारण, कार्येसमः कार्यसमा नामक जाति होती है ॥ ३७॥ 


कार्े जो पूर्व में नहीं के, कुछाल के प्रयत् से उत्पन्न होते हैं। तथा कुछ वर्तमान होने पर भी 
आवरणादिकों से जो नहीं दिखाते थे, आवरणाविकों के (टाने रूप प्रयक्त से प्रगट होते हैं, जैसे 
उच्िका से ब्यवह्ित जलादिका । अतः उक्त दो प्रकार के अयत्न के कार्यों के होने के कारण प्रयक् 
के पश्चात होने से शब्द अनित्य है, ऐसा स्थापनावादी का पक्ष अप्त॑गत है, इस प्रकार की आपत्ति 
देने को कायंसमा जाति कहते हैं ॥ १७॥ 

( इसी आशय से भाध्यकार सूत्र की व्याख्या करते है कि )-प्रयक्त से उत्पन्न होने के कारण 
शब्द भनित्व होता है । ऐेसा स्थापनावादी का पक्ष है। अर्थाव जिसके प्रयल करने से आत्मछाम 
( अपनी उत्लत्ति ) होती है, वह पूर्वकारू में न रहकर उत्तरकाल में होता है। जिस प्रकार घयदि 
कार्य कुरालाविढ़ों के प्रयत्न से उत्पन्न होता है। अनित्य भी बह्टी कहा जाता है डो उत्पन्न होकर 
नष्ट होता है। अथाँत प्रयल के पश्चात उत्पन्न होने बाला कार्य अनित्य होता है ( इस प्रकार 
स्थापनावादी का पक्ष दिखाकर जातिवादी का असद उत्तर आाष्यकार जागे दिखाते हैं )-देसा 
है नावादी का पक्ष होने पर जात्रिवादी के पक्ष से उसका “प्रबल के काबे अनेक प्रकार के होने 
सै इस देतु से उपरोक्त स्थापना पक्ष का नियेष का जाता है कि--प्रय्ल करने के पश्चात्‌ उत्पत्ति 
के पूर्वकारू में न रहने वाले घटादि काये को उतत्ति ( स्वरूप आरप्ति ) देखने में जाती है। तथा 


कार्यसमग्रकरणम्‌ ] स्भाष्यहिन्दीष्याल्योपेतस ६३४ 


नन्‍्तरमात्मल्लाभश्वच इष्टो घटादीनाम्‌, व्यवधानापोहयब्वाभिव्यक्तिव्यंबहिता- 
नाम्‌ , तत्कि प्रयत्तानन्तरमात्मलाभः शब्दस्याहों अभिव्यक्तिरिति ? विशेषो 
नास्ति, कारयौविशेषेण अ्रत्यवस्थानं कार्यसमः ॥ ३७ ॥ 

अस्योत्तरमू-- 


का्वोन्‍्यत्वे अयत्नाहेतुत्वमहुपरब्धिकारणोपपत्तेः॥ ३८ ॥ 
सति कार्यौन्‍्यत्वे अनुपलब्धिकारणोंपपत्तेः प्रयत्नस्याहेतुत्वं शब्दस्यासिव्य- 
क्त्ये, यत्र प्रयत्नानन्तरमभिव्यक्तिस्तत्रानुपलब्धिकारणं (व्यवघानमुपपद्मयते, 
व्यवधानापोहाब् प्रयत्नानन्तरभापिनोर्थस्यो पलब्धिलक्षणाउमिव्यक्तिभंबतीति। 


व्यवधान ( आवरणादिकों ) के हटाने से आवरण ते छिपे पदार्थों को अभिव्यक्ति केबल प्रगट 
होना मो देखने में आत। दै। तो क्या शब्द का प्रयक्ष करने के पश्चात बढ के समान आत्मछाभ 
( इस शब्द के स्वरूप ) को प्राप्ति दोतो है, अथवा प्रयक्ष करने ले वतंमान दी शब्द कौ अभिव्यक्ति 
( केवल प्रगट होना ) होता दे इन दोनों पक्षों में से ५क पक्ष का कोई साथक विशेष द्ेतु नहीं 
है। अतः काये को समानता को लेकर खण्डन करने को कार्यसमा नामक जाति कहते हैं। 
अर्थात उपरोक्त प्रवत्ञ के दो प्रकार के काय्यों के दिखाई पढ़ने से शब्द में कौन सौ कार्यता है, 
इसका साधक दोने को आपत्ति इसको कार्यंसमा जाति कहते हैं। दोनों के समानपर्म 
होने से संशवस्तमा जाति द्ोतो है--और यह कार्यंसमा जाति विशेष के उपकब्धि को विकक्षा न 
कर होती है यह संशयसमा से कार्यसमा जाति का भेद हैं। तथा 'प्रयत्नानन्तरीयकल्वातः श्ल 
देत का प्रयत्त के पश्चात प्राप्ति होने के कारण ऐसा आरोप से अधे कर प्रयक्षसमा जाति पे निपेष 
किया जाता है, और साथम्वे समा जाति में आरोप नहीं होता, यह काये समा जाति का साथम्ये 
समा जाति से भेद है थद््‌ मो जान लेना चाहिये ॥ ३७॥ 


( इस कार्वेलमा नामक जाति के खण्डन करने वाले सिद्धान्तसूत्र का भाष्यकार अवतरण देते 
है--कि एसका ऐसा उत्तर है )-- 


पद॒पदार्थ--कार्यान्यत्वे > कारये के दो भ्रकार के भेद द्वोने में, प्रयक्षादेत॒त्व > प्रयल्ष कारण 
नहीं है, अनुपलब्धिकारणोपपत्तेः <अप्राप्ति का कारण हो सकने से ॥ ३८ ॥ 

आवाथं--अयल के दो प्रकार के भेद होने पर भी शब्द की अभिव्यक्ति में प्रथ्ष कारण 
नहीं दो सकता, क्‍योंकि जहों आवरणादिक अप्राप्ति का कारण प्राप्त होता है बह्दीं पर अभिव्यक्ति 
का कारण द्वोता दहै--प्रस्तुत शब्द की भमिव्यक्ति मालने से कोई अप्राप्ति का कारण नहीं प्राप्त 
होता, अतः शब्द की अभिव्यक्ति मानना अथुक्त है, अतः शब्द उत्पन्न होता है यहो मानना 
संगत दै। इसी कारण तात्ययंटीकाकार ने कहा है कि--शब्द के उच्चारण के पूर॑कारू में 
अनुपर्ब्धि का कारण आवरणादि के सिद्धि दोने पर द्वी झब्द अभिव्यक्त दोता है यह हो 
सकेगा--ऐसा नहीं है, इस प्रकार ब्यतिरेक द्वार। शब्द में उत्पत्ति मानना उचित है ( न्‍्यायमंजरी 
कार ने यहां 'अलुपलव्धिकारणालुपपत्तेः” ऐसा पाठ सूत्र में लिया है, जिससे 'जिस कारण शब्द 
में भावरणादि रूप शब्द के अभ्राप्त दोने का कारण नहीं हो सकता, इस कारण प्रयक्ष शब्द को 
अभिश्यत्कि का कारण नहीं दो सकता ऐसा सरल म्थ माना है ) ॥ ३८ ॥ 

( इसो आशय से भाष्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--उपरोक्त कार्यों के भेद होने पर 
भी शब्द की अभिव्यक्ति मानने में उसके अनुपछब्धि का कारण हो सकने के प्रयल कारण 


इ३२ न्यायदर्पानम [ श्र० ५, आ० १, सू० ३६ 
नतु शब्दस्यानुपलब्धिकारणं किख्िदुपपद्मते यस्य अ्रयत्नानन्तरमपोहाच्छ- 
ब्दस्योपलब्धिलक्षणा5भिव्यक्तिभंबतीति, तस्मादुत्पद्यते शब्दों नाभिव्यज्यते 
इति ॥ श्८॥ 


इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां कार्येंसमप्रकरणम्‌ | 
देतोश्नेदनैकान्तिकत्वमुपपाद्यते अनेकान्तिकत्वाद्साघक: स्यादू इति | यदि 
चानैकान्तिकत्वाद्साधकत्वम-- 


पतिपेघेडपि समानो दोषः ॥ ३९ ॥ 


नहीं है, क्योंकि जहाँ प्रयल के पश्चाद अभिव्यक्ति होती है वहाँ स्यवधान ( आवरण ) रूप अप्राप्ति 
का कारण होता है। भौर उस व्यवधान के हटाने पर प्रयत्न के पश्चाद ढ्ोने बाले अर्थ को 
उपलब्धि ( प्राप्ति ) स्वरूप अभिव्यक्ति होतो है, किन्तु प्रकृत में शब्द के अप्राप्ति का कोई कारण नहीं 
हो सकता । जिस शब्द के आवरण का प्रयल के पश्मात निज्त्ति होने से उपलब्धि स्वरूप अभिव्यक्ति 
होतो है ऐसा माना जाय । इस कारण झब्द उत्पन्न होता है, अमिव्यक्त नहीं दोता यह सिद्ध होता 
है। अर्थाद पृथ्वी के गर्भ में रहने बाले बछादिकों में उसके प्राप्त न होने का कारण पृथ्वी होती है, 
इस कारण वहाँ दृत्तिकादि आवरण के हटाने पर जल मिलता है, यह दिखाने से चह सिद्ध दोता 
है कि वतंमान ही जल को प्राप्त प्रयल से होती है, किन्तु शब्द के उच्चारण के पूर॑काल में किलो 
उसके अप्राप्ति का कारण आवरणादिक जब उपलब्ध नहीं होता, तो किसके इटाने से क्तंमान ही 
शब्द की अभिव्यक्ति मानी जायगी, अतः शब्द को अभिव्यक्ति नहों होती किन्तु उत्पत्ति प्रयज्ञ से 
ही होती है यह सिद्ध होता है। (इस प्रकार इन चौंबोस उपरोक्त उदाहरणों के सिद्धान्त मतसे 
समाषान के मागे के जनुसार शब्द को अनित्यता सिद्ध करने में जातिवादियों के निपेष समुदायों 
$। मी इस प्रकार सिद्धान्त मत से ख़ण्डन हो सकता है यह जान लेना चाहिये ) ॥ ३८ ॥ 


अविशेषसमप्रकरणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्यास्योपेतम्‌ द्श्३ 


प्रतिषेधोउप्यनैकान्तिक:, किख्ित्मतिषेघति किंचिन्नेति अनैकान्तिकत्वाद- 
साधक इति। अथ वा शब्दस्यानित्यत्वपत्षे प्रयत्नानन्‍्तरमुत्पादों नाभिव्य- 
क्तिरिति विशेषद्ेत्वभावः। नित्यत्वपक्षेडपि प्रयत्नानन्तरमभिव्यक्तिनोत्पाद 
इति बिशेषद्देत्वभावः | सोउयमुभयपक्षसमों विशेषद्दे्वमाव इत्युभयमप्यनै- 
कान्तिकमिति ॥ ३६ ॥ 


काये में नाना प्रकार होने से प्रय्ञानन्तरीयकस्व से व्यभिचार दोष दिखाया दै। देंतु के द्वारा- 
व्यमिचार दोष अस्त होने के कारण यह देत शब्द में अनित्यता को सिद्ध नहीं कर सकता-हस 
प्रकार यद द्वितीय पक्ष दै (२)। इसके पश्चाव वादी के विरुद्ध वचन रूप तृताय पक्ष के यदि' 
इत्यादि अवतरण में भाष्यकार ने 'समानों दोषः' इस सूत्र तक ३ठाया है ॥ ३१६ ॥ 

(इसी आशय से माध्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--अतिवादों का निषेध भो 
ज्यभिचार दोष से ग्रस्त दै। अधांद 'प्रयल् के पश्चात्‌ धोने वाले! देसा कहने वाले वादों का 
देत॒ यदि व्यमिचारों है, तो प्रतिवादी का 'प्रवल के कार्य पते अनेक प्रकार के होने से!, य र७ वें 
सूत्र में कहा हुआ देव भो व्यमिचारी &। ( आगे प्रतिवादो के द्वेतु में ब्यभिचार दोष दिखाते 
है कि )--निषेष भी किसो का निवेध करता ढै, किसी क। नहीं, इस कारण व्यमिचार दोष अस्त 
दोने से नियेष को सिद्धि नहीं कर सकता | ( अर्थात प्रयक्ष के काये के अनेक प्रकार होने सै-- 
देसा कइने वाले प्रतिवादी का यदइ आशय है कि-वह प्रतिवादी किसी असत्‌ (न रहने 
वाके ) पद जो प्रयल के पश्चात द्वोते हैं उत्पत्ति मानता है जैसे घट को, और किसी को उत्पत्ति 
नहीं मानता, जैसे शब्द कौ । इस कारण जिस प्रकार वादी का देतु व्यमिचारी होने से साधक 
नहीं हो सकता, उसी प्रकार प्रतिवादी का देतु मो) (इस प्रतिवादी के वचन को भो 
उत्तराभास ( उत्तर के समान ) दवोने से कायंसमा जाति कई सकते हैं ) ( आगे दूसरे प्रकार हे 
द्वितीय, तथा तृतीय दोनों पक्षों को माध्यकार दिखाते हैं कि )--अथवा शब्द के अनित्य मानने 
के पक्ष में प्रयत्न के पश्चात शब्द की उत्पत्ति दोती है, अभिन्यक्ति नहीं दोती, ऐसा कहने में कोई 
विशेष खावक नहीं है। तथा शब्द को नित्य मानने के पक्ष में भी प्रवत्ञ के पश्चात सब्द को 
अभिव्यक्ति होती है, उत्पत्ति नहीं दोती, ऐसा मानने में भा कोई विशेष हेतु नहीं है। वह यद 
दोनों पक्षों में विशेष देत का न द्ोना दोष समान हो है, अतः दोनों पक्ष व्यभिचार दोष से 
अस्त हैं। भर्वाव प्रतिवादों का यद कएना है करि-शब्द के भरनित्य मानने के पक्ष में मी न 
रहने वाले हो शब्द की प्रयत्न के पश्चात उत्पत्ति ही द्वोतो है नकि वर्तमान शब्द की अभिव्यक्ति 
हो, इस प्रकार दोनों पक्षों में से किसी एक पक्ष में विशेष देत नहीं है। ऐसे ही शब्द के नित्य 
मानने के पक्ष में भी वर्तमान शब्द को अभिव्यक्ति ही होतों ऐ न कि अविदमान झब्द कौ 
उत्पत्ति होती है । देसे दोनों पक्षों में से किसी एक पक्ष का सापक कोई विशेष देतु नहीं है, श्स 
प्रकार वह व्यमिचार दोष वादी तथा प्रतिवादी दोनों के पक्ष में समान है, अतः दोनों देतु 
व्यभिचारी हैं--देसा तृतोय पक्ष है (३) ॥ १९ ॥ 

( ऊपर कहदौ हुई प्रतिवादी कौ दिखाई हुई जाति में हो समाधान दुष्ट नहीं होता किन्तु संपूर्ण 
दो पूर्वोक्त भसदुत्तर रूप जातियों में दुष्ट समाधान द्वोता है।इस आशय से सूतकार शिष्यों को 
उपदेश देते हुए कहते हैं )- 


६३४ न्यायदृ्शनस॒ [ अ्० ४, आ० १, सू० ४०-४१ 
न ब है+कलल सन कक लक शशि मरवनकिलली 
सर्वत्रेवमू ॥ ४० ॥ 

सर्बेषु साधम्येप्रश्ृतिषु प्रतिषेघदेतुपु यत्न यत्राविशेषो दृश्यते तत्रोभयोः 
पक्षयो: समः प्रसज्यतत इति ॥ ४० ॥ 


प्रतिपेधवि्नतिपेधे प्रतियेधदोषबद्दोपः ॥ ४१ ॥ 


पद॒पदार्थ--सर्वत्न > पूर्वोक्त २० संपू्ण जातियों में, एक्स ऐसा समानतादोष होता है ॥४०॥ 

आवार्थ--सफम्बंधमा श्त्थादि पूर्ोक्त २४ संपूर्ण जातियों में जहा-जहोँ देह में पक पक्ष में 
विश्वेष देतु नहीं होता एबं > ऐस्ला--दोनों पक्षों में दोष को समानता को आपत्ति द्ोती है ॥ ४० ॥ 

( इसी आशय से माध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--संपूर्ण पूर्वोक्त साबम्बेसमा 
आदि चौवासे निषेष के कारण असदुत्तर रूप जातियों में से जिस्त जिस में दोनों पक्षों में से 
किसो एक पक्ष को सिद्धि होने में कोई विशेष देतु नहीं है ऐसा देखने में भाता है उस उस जाति 
रूप अस॒दुत्तरों में दोनों पक्षों में समान दोष को आपत्ति हो सकतो है अर्थात्‌ (१) झब्द, 
अनित्व है, कार्व दोने के कारण, अथवा इन्द्रिय से गृद्दीत होने के कारण--इस प्रकार सव तथा 
अलद के प्रदोग में (२) उत्ती प्रकार स्पशैरहितता रू। आकाश साथम्द से शब्द नित्य ही 
'ैयों नहीं होगा ! इस कार 'साधम्य॑समा? नामक जाति होती है। ( ३ ) तथा स्व रह्वित नित्य 
आकाश का परम महत परिमाण ( व्यापकता ) होता है-अतः शब्द मो नित्य द्वो तो व्यापक? 
हो जायगा--देसी उल्कर्पसमा नामक बराति दोती है। ( ४ ) वा बैसे आकाश के दृषटन्त से शब्द 
में धव्यापकता! कददी जात दे उसी प्रकार रूप के दृषटान्त से न्यापकता से शुन्यता क्‍यों न कही 
जाय-देलो प्रतिदृष्टान्तसमा नामक नाति ढोतीं है। ( ५ ) क्या जैसे स्पवश॑ रहित पदार्थ दो प्रकार 
के होते हैं। किसी का ओवेन्द्रिय से शान नहीं होता जैसे रूप-स इत्वादियों क। तथा किसी का 
सजेन्द्रिय से अदृण होता है जैसे झब्द का, बेसे कोई आकाशादिक नित्व होगा, औौर कोई नित्य 
शब्दादिक-देसो विकक्यसमा नामक जाति होतो है। (६ ) तथापि कार्यता अथवा इम्द्रिय से 
अइण होना रूप हेतु अपने अपने साध्य को न प्राप्त कर अतिप्रसंग दोष के कारण कैसे उसको 
सिद्धि करेगा, इस कारण साध्य को प्राप्त कर सिद्धि कर सकेगा ऐसा कहना पड़ेगा, जिससे कोई 
विशेष न होने के कारण कौन किसका साध्य है और कौन किसका साधन है--इस प्रकार 
'प्रापिसमा' नामक नाति होती है। ऐसे पट (छ) पक्ष होते हैं ( यथपि यह सूत्र पट॒पक्षों सूत्र के 

पश्चाव रखना दी उचित या, तथापि तिपक्षो (तोन पक्ष ) में मो दुष्ट कया होती है--यह दिखाने 
के लिये यहीं पर सूत्रकार ने कहा है )॥ ४० ॥ 

( बादी के देसे दुष्ट समाधान कइने पर पुनः पतिवादी चतुर्थ पक्ष से भापत्ति देता है कि )-- 

।--अतिषेषविध्रतिवेषे-जातिवादी के द्वितीय पक्ष रूप प्रतिषेष का विप्रतियेष वादी के 

दिये दृतोय पक्ष रूप प्रतिपेष में भी, परतिषेषदोपवत्‌ > प्रतिवादी के दितीय पक्ष में जो जातिवादी 
ने दृतीय पक्ष में देखाया था उसके समान हो, दोष: » दोष आता है ॥ ४१॥ 

आवार्थ--जो यह प्रतियेष में सौ ब्यभि्तर रूप समान दोष दिया जाता है, वद यह निषेष 
के निषेष में भी समान दी है। जिसमें प्रयलल के पश्चात्‌ होने के कारण झन्द अनित्य है, ऐसा 
स्थापनावादी का प्रथम पक्ष है। जिसका ख़ण्डन करने बजाले का प्रयक्ष के बनेक प्रकार के दोने से 
कार्यसमा जाति होती है यह निपेष हेतु से दवितोय पक्ष है । वह सूत्र में प्रतियेष ऐसा कहा गया है + 
उस इस प्रतिकेष का निषेष करने में भा समान होना दोष द्वोता है ऐसा तृतोय पक्ष सूत्र में 
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योड्य॑ प्रतिपेघेडपि समानो दोषोडनैकान्तिकत्वमापथ्यते सो5यं भ्रतिषेघस्य 
प्रतिपेघेडपि समानः। तत्रानित्यः 'शब्दः प्रयत्नानन्‍्तरीयकल्वादिति साधन- 
बादिनः स्थापना प्रथमः पक्षः। अयत्नकार्यानेकत्वात्‌ कार्यसमः” इति दूषण- 
बादिनः भ्रतिषेधद्देतुना द्वितीयः पक्षः, सच भ्रतिषेध इत्युच्यते। तस्यास्य 
अतिपेषेठपि समानों दोष इति छुतीयः पक्षों विश्रतिषेध उच्यते । तस्मिच्‌ 
प्रतिषेधविप्नतिषेघेषपि समानो दोषोउनैकान्तिकत्वं चतुर्थः पक्ष: ॥ ४१॥ 
अतिपेध सदोषमम्युपेत्य अतिपेधविप्रतिपेषे समानों दोषप- 
सब्जो मताजुज्ञा ॥ ४२॥ 
प्रतिषेध॑ द्वितीय पक्ष॑ सदोषमशभ्युपेत्य तदुद्धारमनुक्त्वाउजज्ञाय अतिषेघवि- 
अतिपेचे ठृतीयपक्षे समानमनैकान्तिकत्वमिति समान दूषणं प्रसजतो दूषणबा- 
दिनो मतानुज्ञा श्रसज्यत इति पद्मः पक्षः ॥ ४२ ॥ 


वंबिप्रतियेध! कहा है। उछ प्रतिपेष के विप्रतिपेष में भो समान व्यमिचार रूप दोष दोता है-यह 
चबुब॑ पक्ष है ॥ ४१॥ 

(इसी आशव से भाध्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते है कि )-जो यह प्रतिषेष में भो समान 
व्यभिचार दोष दिखा जाता है, यह यह प्रतिषेध के विरुद्ध निषेध में भो समान दी है। जिस 
प्रकार शब्द अनित्य है, प्रयल्ल के पश्चात होने से ऐसा स्थापनावादी का प्रथम पक्ष होता है । 
जिस पर 'प्रयत्ष के कार्ये अनेक प्रकार के होने से कार्यसमा' जाति दोतो है--ऐस। दोष देने 
बाले प्रतिवादी का निषेध के देतु से द्वितीय पक्ष दोता दै। जिसको सूत्र में अतिवेष कहा गया है। 
डस इल प्रतिवेध का निपेष करने मे भो समान दोष है-देसा दृतीब पक्ष 'सूत्र के! विप्रतिपेष 
झब्द से क्दा गया है। इस प्रतिबेध के विरुद्ध निषेध में भोव्यमिचार रूप समान दोष चहये 
पक्ष है। इस प्रकार भाष्यकार ने इस सूत्र में पट ( छ ) पक्षों में से चार पक्ष कहे हैं ॥ ४१॥ 

( प्रतिवादी के चतुर्थ पक्ष पर वादी का पंचम ( पॉँचका ) पक्ष सृत्र॒कार दिखाते हैं कि )-- 

पद॒पदार्थ--प्रतिपेष 5 द्वितीय पक्ष रूप प्रतियेष को, सदोष॑ दोष युक्त, अभ्युपेत्य 5 स्वीकार 
कर, प्रतिपेषडप्रतिपेथे 5 प्रतिषेष के विश्द निषेध में, सम।नः८ समान, दोषप्रसन्न, ज्दोष की 
आपत्ति देना, मतालुजञा 5 मत को मान छेना रूप दोष को आपत्ति आती दे ॥ ॥ ४२ ॥ 

आवार्थ--'अपने पक्ष में दोष को मानकर दूसरे के पक्ष में दोष की आपत्ति देनारूप 
सताबुज्ञा नामक निश्रदस्थान ( पराजय का स्थान ) दवोता है ऐसा आगे कहेंगे, इस कारण 
अ्तिवादी प्रतिवेष रूप भपने पक्ष में दोष मानकर, उसौ दोष को वादौ के तौसरे पक्ष में भो 
आपत्ति देता हुआ अपने चतुर्थ पक्ष को कहता दै-श्स कारण उसे “मतालुज्ञा' नामक निग्नइ 
स्थान होता है | यद छ पक्षों में से पांचवा पक्ष है ॥ ४२॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--द्वितोय पक्ष रूप निषेष के 
व्यभिचार दोप वुक्त मानकर, उसका उद्धार ( खंडन ) न कर, उसे मानकर प्रतिषेष के विरुद्ध 
निषेष रूप ठृताय पक्ष में व्यभिचार दोष समान है इस प्रकार समान दोष की आपत्ति देने वाले 
दोषवादी चतुर्थ पक्षों को मतालुज्ञा ( मत को मान लेना ) यह दोष झआाता है--ऐसा पद्पक्षी में 
यह पंचम पक्ष है ॥ ४२॥ 


६३६ न्यायदर्शनस [अ० ४, आा० १, सु० ४३ 
आल नल अल मललबललिशिकिल लत सम किलियी 
स्वपक्षरक्षणापेक्षोपपच्युपसंहारे हेतुनिदेशे परपक्षदोपास्यु- 
पगमात्समानों दोष इति ॥ ४३ ॥ 

स्थापनापच्ते श्रयत्नकार्यानेकत्वादिति दोषः स्थापनाहेतुबादिनः स्वपक्ष- 
ल्क्षणो भबति। कस्मात्‌ ? स्वपक्षसमुत्थत्वात्‌ , सोड्य॑ स्वपक्षलक्षणं दोषम- 
पेक्षमाणो<लुदृ भृत्यानुज्ञाय प्रतिपेघेडपि समानो दोष इत्युपपद्यमानं दोष॑ परपत्षे 
डपसंहरति। इत्थं चानैकान्तिक: प्रतिषेध इति हेतु निर्दिशति, तत्र स्वपक्ष- 


( बह मतातुशञा पंचम पक्षवादी को भो तौसरे पक्ष में होतो हो दे इस कारण ) ्रतिवादों के 
मत से छठवां पक्ष सूत्रकार उठाते हैं )-- 

पदपदार्थ--स्वपक्षरक्षणापेक्षोपपत्त्युपसंदारे > अपने स्वापनावादी के पक्ष में शब्द अनित्य द्दै 

अबल से होने के कारण-स्वरूप पक्ष लक्षण में दोष को भपेक्षा से होने वाले प्रतियेध में मो समान 

दोष होता है ऐसो सिद्धि का उपसंदार करने में देत॒नि्देश + अनैकान्तिकता रूप द्वेतु दोष कहने पर, 

परपक्षदोपान्युपगमाद्‌ 5 प्रतिवादी के पक्ष में वादी के दिये दोष को मानने से, समानः ७ समान 
मतानुशा निम्नइस्थान दोष होता है ॥ ४३ ॥ 

भावाथे--अपने पक्ष से उठने के कारण स्थापनावादी के पक्ष में '्रयल के कार्य भनेक प्रकार 

के होते दै”-यह दोष सूत्र में स्थापना देतु को कइने वाले का 'स्वपच्लक्षण” होता है। वह यह 
स्वपक्षलक्षण दोष को मानकर उसका खंडन न कर, उसे मानकर “प्रतिपेव में मो समान दोष है? 
इस प्रकार सिर किये दोष को दूसरे के पक्ष में उपसंदार करता है ( देखाता है), जिससे नियेष 
न्यमितारों है देसे देत को दिखाता दे। जिसमें सवपक्षलक्षणापेकषा से दिये ढुए, उपसंदवार तथा 
हैद का कपन होने के कारण यद इसके परपक्षदोष अपने पक्ष में मान डिया है यह सिद्ध होता 
है, क्योंकि प्रतिवादो ने स्थापनावादों के पक्षपर प्रबत्ष के कार्य अनेक प्रकार के होते हैं--ऐसा 
व्यमिचार दोष दिया है, उसका खंडन न कर स्पापनावादो ने केवल “तुम्हारे निषेध में भो समान 
दोष है? ऐसा कहा है। इस प्रकार झब्द को अनित्वता स्थापना के पक्ष में व्यभिचार दोष मानकर, 
विरुडध प्रतिषेष में मी समान दोष को आपत्ति देने बाले को प्रतिवादी का पक्ष मान लेने के 
कारण समान दोष आता है। जिस प्रकार निषेष के दोष अुक्त मानकर प्रतिपरेष के विरुद्ध 
निषेध में भो समान दोष को आपत्ति देनारूप सतानुझ्षा नायक निम्नद् स्थान होता है उसी 
प्रकार इस पंचम पक्षवादी को भो स्थापना में अ्यभिचार दोष को मानकर प्रतिपेध में मो समान 
दोष को आपत्ति देने के कारण मतालुज्ञा नामक निग्रहस्थान दोष होता है ॥ ४३ ॥ 

( इसी आशय से माष्यकार भो सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--स्थापनावादो के शब्दा- 
निश्वल्व रूप पक्ष पर 'प्रयत के कार्यों के अनेक प्रकार होने से? यह प्रतिवादो का दिया दोष स्थापक 
साभगाबादों झा 'पदरक्षण! पद से सूत्र में विवक्षित है ( प्रइन )--क्यों ! ( उत्तर )-अपने 
पक्ष से उठने के कारण । ( इस प्रकार 'स्वरपक्छत्ण? पद का अर्थ दिखाकर “अपेक्षो पपस्युपसंहारे! 
इस क्षब्द का अर्थ भाव्यकार भागे दिखाते है # )-वह यह स्थापनावादी स्वपक्षलक्षण रूप 
दोष को अपेक्षा करता हुआ प्रतिवादों के दिये दोष का खण्डन कर, और मानकर “प्रतिपेष में 
मी समान दोष है! इत होने वाछे दोष का दूसरे के पक्ष में उपलंदार करण है ( कहवा है) । ( आगे 
सूत्र के हेतुनि्देशे! इस शब्द का अर्थ आष्यकार करते हैं कि )--ऐसा होने के कारण प्रतियेष 

ज्यमिचारी है यह हेतु देखाता है। ( संपूर्ण सूत्र के अथे का उपसंदार करते हुए भाष्यकार 
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लक्षणापेक्षयोपपद्यमानदोषोपसंहारे द्ेतुनिर्देशे च सत्यनेन परपक्षोउभ्युपगतो 
अवति। कथं कृत्वा ? यः परेण प्रयत्नकायनिकत्बादित्यादिनाउनैकान्तिकदोष 
उक्त:, तमनुदूध्ृत्य भ्रतिषेघेषपि समानो दोष इत्याह | एबं स्थापनां सदोषाम- 
भ्युपेत्य प्रतिपेघेडपि समान दोष॑ प्रसजतः परपक्षाभ्युपगमात्‌ समानो दोषों 
भवति, यथा परस्य भ्रतिषेधं सदोषमभ्युपेत्य प्रतिषेधविश्रतिषेघेडपि समानो 
दोषप्रसज्ञो मतालुज्ञा प्रसब्यत इति। तथाउस्यापि स्थापनां सदोषामश्युपेत्य 
अतिपेघेडपि समान दोष॑ प्रसजतो मतानुज्ञा प्रसज्यत इति। स खल्बयं पष्ठः 
पक्ष:, तत्र खलु स्थापनाहेतुबादिनः प्रथमतृतीयप्चमपक्षा:, प्रतिषेधद्देतुवादिनः 
ह्वितीयचतुर्थपप्ठपक्षा: । तेषां साध्वसाधुतायां मीमांस्यमानायां चतुर्थषष्टयोर- 
बिशेषात्‌ पुनरुक्तदोषप्रसन्नः, चतुर्थपत्ते समानदोषत्बं परस्योच्यते प्रतिषेषवि- 


आगे कहते हैं कि--उपरोक्त स्वपक्षछक्षण को भपेक्षा से होने वाले दोष का उपसंदार, तथा 
उपरोक्त देतु क। निर्देश होने पर उस वादी ने परपक्ष ( प्रतिवादी पक्ष ) का दिया दोष स्वीकार 
किया यद्द सिद्ध होता है। ( बादी को समान दोष कैसे दोता है इस आशय से माष्यकार प्रइन 
दिखाकर उत्तर देते हैं कि )--( प्रइन ) ! केसा कर ! ( उत्तर )--क्योंकि प्रतिवादी ने 'प्रयक् 
के कार्य अनेक प्रकार के दोते हैं? इत्यादि वाक्य से व्यभिचार दोष कह्दा या, उस दोष का 
खण्डन न कर केबल प्रतिवादी के पक्ष में मो समान दोष है ऐसा कह्दा है। ( ऐसा होने पर भी 
उपरोक्त वादी को दिया हुआ मतालुज्ञा नामक निग्नह स्थान क्यों होता है--ऐसे प्रइन का उत्तर 
देते हुए माध्यकर आगे कहते हैं कि )--६5 प्रकार शब्द को अनित्यता के स्थापना में व्यभिचार 
दोष मानकर, प्रतिपेषपक्ष में मी “समान दोष को आपत्ति देने वाले को पर ( दूसरे ) के पक्ष को 
मान लेने के कारण मतानुशा रूप समान दोष द्वोता दै। भर्थाव अपने पक्ष में दोष मानकर, 
दूसरे के पक्ष में उसी दोष की आपत्ति देने वाले को मतानुझा नामक निग्नह स्थान की आपत्ति 
हो दी जाती है ) ( आगे प्रतिवादी कौ समानता देखाते हुए भाष्यकार कहते हैं कि) जिस 
प्रकार प्रतिबादी को वादी के दिये निषेष को दोष युक्त मानकर प्रतिषेष के विरुद्ध निषेष में मी 
समान दोष को ( आपत्ति रूप मतानुशा दोष की ) आपत्ति आती है, उसी प्रकार वादी को भी 
अपनी शस्दानित्यत्वस्थापना से व्यभिचार दोष मानकर प्रतिवादी को समान दोष को आपत्ति 
देने के कारण मतालुशा निम्रहस्थान को आपत्ति होती है। अर्थाव पंचम पक्ष में जिस प्रकार 
प्रतिबादी को वादों ने मतानुज्ञा दोष दिया है, उसी प्रकार वादी को प्रतिवादी के दिया हुआ 
मतालुज्ञा दोष अवश्य हों सकता है। (इस प्रकार के विस्तार के पश्चात संग्रइ रूप से आगे 
आध्यकार कहते हैं कि )-वह यह पष्ठ पक्ष है। जिनमें से शब्दानित्यत्व-स्थापना के हेतु के 
बादी का प्रथम-तृतीय तथा पंचम पक्ष है। प्रतियेष करने वाले प्रतिवादी के द्वितोय-चतुर्य तथा 
अन्तिम पष्ठ ऐसे तीन पक्ष दैं। ( इस प्रकार के प्‌ पक्षों में युक्त तथा भयुक्त का विचार भागे 
आाध्यकार कहते हैं कि )-श्म & पक्षों में कौन पक्ष साथु ( युक्त ) भौर कौन असाधु ( असंगत ) 
है ससका विचार करने से चतु्य तथा पष्ठ में अथे के समान द्वोने के कारण पुनरुक्ति दोष की 
आपत्ति द्वोती है, क्योंकि चतुर्थ पक्ष में प्रतिषेष के विरुद्ध निषेष करने में प्रतिषेध के दोष के 


कक 3 3 


६३८ स्यायदर्शनस्‌ [ श्र० ५, आ० १, सू० ४३ 
जय या ++-++तत+त+त>े..0... 
अतिपेधे अतिपेषदोषवद्गोष इति | पष्ठेषपि परपक्षाम्युपयमात्‌ समानों दोष इति 
समानदोषत्बमेबोच्यते नार्थविशेषः कश्चिदस्ति | समानस्तृतीयपद्चमयोः 
घुनरुक्तदोषप्रसज्ञ:, ठृतीयपत्तेडपि अ्तिपेघेडपि समानो दोष इति समानत्वमश्यु- 
पगम्यते। पद्चमपक्तेषपि अतिपेघविश्वतिपेषे समानों दोषप्रसक्ोड्श्युपगम्यतते 
नार्थविशेषः कब्रमिदुच्यत इति। तत्र पत्चमपष्ठपक्षयो: अथौविशेषात्‌ पुनरुक्त- 
दोषः | छृतीयचतुर्थयोम॑तानुज्ञा । प्रथमद्वितीययोर्विशेषद्वेत्वभाव इति | पघटपक्ष्या- 
सुमयोरसिद्धि। कदा पद्पक्षी १ यदा प्रतिषेधेठपि समानों दोष इस्येबं अबर्ततते 
तदोभयोः पक्षयोरसिद्धि: | यदा तु कार्यान्यत्वे अयत्नाहेतुत्वमनुपलब्धिकारणोप- 
पत्तेरित्यनेन ढृतीयपक्षों युज्यते तदा विशेषड्देतुबचनात्‌ प्रयत्नानन्तरभात्मल्ञाभः 


समान दोष होता है--इस प्रकार ठ॒तीय पक्षवादो को कह्दा जाता है. तथा पष्ठ पक्ष में मो परपक्ष 
का स्वोक/र करने से समान दोष है, इस 2कार समान दोष हो कहा जाता है--इस कारण चतुर्थ 
और पढ्ठ पक्ष के अथ में कोई विशेष भेद नहीं है। तथा तृतोव एवं पंचम इन दोनों पक्षों में भौ 
पुनरक्ति दोष को आपत्ति आती है, क्योंकि तृतीय पक्ष में मी प्रतियेष में समान दोष है ऐसो 


पड दोनों पक्षों में कोई विशेष अथे न ने के कारण पुनरुक्त दोष, तथा तृतीय और चढु॒र्थ इन 
दोनों पक्षों में मतानुज्ञा दोष होता है। और प्रथम तथा द्वितोय पक्षों में छोई विशेष साधक 
हेतु नहीं है। इस कारण पट पक्षो में दोनों पक्ष सिद्ध नहीं होते। अर्थाद यह पट पक्ष तक चलने 
वाली कथा में समान दोब के देने के कारण निर्णय न होने, तथा वास्तविक अर्थ सिद्ध न होने 
से भी तत्व का निश्चय नहीं होता, इस कारण दुष्ट समाधान से जातिवादी का खण्डन नहीं 
करना चादिये, किन्तु सत्य समाचान से। तब पटपक्षी कथा का घात न होने के कारण वह 
नहीं होतो और न उस कवा में तत्व का निर्णय भौ होता है । यदि इसे किसी समय सत्य सावन 
करने पर भी बुद्धि के लाश से सत्य समाधान का स्कुरण ( ज्ञान ) न हो तो अत्यन्त पराजय 
( द्वारना ) की अपेक्ष। से संदेह होना दो मच्छा है! इस न्याय से दुष्ट समाथान से भी खण्डन 
करना चाहिये--यह सत्र तथा भाध्यकार का गूढ आशय है ॥ ४३ ॥ 

( उक्त पदपक्षी कथा के भेद दिखाने के लिये आगे साध्यकार प्श्ष करते हैं कि 3-६ पहन )-- 
पट पक्षों कथा किस समय होती है ! ( उत्तर 2-जिस समय तुम्हारे पक्ष के नियेध में भो समान 
दोष है ऐसा हो वादो का उत्तर द्ोता है, उस्त समय उपरोक्त छ पक्ष चलते है. जिससे दोनों में 
से किसी भी ५क पक्ष सिद्ध नहीं होता। ( पटपक्षों कथा कब नहीं होती ! इस प्रइन के उत्तर 
में आगे भाध्यकार कहते हैं कि--जब का के भेद में प्रयल दवेतु नहीं हो सकता, क्योंकि अनुपलब्धि 


७ नऑंऑिंं थी कोेडनम जार आ 


पद्पक्षीप्रकरणम्‌ ] । सभाष्यहिल्दीब्याल्योपेतम्‌ ६३९ 


७2 3 वा वाह सर 
शब्दस्य नाभिव्यक्तिरिति सिद्ध प्रथमपक्षो न पदपक्षी प्रवर्तत इति ॥ ४३ ॥ 
इति पद्चमिः सूत्रैः पट्पक्षीप्रकरणम्‌ | 
इति श्रीवात्स्यायनीये न्‍्यायभाष्ये पद्नमाध्यायस्याद्यमाहिकम्‌ ॥ 


ल्ज्थ्क्-+ 


'उस स्वापनावादी का पह सधिद् दोने के कारण का समाह दने से दूसरे किसी पक्ष के दिखाने का 
अवसर न होने के कारण पटपक्षी कथा नहीं होती ) ॥ ४३॥ 


इस प्रकार वात्स्थायन सुनि-विरचित न्‍्यायभाध्य में पांचवे अध्याय का प्रथम माद्िक समाप्त । ए् 
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अथ पश्चमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ ॥ 


विम्नतिपत्त्यप्रतिपत्त्योविंकल्पाश्रिप्रहस्थानबहुत्वमिति सह्लेपेणोक्त तदिदानीं 
बिभजनीयम्‌ | निम्रहस्थानानि खलु पराजयवस्तून्यपराघाधिकरणानि प्रायेण 
अतिज्ञाद्यययबाश्रयाणि तस्‍्त्ववादिनमतत्त्ववादिनं चामिसंप्लवन्ते । तेपां 
बिभाग:ः-- 


अतिज्ञाह्यनिः प्रतिज्ञान्तरं प्रतिज्ञाविरोधः प्रतिज्ञासन्‍्न्यासो हेत्व- 
न्तरमथोन्तरं निरथ्थंकमविज्ञाता्थमपार्थकमग्राप्तकालं स्यूनमधिक पुन- 
रुक्तमनलुभाषणमज्ञानमप्रतिभा विक्षेपो मताजुज्ञा पर्यजुयोज्योपेक्षणं 
निरजुयोज्याजुयोगोड्पसिद्धान्तो हेत्वाभासाश्र निग्रहस्थानानि॥ १॥ 


(५ ) प्रतिज्ञाहेस्वन्यतराश्ित निग्नहस्थानपंचक विशेष छक्षण प्रकरण 
( निम्न स्थानों के विशेष छक्षण रूप प्रंचमाध्याय का द्वितीय भाहिक के विषय को जो पूषं 
में कद्ठा गया है, भाष्यकार उसे स्मरण कराते डुए अवतरण देते हैं. कि )--'विरुद्ध शान तथा 
अश्ञान रूप दोनों निम्रहस्थानों के विकल्प से बढुत निम्न॒दस्थान होते दूँ ऐसा संक्षेप से प्रथमाष्याय 
में कह आये हैं, उसो का अब विभाग देखाना है। पराजय के कारण पराजित होने वाले 
अपराध के कारण निग्रहस्थान प्रायशः भ्रतिशादि पांच अवयवों में होते हैं, अतः बयाथे 
अथवा अयधायं विषय को कहने वाले पर वे हैं उनका विभाग ( भेद ) देसा है- 
परदपदार्थ-प्रतिश्षाहानिः > प्रतिश्ञा कौ हानि (+ ), प्रतिश्ञान्तर > दूसरी प्रतिज्ञा करना, 
(२) प्रतिश्ाविरोध प्रतिज्ञा का विरोध ( ३ ), प्रतिज्ञासंन्यासः + प्रतिक्षा का त्याग करना (४), 
देलवन्तरं > दूसरा हेतु करना ( ५), अर्थान्तर > दूसरा अथ॑ (६ ), निरथंक > ब्यथ्थ होना ( केवल 
वर्ण कइना ) (७), भविज्ञाताथ अर्थ का शान न होना ( ८ ), अपायक » असम्बद्ध अर्थ वाछा 
होना ( ५ ), अप्राप्तकारू> जिसका समय प्राप्त न हो (१० ), न्यूनं>अवयबों की न्यूनता 
(१६ ), अधिक 5 अवयबों के अधिक होना ( १२ )| परनरुक्तं 5 पुनः कबन ( १३ ), अननुमाषणं» 
उत्तर न देना / १४ ), भज्ञानं » न जानना ( १५ 3 भप्रतिभा 5 उत्तर को स्फृर्ति न होना ( १६ ), 
विक्षेप:- कथा में बाधा करना ( १७), मतानुज्ञा + मत को मान लेना ( १८ ), पयंनुयोज्योपेक्षणं- 
प्रइन करने योग्य की उपेक्षा करना (१९), निरजुयोज्यानुयोगः » प्रइन करने के अयोग्य को 
उन करना (२०), अपसिद्धान्तः सिद्धान्त के विरुड कहना (२१ ) देल्वामासाः चरू 
हेलमाल ( हेतुओं के दोष) (२२), देखे बाईस निम्रहस्थानानि » पराजित होने के कारण 
होते हैं ॥ १॥ 
भावा्थ--उपरोक्त २२ ( बाईस ) प्रकार के कया में एक पक्ष के पराजित होने के कारण 
इसे निग्हसथान कहते हैं। ( कुछ विद्वानों का इनके विषय में देसा कहना है कि--यह संदूर्ण 
साधन के खण्डन का प्रचार केवल बुद्धि दी में रहता है, वास्तविक जहीं हैं-किस्तु उपरोक्त 
निग्रहस्थानों को केवक कव्पनामात्र मानने से कब्पना के सवंत्र सुलम होने से साधन, तथा 
झसण को व्यवस्था न होगी। क्योंकि कथा में बलवान्‌ भईंकार से प्रतिपक्षी के अहंकार को 


प्रतिज्ञाहानिनिरपणम्‌ ) सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस ६४१ 
तानीसानि द्वाविशत्िधा विभव्य लच्षयन्ते 
अतिदष्टान्तधर्माभ्यजुज्ञा स्वच्टान्ते प्रतिज्ञाहानिः ॥ २॥ 
साध्यधर्मप्रत्यनीकेन धर्मेण प्रत्यवस्थिते प्रतिदृष्टान्तघर्म स्वष्ष्टान्तेउ्भ्यनु- 
जाननू प्रतिज्ञा जहातीति प्रतिज्ञाहानिः | निद्शनम्‌ , ऐन्द्रियकत्वादनित्यः शब्दो 
घटबदिति कृते अपर आह, इश्मैन्द्रियकत्व॑ सामास्ये नित्ये, कस्मान्न तथा 


तोड़ने को पराज्य ( निम्नद ) ऐसा कहते हैं, वह उपरोक्त बाईस प्रकार के 'प्रतिज्ञाहानि! 
भादिकों में द्वो रहता है, अतः इन्हें केवछ कल्पना क#दना अश्षंगत है। ये निग्नदस्थान 
आयः प्रतिह्ठा हेतु आदि पांच भवयवों में हो रहते हैं, क्‍योंकि वादादि कथा में हेतुओं के वचन 
का हो साध्यसिद्धि का मुख्य कारण होने से प्रयोग किया जाता हैं, जो अनुमानप्रमाण के 
आकार ह्वोते हैं तो उन देतुओं में द्वोनेबराके निम्रहस्थान जब भाते हैं तब वे अनुमानवाक्य 
के प्रतिश्षादिकों में दो दोते हैं और ये निग्नइस्थान यवार्थंधादीं और अयधार्थवादों दोनों को 
आन ढोते हैं, क्योंकि-यः च ( और जो ), सूढतमः ( अति मूर्ख ), छोके ( संसार में दोता 
है), यः च( और जो ), पारंगतः अपिर ( विद्या के पारंगत भो द्ोता है), सः( बह )। 
ड्लौ> (दोनों ), इमौ (ये), खुखं>(झुख से ) पुथेते>( बढ़ाते हैं) सरीदृति5( दुःख 
ओगता है ), अस्तरितः>( बोच का ), जनः 5 (लोक) ॥ इस उक्ति के अनुसार अत्यन्त मूर्ख तथा 
अतिविद्वान्‌ वे दोनों पराजबयोग्य नहीं दोते, किन्तु मध्य स्थिति के छोक़ ही पराजय योग्य 
होते हैं। (इस सूत्र में एन निम्नदस्थानों का पराजय करना रूप ( एक ही प्रयोजन ) होने पर 
ओऔ शिष्यों के हित के लिये व्यवद्दार में उपयोगी पृथक विरुद्ध धर्मों की सूचना शान के लिये 
अपने-अपने कार्यों के करने में परस्पर किसों को अपेक्षा नहीं दोतो यह दिखाने के लिये समान 
नहीं किया है ) ॥ १॥ 

आध्यकार पत्वेक वाईस प्रकार के सभी निम्रहस्थानों का आगे के सूत्रों में विभाग के पश्चात 
क्षण करते हैं ॥ १॥ 

जिनमें से प्रथम प्रतिज्ञादानि नामक निम्नदस्थान का सूत्रकार रक्षण करते हैं-- 

पद्पदार्थ--प्रतिइृष्टान्तधमांम्यनुज्ञा 5 विरुद इष्टास्त के धर्म को स्वीकार कर लेना, स्वदृान्ते 
अपने इृशन्त में, प्रतिशादानिः > प्रतिशाहानि नामक निग्रहस्थान कह्ाता है ॥ २ ॥ 

भावार्थ--जिस समय वादादि कथा में वादी स्थापना का प्रयोग करता है, भौर प्रतिवादी 
बादी के साध्यधम के विरुद्ध इशन्त से उसका खण्डन करता है--शसके पश्चात तृतीय कक्षा में 
स्थापनावादी प्रतिवादों के कद्दे विरुद्ध इश्ान्त के धं को यदि अपने इष्टान्त में स्वीकार कर लेता 
है तो वादी को प्रतिज्ञाद्दनि नामक निम्नहस्थान होता है ॥ २॥ 

( इसो आशय से भाष्वकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--वादी के साध्यधर्म के विरुद्ध 
अमे से प्रतिवादी के खण्डन करने १९ विरुद्ध इष्टान्त के धर्म को अपने दृशन्त में स्वीकार कर 
लछेनेवाला वादी अपनो प्रतिज्ञा को यदि छोड़ देता है, तो वादो को प्रतिक्ञाद्दानि नामक निम्नह- 
स्थान ( पराजय ) प्राप्त होता है। जिसका निदर्शन ( उदाहरण ) यह है 'कि--वादी के शब्द 
अनित्व है, इन्द्रिय से गृहीत होने के कारण, घट के समान, ऐस्लो स्थापना करने पर; दूसरा 
( प्रतिवादी ) ऐसा कहता है--कि इन्दरिय से अदृण होना नित्य जाति पदां में देखा जाता है, 
वैसा शब्द इम्द्रयमाह्य होने ले नित्य हो क्यों न माना जाय !--देस। श्रतिवादी के विरोध देने पर, 

४९ न्या० 


ड्डर स्यायदर्शनस [ श्र० ५, आ० २, सू० ९ 


शब्द इति भ्रत्यवस्थिते इदमाह चश्मैन्द्रियकं सामान्य॑ नित्य काम॑ घटो नित्यो- 
उस्त्विति। स खल्बय॑ साधकस्य दृष्टान्तस्य नित्यत्वं प्रसज्ञयज्निगमनान्तमेव 
पक्ष जह्ाति पक्ष जहत्प्रतिज्ञां जहातीत्युच्यते प्रतिज्ञाश्रयत्वात्पक्षस्येति ॥ २ ॥ 


बादी यद कहता है कि--यदि इम्द्रिय से गृदीत होनेबालो आातियोँ नित्य हैं तो ठीक है शब्द 
मो नित्य हो है देसा सानेंगे। अतः यद स्थापनावादी साथक इष्टान्त से नित्यता को आपत्ति 
देता डुआ प्रतिशा से छेकर निगमन पर्य॑न्त संपूंं पंचावयव वाक्यरूप परार्यनुमान को हो छोड़ 
देता है, पक्ष को छोड़ने से प्रतिशा दी छोढ़ता है, देसा कद्दा जाता है, क्योंकि प्रतिशा का पक्ष 
हो आधार होता है। अर्थात अपने पक्ष के साधक बपने कहें दृषटान्त घट में स्थापना वादी प्रतिवादो 
के कह्दे हुए जातिरूप विरुद्ध दृष्टन्त के निश्यतारूप धर्म को स्वोकार कर छेता है। इस कारण 
सूत्र में कहे हुए प्रतिश्ञाहनि नामक निश्रदस्थान का उसमें समावेश होता है। यह साध्यकार 
का आशय है। किन्तु यह व्याख्या वार्तिककार को अमिमत नहीं है, क्योंकि उनका कदना 
दैसा है कि--इस स्थल में प्रतिज्ञा की हानि कैसे होती दे! कारण यदद कि प्रतिवादी जाति के 
इटान्त से हेतु में व्यभिचार दोष दिखाता है, उस दोष का अपने पक्ष से खंडन कर वादी 
अपने दृषटन्त से मी विरुद्ध इष्टन्त के पर्म को स्वीकार करता है, जिससे दृष्टन्त में साध्य काल 
रहनारूप असिद्धता दोष होता है। अतः इस इृष्टान्त के दोष से अथवा देतु के दोष से विरुद्ध होने 
से पणदिकों में भो नित्यता के मानने से इन्द्रयग्राद्मतारूप हेतु में साधक अनित्यता के विरुद्ध 
नित्वता से व्याप्त होने के कारण वादी को निम्रइस्थान होता है, न कि प्रतिज्ञा को हानि से । 
थदि बादी 'झब्द नित्य दे! ऐसा कहता तो इसकी प्रतिशा 'शब्द झनित्य है? इसकी द्वानि द्ोती । 
यदि 'इश्टान्त के छोड़ने के कारण पक्ष के त्याग से प्रतिज्ञा की डानि द्ोतो है? देसा क्टों 
( जैसो कि माष्यकार ने न्याख्या को है )--तो समो दोष प्रतिज्ञा को दूषित करने के कारण 
प्रति्ञाद्ानि में अन्तृत हो जायबंगे । यथ्पि किसी तरह इृष्टान्त को छोड़कर प्रतिज्ञाइानि का 
उपचार ( गौण व्यवहार ) हो सकता है, क्योंकि बोपसिद्धि में कहा है क्रि-इशस्त शब्द यहाँ 
पर उक्त ज्ञान को सूचित करता है, अतः उसके विपरोत मानना प्रतिज्ञाहदानि ही होती है, तथापि 
डूसरे प्रकार के हो सकते उपचार (गौण व्यवहार ) मानना उचित है-इल्यादि । यहाँ पर 
सूत्र में कहे छक्षण के व्यारूया का दूसरा प्रकार हो सकता है--जैस्े 'देखा हुआ अन्त पक पद्ष में 
रहनेवाला! इष्टान्त, स्व ( अपना ) इृष्टान्त देसी व्याख्या से स्वदृष्टान्त शब्द का भर्थ होता है 
स्वपक्ष ( भपना पक्ष ), और प्रतिदृष्टान्त शब्द का “प्रतिपक्ष” विरुद्ध पक्ष ऐसा अर्थ होता है 
जिससे 'प्रतिवादी के पक्ष के पं को अपने पक्ष में मान लेता है? ऐसा बर्थ भाता है। जैसे शब्द 
अनित्य है इन्द्रिय से गृहीत होने के कारण--ऐसी वादी को स्थापना होने पर, प्रतिवादी के 
जाति पदार्थ को नित्यता से इसका ख़ण्डन करने पर यदि नित्य जातिपदार्थ इन्द्रिय से गृद्दीत 
होता है तो शब्द भी नित्य मान हेंगे, देसी 'शब्द को अनित्यता/ की प्रतिशषा की द्वानि होती दी 


बाडे ही प्रावः निम्न ( परानय ) योग्य होते हैं, इस कारण देता प्रमाद उनसे हो सकता है। 
( बोषसिद्धि में यहाँ पर उदयनालाय॑ ने तो ऐसा कहा है कि )--सूत्र का अध॑ है प्रतिज्ञा की हवानि। 
इस “प्रतिज्ञाहानि? शब्द की व्याख्या से दो उसका लक्षण सिद्ध होने पर दूसरे प्रकार के सिद्धि 
के लिये लक्षण का प्रारंभ किया गया है ! अतः इनके मत से दो प्रकार की प्रतिज्ञाहानि इस सूत्र 
में कही है--जिसमें वार्तिककार की दिखाई हुई प्रतिज्ञा का त्यागरूप प्रतिज्ञाद्ञनि एक है, 


अतिज्ञान्तरहूपणम्‌ ] सभाष्यहिन्दीब्याब्योपेतस ६श३े 
अतिज्ञातार्थप्रतिषेधे धर्मविकल्पाचद््थनिर्देशः प्रतिज्ञान्तरम्‌ ॥३॥ 
प्रतिज्ञातार्थोडनित्यः शब्द ऐमन्द्रियकत्वात्‌ घटबदित्युक्ते योउस्य प्रतिषेषः 
अतिद्ष्टान्तेन देतुब्यभिचारः सामान्यमैन्द्रियक नित्यमिति, तस्मिश्व प्रति- 
ज्ञातार्थभ्रतिषेघे धर्मविकल्पादिति दृश्टन्तप्रतिदृष्टान्तयोः साधर्म्ययोगे धर्मभेदा- 
त्सामान्यमैन्द्रियक॑ सर्बंगतमेन्द्रियकस्त्वसवंगतो घट इति धर्मबिकल्पात्तदर्थ- 


दूसरी भाष्यकार को दिखाई हुई--इृश्ान्त का त्याग करना । इस भ्रकार से भाष्य ठथा वातिक दोनों 

व्यास्थाओं में एछबाक्‍्यता हो सकतो है ऐसी खोतकार ने यहाँ समालोचना को है ॥ २॥ 
प्रतिशान्तर नामक द्वितीय निग्रदस्थान का कक्षण सूत्रकार करते हैं-- 
पदपदार्थ--प्रतिशातार्थप्रतिषेधे > बादौ के प्रतिशा किये अर्थ का प्रतिवादी के निषेध करने पर, 


अ्म॑विकल्पात-धर्म के विकल्प से, तदर्थनिर्देशः - उस प्रतिशा के अथे को कहना, प्रतिश्ञान्तरम्‌ 5 
अतिज्ञान्तर नामक निम्रइस्थान कद्दाता है ॥ ३ ॥ 


आवार्थ--इन्द्ियग्राह्म होने के कारण घट के समान शब्द भनित्य है ऐसो बादी के प्रतिशा 
करने पर जो इसके विरुद्ध इश्टान्त से द्वेतु में व्यमिचार दोष दिया है कि जाति पदार्थ का इन्द्रियों 
से ग्रहण होने पर मो व६ नित्य है, इस प्रतिश्ञा किये हुए अं का इस प्रकार निषेष करने पर, 
डृष्टान्त तथा विरुद्ध इशस्त में समानध्मं का सम्बन्ध द्ोने पर प्म के भेद से जाति इन्द्रिय से 
शद्दोत द्वोतो हुई संपूर्ण आधार व्यक्तियों में से व्यापक हो रहती दे, और इन्द्रिय से गृद्दोत दोने- 
बाल घट सर्वत्र व्यापक नहीं होता--इस प्रकार के धर्म के विकश्प से प्रतिश्षा किये हुए शब्द के 
अनित्यता को सिद्धि के लिये भर्थात शब्द की अन्यापकता को मोमांसकों ने कह्दो है कि-- 
जिस प्रकार घट सत्र व्याप्त नहीं होता उसी प्रकार झब्द भी सवंत्र व्याप्त न होने के कारण घट के 
समान अनित्य है । जिप्तमें शब्द अनित्य है यह प्रथम प्रतिशा है । अन्यापक है यह दूसरी प्रतिज्ञा 
है--#तः वह प्रतिशान्तर (दूसरी प्रतिज्ञा) है। अतः प्रतिशा का साथक दूसरौ प्रतिज्ञा न होने से वह 
निग्रहस्थान ( बादों के फ्राजय का कारण ) है, क्योंकि देतु तथा दृष्टान्त दी प्रतिशञा के 
सापक दोते हैं, अतः इस दूसरी प्रतिज्ञा को करना यद्द शब्द की अनित्यता को सिद्ध नहीं कर सकती 
इसलिये उसका ग्रदण करना बृथा है, अतः वइ वादी के पराजय का कारण है ॥ ३॥ 

(इसी भाशय से आध्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )-'इन्द्रिय से गृदीत होनेवाले 
बट के समान शच्द अनित्य है? ऐसी वादी की स्थापना करने पर जो इस प्रतिज्ञा का प्रतिवादी-- 
जातिपदार्थ का भो इन्द्रिय से ग्रहण द्वोता दे किन्तु वह नित्य द्वोतो पै-शस प्रकार के विरुद्ध 
इष्टान्त से स्थापनावादी के पक्ष का निषेध करता है, ऐसे झब्दनित्यता को प्रतिज्ञा का निषेष 
अतिवादी के करने पर, इ्टान्त घट तथा विरुद दृष्टान्त लाति में इन्द्रियग्राद्मतारूप समानपर्म 
का सम्बन्ध रहते इच्द्रिय से भदण होनेवाली घटत्वादि जाति संपूर्ण अपने आधार घटव्यक्तियों 
में सवंत्र रहती है, और इन्द्रिय से गृद्दीत होनेवाछा घट तो सत्र नहीं रहता, इस प्रकार के 
अमे के विकल्प ( भेद ) के कारण वादी के प्रतिशा किये शब्द को अनित्यता को सिद्धि के शब्द 
की अव्यपाकता मौर्मांसक को दिखाने के लिये उसके अर्थ को कहा जाता दै । ( प्रश्न ) किस प्रकार १ 
(उत्तर )--जिस प्रकार घट सर्वत्र नहीं रहता शब्द भो घट के समान सर्वत्र नहीं रढता श्स 
कारण घट के समान शब्द भी अनित्य है। इसमें झब्द भनित्य है यह वादों की प्रथम प्रतिशा 
है और शब्द घट के समान सर्वत्र व्याप्त नहीं है-यह दूसरी प्रतिज्ञा ( प्रतिशान्तर ) है 


४७ स्थायदर्शनसख [ भ्र० ५, आ० २, सु» ३-४ 


निर्देश इति साध्यसिद्धयर्थम्‌ , कथम्‌ ? यथा 'घटो3सर्वगत एवं शब्दो5प्य- 
सबेगतो घटबदेवानित्य इति तत्नानित्वः शब्द इति पूबो प्रतिज्ञा, असर्बंगत इति 
ढ्वितीया प्रतिज्ञा प्रतिज्ञान्तरम्‌। तत्कथ॑ निम्रहस्थानमिति १ न अतिज्ञायाः 
साधन प्रतिज्ञान्तरम्‌ , कि तु देतुदशान्तों साधन अतिज्ञाया:, तदेतदसाधनो- 
पादानमनर्थकमिति । आनर्थक्याक्निम्रहस्थानमिति ॥ ३॥ 


पु प्रतिज्ञाहेत्वोबिरोधः ग्रतिज्ञाविरोधः ॥ ४ ॥ 
गुणव्यतिरिक्तं द्रव्यमिति प्रतिज्ञा, रूपादितो5थीन्तरस्यानुपलब्बेरिति 
दवेतु, सोउयं प्रतिज्ञाहेत्वोबिरोध: | कथम्‌ ? यदि गुणव्यतिरिक्त द्रब्यं ? रूपा- 
दिश्यो5थीन्तरस्यानुपलब्धिनो पषच्यते)] अथ रूपादिभ्यो5थोन्तरस्यानुपल्र्धि: 
शुणव्यतिरिक्त द्रव्यमिति नोपपद्मते, गुणव्यतिरिक्त च द्रव्य रूपा दिभ्यग्वाथो- 
न्तरस्यानुपलब्धिरिति विरुध्यते व्याहन्यते न सम्भवतीति ॥ ४ ॥ 


( प्रइन )--यह (दूसरी) प्रतिज्ञा वादी के निम्न ( पराजय ) का स्थान क्यों है ! ( उत्तर 3- दूसरी 
्रतिशा प्रथम परतिक्ञा की सिद्धि नहीं करती, किन्तु देत तथा इश्टन्त ये दोनों हो अतिज्ञा को 
सिद्ध करते हैं। इस कारण दूसरी प्रतिशारूप असाथक (सिद्धि न करनेवाके का) बादी 
का कहना ब्यथे है, अतः व्यय होने से प्रविज्ञान्तर बादी को पराजित कर देता है। अर्थात्‌ 
यद्यपि वादी के मन में यह है क्ि-शब्द में सत्र न रहना सिद्ध कर मैं इन्द्रियग्राक्मता- 
रूप हेतु में खवंत्र न रइना--विशेषण दूंगा, जिससे अपने द्वेतु में आये प्रतिवादो के दिये ब्यमिचार 
दोष का उडार हो जायगा--किन्तु वादी ने यह तो नहों किया किन्तु घट के समान झब्द सत्र 
नहीं रइता--श्तना कहकर वह वादों चुप हो गया, श्स कारण द्ेतु,्वा रेत इशम्तादि न देने से 
अपनी प्रथम प्रतिज्ञा को सिद्धि करने में असमर्थ दूसरी प्रतिज्ञा ही केबल को जो प्रयोजनरहित 
होने से ब्यथं है, अतः बृथा वचन कहने के कारण बादी का पराजय अवश्य होता है ॥ ४ ॥ 
अमप्राप् प्रतिक्षाविरोध नामक निग्रहस्थान का सूत्रकार छक्षण करते हैं-- 


परदपदार्थ--पतिशाहेत्वोः 5 प्रतिशा और देतु का, विरोधः ७ परस्पर विरोध होना, प्रतिशा- 
विरोध > प्रतिशाविरोध नामक निग्रदस्थान कहता है ॥ ४॥ ४ 


भावाय॑--'हुपादि युणों से भिन्न शुणाअ्रय की उपलब्धि न 
क्षेश्स अविश्ञा में प्रतिज्ञा भौर देत श्न दोनों का परस्पर में विरोध आता है, क्योंकि जुणों से 


बन सकता और यदि रूपादिकों से भिन्न द्रब्य को ड 
होता है यह नहीं बनता। क्योंकि युणों से भिन्न द्रब्य 
ड्ब्यरूप दूसरे अर्थ को उपलब्धि नहीं दोतो इनका परस्पर 
नामक निग्रइस्थान है ॥ ४ ॥ 

( इसी भाशय से भाष्यकार मी सूत्र की व्याख्या करते है कि गों से मिन्न द्रव्य होता 
हो शो दो मत है कफ शोक शिबधनस्य दब ही की 
इस अतिज्ञा में हेतु है। यह प्रतिज्ञा तथा हेत॒ में परस्पर बिर 


हेंत्वस्तरनिरूपणम्‌ ] लमाष्यहिन्दीव्याल्योपेतस्‌ द्ड्ष 


पक्षग्रतिपेथे अतिज्ञाताथापनयन प्रतिज्ञासं्यासः ॥ ५॥ 
अनित्यः शब्द ऐन्द्रियकत्वादित्युक्ते परो अ्रुयात्लामान्यमैन्द्रियक न चानि- 
स्यमेबं शब्दो5प्येन्द्रियको न चानित्य इति, एबं प्रतिषिद्धे पत्ते यदि ऋ्रयात्‌ कः 
घुनराह अनित्यः शब्द इति | सोडयं प्रतिज्ञातार्थनिहबः प्रतिज्ञासंन्यास इति ॥ 
अविशेषोक्ते हेतो प्रतिपिद्ने विशेषमिच्छतो हेल्वन्तरम्‌ ॥ ६ ॥ 
डम्य को उपलब्धि नहीं दो सकती--यह देतु नहीं हों सकता और यदि रूपादि युर्गों से मित्र द्रव्य 
अर्थ की उपलब्धि नहीं ढवोतो, तो युज्ों से मिन्न द्रब्य होता है यह प्रतिज्ञा नहीं बनतो । गुणों _. 
से भिन्न द्ब्य का दोना, तथा रूपादि गुणों ले मिन्न अर्थ को उपलब्धि न द्ोना इन दोनों में, 
परस्पर विरोध ( व्याबात ) है, अर्थात्‌ यद नं हो सकता । भर्वात इस उदाशरण में रूपादिकों से 
मिन्न दूसरे अर्थ को उपलब्धि नहीं दोतो श्सका देतु में अनुपलब्धि के अदण से प्राप्त दोने योग्य 
का भमाव है यद सूचित द्वोता है, जिससे ऐसा हेतु का भये होता है कि--हज्य गुणों से मिन्न 
है, अमेद दोने के कारण” । यह व्याप्ति के स्मरण कों अपेक्षा न कर परस्पर में 'हे” और 
+नहीं है', इन दोनों पर्दों का विरोध है यह आशय भाष्य तथा सूत्रकार का जानना चादियें॥ ४॥ 
ऋमप्राप्त प्रतिज्ञासं्यास नामक निग्नदस्थान का लक्षण सूत्रकार करते हैं-- 
पद॒पदार्थ--पक्षप्रतिवेधे 5 अपने पक्ष का व्यमिचारादि दोष से निषेष करने पर, प्रतिज्ञातावाँ- 
पनयनं > प्रतिशा किये भर्य को छिपाये ( छोड़े ) तो, प्रतिशासंन्याततः प्रतिशासंन्यास नाम का 
निग्रहस्थान होता है ॥ ५॥ 

आवार्थ--वादी ने शब्द, इन्द्रिव से गृढ्दोत धोने के कारण धट के समान अनित्य है ऐसतो 
अतिज्ञा करने पर यदि प्रतिबादी जातिपदाय्थ भी इन्द्रियों ले गृद्दोत दवोते हैं किन्तु वह अनित्य 
नहीं है, इसी प्रकार शब्द मी इन्द्रिय से गृद्वीत होने पर भो अनित्य न दोगा--इस प्रकार प्रतिवादी 
बादी का निपेष करता ऐ और इस निषेध के करने पर पुनः वादों कह्दे कि शब्द अनित्व है ऐसा 
कौन कद्ता है। वह इस प्रकार से पराजय के डर से प्रतिशा किये शब्द को भनित्यता कौ 
अति्षा को छोड़ दे तो यद प्रतिशासन्यात नामक वादो दी को निम्नइस्थान होता है ॥ ५ ॥ 

( इसो आशय से भाष्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )-वादी के इन्द्रिय से गृहीत 
डने के कारण शब्द अनित्य है, ऐसा कहने पर दूसरा प्रतिवादों कहें कि--धटत्वादि जाति मौ 
इन्द्रिय से जानी जाती है किस्तु वद अनित्व नहीं दोतो, | शब्द भी इन्द्रिय (ओश्न ) से गृदीत 
होता है, और अनित्य नहीं है ऐसा निषेध करें। इस प्रकार वादी अपने पक्ष का प्रतिवादी के 
निषेध करने पर 9नः वादी कहे, ( उत्तर दे ) कि--शब्द छनित्य है ऐसा कौन कहता है, तो 
बह यदद शब्द को अनित्यतारुप प्रतिज्ञा किये विषय का छोड़ना--प्रतिज्ञासंस्यास नामक निग्रह- 
स्थान' होता है। अर्थात्‌ ग़ादो शब्द को अनित्वतारूप प्रतिज्ञा किये विषय को दम छोड़ देंगे तो प्रति- 
बादो के दिये दोष का उदार हो जायगा ऐस। समझकर बादी अपनो प्रतिशा को छोड़ देता है ॥५॥ 

आममप्राप्त देत्वन्तर नाम के निम्रदस्थान का सूधकार लक्षण करते हैं-- 

पदपदार्थ--अविशेषोक्ते ० विशेष (सामान्यरूप) से, देतौ--वादी के कह्दे देतु का, प्रतिषियें ७ 
अतिबादी के ख़ण्डन न करने पर, विशेष > हेतु में विशेषण देने को, ए5छतः - इच्छा करनेवाले 
आदी को, द्वेस्वम्तरं > द्वेत्वस्तर, ( दूसरा देतु ) नामक निम्नदस्थान द्वोता है॥ ६ ॥ 

[--अज॒मान वाक़्यों में साध्य के साथर देतु को पहिले सामान्यस्प से कहने के 


शछ६ स्यायद्र्शनस [ अ० ४, आ० २, सू० ६ 

निदर्शनम्‌ , एकभ्रकृतीदं व्यक्तमिति श्रतिज्ञा, कस्माद्धेतो: ? एकप्रकृतीनां 
विकाराणां परिमाणात्‌ , स॒त्यूबंकाणां शराबादीनां इृष्ट परिमाणं याबान्प्रकृते- 
ब्यूंहो भवति ताबान्बिकार इति, दृष्टं च प्रतिविकारं परिसाणम्‌ | अस्ति चेद॑ 
परिमाणं प्रतिव्यक्त तदेकप्रकृतीनां बिकाराणां परिमाणात्‌ पश्यामो व्यक्तमिदमेक- 
अक्वत्तीति। अस्य व्यभिचारेण प्रत्यवस्थानम्‌ , नानाग्रकृतीनामेकप्रकृतीनां च 
बिकाराणां हृष्टं परिमाणमिति | एबं प्रत्यवस्थिते आह एकप्रकृतिसमन्बये सति 
शराबादिबिकाराणां परिमाणदर्शनात्‌। सुखदुःखमोहसमन्वितं हीदं व्यक्त 


पश्चात प्रतिवादी ने वादी के हेतु का नियेध ( खण्डन 3 करने पर यदि वादी उस निषेध के परिद्दार 
के लिये विशेषण सहित उसी ढेतु को बदल दे तो हेत्वस्तर नामक निग्रहस्थान होता है ॥ ६ ॥ 

( इसी भाशय से भाष्यकार भी दृष्टन्त देते हुए सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--बदि 
सॉंस्यमत से स्वापनाबादी देखी प्रतिज्ञा करता है कि--बह संपूर्ण व्यक्त ( जयद रूप कार्य ) एक 
अक्ृति कारणवाल्या है। ( प्रश्न )-किस देतु से ! ( उत्तर --एक कारणवाले बिकार ( कार्थों ) 
का विशेष परिमाण होता है, जेसे सृत्तिका से बननेवाले कसोरे, घट इत्यादि कार्यो का परिमाग 
देखने में जाता है, कि जितने प्रिमाण कौ दत्तिका होती है, उतने ही परिमाणवाले कसोरे, 


नैयायिक के विये व्यमिचार दोष को हटाने को इच्छा से 'परिम्ित होना? इस अपने हेतु में 
देसा विशेषण देता है इस आशय से भाध्यकार भागे कहते हैं कि--एक कारण में सम्बन्ध के रहते 
परिमाणवाला होना-ऐसा दम हेतु में विशेषण देंगे अवांत सम्पूर्ण व्यक्त ( जगत रूप कार्य 


कारणवाला है, देसा हेतु में विशेषण देने से लैवायिक का दिया व्यमिचार दोष न होगा, क्योंकि 
एक सृत्तिका स्वमाववाले पड़ा, कसोरा भादिक़ों में एक सृत्तिका हो कारण होतो है, किन्तु सृत्तिका 
का धड़ा तथा सोने के यन्त्र (जन्तर) आदि कारये एक स्वभाववाले नहीं हैं, क्योंकि उनमें 


को स्पष्ट करते हैं कि )--सुख, दुःख तथा मोह से सम्बन्ध यह संपू व्यक्त ( काये) परिमाण युक्त 
गृद्दीत होता ड़, ख्समें दूसरे कारण का सम्ब्स मे रहते एक कारणबाला ह्वोता है भर्थात्‌ चुख, 


रज तथा तमझुण के विकार हैं, यह माख्य का गढ़ आशय है। ( इसो प्रकार हेत्वन्तर निम्रह- 
खान का उदाहरण देकर उसमें सूतरोक्त लक्षण की योगना करते डर आगे भाध्यकार कहते हैं 


अर्थान्तरनि० ] श्माध्यहिन्दब्याख्यापेतस ६४० 
परिमितं गृद्यते; तत्र अ्क्ृत्यन्तररूपसमन्वयाभावे सत्येकप्रकृतित्वमिति | तदि- 
दमविशेषोक्ते द्वेतौ प्रतिपिद्धे विशेष॑ ज्ुबतो देत्वन्तरं भबति | सति च हेल्बन्तर- 
आवे पूर॑स्यथ द्वेतोरसाघकत्वान्निप्रहस्थानम्‌ हेत्वन्तरबचने सति यदि हेत्वथ्थ- 
निदर्शनो दृष्टान्त उपादीयते नेदं व्यक्तमे कप्रकृति भवति भ्रक्ृत्यन्तरोपादानात्‌ | 
अथ नोपादीयते दृष्टान्ते हेत्वर्थस्यानिदर्शितस्थ साधकाभावालुपपत्तेरानर्थ- 
क्याद्धेतोरनिबृत्तं निम्रहस्थानमिति ॥ ६॥ _ 
प्रकृतादथोदप्रतिसम्बद्धाथमथोन्तरम्‌ ॥ ७ ॥ 


कि )--प्रयम सांख्यवादी ने जगत कार्य का एक प्रकृति कारण है ऐसा सिद्ध करने के लिये केवल 

“परिसाण होना! ऐसा देत दिया था, जिसका नैयायिक प्रतिवादा के 5परोक्त न्यभिचार दोष 

दिखाकर निषेध करने पर “एक कारण में सम्बन्ध रहते” देता विशेषण उक्त दोष को इटाने कै 

डिये सांख्यवादो ने दिया, अतः 'देल्वन्तर? दूसरा हेतु दोता है। जब कि दूसरा देतु हुआ वो 

अथम केवल 'परिमाण द्वोना” रूप हेतु से जगत के संपूणे कार्यों में एक प्रधान ही कारण है यद 

सिद्ध न दो सका, इस कारण दूसरा हेतु करना सांख्यवादी को पराजित करता है। अर्थात निग्रह- 

स्थान है। ( और यदि श्स प्रकार दूसरा देतु करने से सांख्य को प्रतिष्षा का कुछ फछ ह्वो तो, 
किन्तु यद नहीं दोता, इस आशय से भागे भाध्यकार कहते हैं कि )--इस प्रकार दूसरा हेतु को 
साध्य-सिद्धिरूप अर्थ को दिखानेवाला कोई दृष्टान्त सांख्यवादों दे तो उसके भिन्न प्रकृतिवाले 
होने के कारण संपूर्ण कार्यों में एक कारणता सिद्ध न दो सकेगो। ओर यदि अपने पक्ष को सिद्धि 
के लिये दृष्टान्त का ग्रहण न करेतो इृशास्त में साध्य के सिद्ध करनेवाले देतु की दृषटन्त मेंन 

होने से सिद्धि नहीं हो सकेगी, अतः सांख्यवादी का विशेषण युक्त दूसरे द्ेतु व्यथे होने के कारण 
सांख्य के देत्वन्तर नामक निम्नइस्थान द्वो द्वौ आयग्ा ॥ ६ ॥ 

(२) अस्तुत में उपयोगी वाक्य में अर्थ के ज्ञान से रहित चार निम्रहस्थानों का प्रकरण । 
आगे क्रमपाप्त 'अर्थान्तर' नामक निम्नदस्थान क। सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 
पदपदार्थ--प्रकृताद > प्रस्तुत, गर्थाव 5 अथ॑ से, अप्रतिसम्बद्धार्थ 5 सम्बन्ध न रखनेवाल्य अथे- 

आर्थान्तरम्‌ 5 अर्थान्तर नामक निग्रहस्थान द्ोता है ॥ ७॥ 
आवार्थ--बाढ, जल्‍्प अथवा वितण्डाकथा में जहाँ पक्षी तथा प्रतिपक्षो अपने पक्ष को सिद्ध 

करते हों यदि वादी शब्द को नित्य है यह सिद्ध करने के लिये 'स्पश्नरहित होन के कारणः 

देसा हेतु दे, भौर प्रतिवादी इस देतु का सुखादिकों में व्यभिचार दोष देने में असमथे होने से 
अपने असामर््थ को छिपाता हुआ, केवल ऐसा बादो असम्बद्ध उक्ति से निषेष करे कि--दितु! इस 
+दविनोति' इस थातु से तुन्‌ प्रत्यय कर बना हुआ यह 'हेतु' ऐसा कदन्त पद दे। नाम (संज्ञा ) 
झुबन्त पद, आख्यात ( तिहनत पद ), उपलगे तथा “च! आदि निपात--ये सब पद कह्दे जाते हैं। 
( यह देव पद ऐसा कदन्त पद कह्दाता है इस प्रकार पद शब्द के प्रसंग से पद के विभाग कर 
झुबन्तादि उपरोक्त पदों में से नाम! सुवन्त पद का लक्षण आभाष्यकार आगे कहते हैं कि--जिस 
पद के अयथे में दूसरे क्रिया, काल, समुदाय तथा विशेष क्रिया के सम्बन्ध से विशेष्य दवोनेवाले शब्द 
का 'नाम सुवन्‍्त पद होता है तथा कारक की संख्या से युक्त क्रिया के काछ के सम्बन्ध को 
कहनेवाले क्रिया तथ। कारकों के समूह को आख्यात 'तिछन्त” पद कहते हैं अर्यांत 'पचति, पच्यतेः 
शत्यादि झब्द क्रिया, तथा कर्ता और कर्मू। कारक को भो कहते हैं, भतः ये भाख्यात पद 


६४८ ल्यायदर्शनस्‌ [ श्र ५, झा० २, सू० ७-८ 


शब्दोउस्पशैत्वादिति द्ेतु:। द्ेतुनौम हिनोतेथीतोस्तुनि प्रत्यये क्ृदन्तपदम्‌ + 
पं च नामसाख्यातोपसर्गनिपाताः, अभिवेयस्थ क्रियान्तरयोगादिशिष्यमाण- 
रूप: शब्दों लाम, क्रियाकारकसमुदायः, कारकसह्भथाविशिष्टक्रियाकालयोगा- 
मिधाय्याख्यात4 , धाल्वर्थमात्रं च कालामिधानविशिष्टम्‌ , श्रयोगेष्वथीदमिय्य- 
मानरूपा निपाता:, डपस्ृज्यमाना: क्रियाबद्योतका डपसर्गों इस्वेबमादि, तद- 


कहे जाते हैं) । ( इस रक्षण में असिद्धि तथा अतिन्याप्ति दोष होता है, क्‍योंकि कर्ता या कम, 
विडन्त पद से नहीं कहे नाते, कारण यह कि क्रिया के भाक्षेप से ही उन दोनों को प्राप्ति हो 
जाती है, भतः भसतिद्धि दोष होता है। एवं 'पाचकः, पाक्यः इत्यादि झुवन्त शब्द के मी क्रिया 
कम न ववावरूप दोने से अतिव्याप्ति दोष होने के कारण, आगे दो लक्षण दिखाये द्ै 
जिनमें 'कारक संख्या युक्त क्रिया के काल को ऋइनेवाल यह प्रथम लक्षण है, जिसका यह 
आशय है कि पचति, पच्यते, शत्याविद्षों में कर्ता या कम को वतंमानादि रूप काल सम्बन्ध से 
'पचनरूप प्रतोत होती है। किन्तु इस रक्षण से मो स्थीयते, सुध्यते हत्यादिक़ों का संग्रह नहीं 
होता, क्योंकि इन उ्दाइरणों में कारक तथा उसको संख्या को प्रतोति नहीं दोती, इस कारण 
इनका संग्रह करने के छिये भाष्यकार तीसरा लक्षण दिखाते हैं कि )-काल के कथन के 
साथ केवल बातु के अथे को आस्यात ( तिहन्त पद ) कहते हैं, जैसे 'इष्यतते, स्थोयते! इन आख्यात 
पदों में बतंमान काल से सम्बद्ध निद्रा लेता, बैठना आदि का ज्ञान होने से इनका संग्रद हो जाता 


कमप्राप्त निरबंक नामक निग्नहस्थान का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 

परदपदारथ--नर्गकरमनिरेंशवद्‌> केवल ब्य वर्ण के कम को कहनेवाला, निरयेंका ० निरयेक 
नामक निग्महस्थान कह्वाता है ॥ ८ ॥ 

आवार्थ--यदि क चर ट त प ये शब्द नित्य है, जवगढद्‌ शह्दोनेसे,झ म जू घढ ब प के 
समान, ऐसा अनुमान प्रयोगवादी करे तो निरयंक (अयेरददित) नाम का निम्रदस्थान कहता है। 'मर्थाव 


अपाय्यकनिरूपणम ] सभाध्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ द४९ 
चथा नित्यः शब्दः, कचटतपा: जबगडद्शत्वात्‌ कभणूघढघषवदिति एब- 
स्प्रकारं निरर्थकम्‌। अभिधानाभिषेयभाबाजुपपत्तौ अर्थगतेरभाबादू बर्णों एव 
क्रमेण निदिश्यन्त इति ॥ ८॥ 
परिपत्मतिवादिभ्यां त्रिरभिहितमप्यविज्ञातमविज्ञाता्थम्‌ ॥ ९ ॥ 
यद्वाक्‍्य॑ परिषदा प्रतिबादिना च त्रिरभिद्वितमपि न विज्ञायते शिप्टशब्द- 
मश्नतीत्रयोगमतिद्वुतोच्चरितमित्येबमादिना कारणेन तदविज्ञातमविज्ञातार्थम्‌ 
असासर्थ्यंसंबरणाय प्रयुक्तमिति निम्नहस्थानमिति ॥ ६ ॥ 


पौापर्यायोगादप्रतिसम्बद्धार्थमपार्थकम्‌ ॥ १० ॥ 


उपरोक्त अनुमानप्रमाण का प्रयोग करने में कद्दे हुए वर्णों का कोई अय॑ न होने से केवल क्रम 
से वर्णमात्र कह्दे हैं, जिनका कोई धर्य नदीं है। अतः यह निरथ्थक नामक निग्रहस्थान कद्दाता दे ॥८॥ 

( इसो आशय से भाभ्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--क च ट त प यह शब्द नित्य हैं, 
जवगढ दक्ष होने से, झ भ आज घ ढ़ ध प के समान झत्यादि रूप शब्द को नित्व सिद्ध करने के 
हिये ऐसा दिखाया हुआ अनुभान निरयंक है, क्‍योंकि संज्ञा ( शब्द ) तथा उसके अधे के न दोने के 
कारण अथ्थ का छ्ञान न द्वोने से केवल वर्णों का दी हसमें क्रम से कपन है अतः ऐसा अनुमान में 
कहनेवाले को निरर्थक कहना रूप निग्रदस्थान द्ोता है॥ ८ ॥ 

जमप्राप्त अविज्ञाताे नामक निग्नहस्थान का सूतरकार कक्षण करते हैं-- 

पदपदार्थ--परिषत्मतिवादिन्यां समा के छोग तथा प्रतिवादी दोनों सै, त्रिःल्तोन बार, 
अभिहितं अपि > कहा हुआ भी, अविज्ञातं+न जाना हुआ, अविज्ञातार्थ ० अविश्ञाताथं नामक 
निम्रहस्थान कद्दाता है ॥ ९॥ 

आवार्थ--जिस वाक्य का सभा के लोगों और प्रतिपक्ष के तीन वार कददने पर मो ( उसे 
अर्थ का ज्ञान न होने के कारण ) ज्ञान नहीं होता, छेष ( दो अथे के कहनेवाले ) बर्थ के होने से, 
सथा जिश्तकों प्रयोग करना प्रसिद्ध न हो, एवं अत्यन्त शोप्र उच्चारण करने श्त्यादि कारणों से 
जिसके अर्थ का ज्ञान नहीं होता वह अविश्ञातार्थ नामक निग्रइस्थान कह्दाता है ॥ ६ ॥ 

(इसी आशय से भाष्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जों वाक्य परिषत ( समा के 
जोोगों ने) और प्रतिपक्षी ने मी तोन बार कद्दा हुआ नहीं जाना जाता-यदि उसमें इिल्ष्ट 
( दो अर्थों के कहनेवाले ) शब्द हैं और जिसका प्रयोग ( व्यवहार ) छोक व्यबद्दार में प्रसिद्ध न हो 
तथा जिस वाक्य का अत्यन्त शौघ्न उच्चारण किया जाय--इत्यादि कारणों से जिस वाक्य के अथे का 
ज्ञान न द्ोत। दो उसे 'अविज्ञाताय/ नामक निग्रहस्थान कहते हैं, क्योंकि अपने असामर्थ्य के 
छिपाने के लिये इसका प्रयोग किया जाता है, इस कारण यह वांदी के निम्नह ( पराजय ) का 


स्थान द्ोता है ॥ ९॥ 
ऋमप्राप्त अपांक नामक निम्रहस्थान का लक्षण सूत्रकार करते हैं-- 


पदपदार्थ--जौर्वापर्यायोगात॒ 5 पूर्व में या पश्चात सम्बन्ध न दोंने के कारण, अप्रतिसम्बद्धार्थ 5 
सम्बन्ध न रखनेवाले अर्थ से युक्त, भपाथथंकम्‌्-ब्यर्थ भर्ववाला 'अपार्थक” नामक निग्मह- 
स्थान होता है ॥ १०॥ 

आवार्थ--जिसमें इलेष नहीं द्ोता, यथाशीप्र उच्चारण भी जिसका नहीं होता और जिसका 
अथो० भी अ्ल्लिद् होता है ऐसे अनेक पद अथवा वाक्य का पूर्व॑ तथा अपर ( पश्चात ) का सम्बन्ध 


इ्ड० स्थायदक्नस[ आर० ५, आ० २,सू० १०-११ 


यत्रनेकस्य पदस्य वाक्यस्य वा पौवोपर्येणान्बययोगो नास्ति इत्यसम्बद्धा- 
थैत्ब॑ गरह्मते तत्समुदायार्थस्यापायादपार्थकम्‌ । यथा दश दाडिमानि, घडपूपा:, 
कुण्डम्‌ू , अजाजिनम्‌ , पललपिण्डः, अथ रौरुकमेतत्‌ , कुमार्य्या: पाय्ये 
तस्या: पिता अग्रतिशीन इति ॥ १०॥ 
अवयवविपर्यासवचनमग्राप्तकाल्मू ॥ ११॥ 
प्रतिज्ञादीनामबयवानां यथालक्षणमर्थवशात्‌ क्रमः, तत्रावयबबिपर्यासेन 
बचनमप्राप्तकालमसम्बद्धार्थ निम्रहस्थानमिति ॥ ११॥ 


होने की योग्यता नहीं होती है। इस कारण इसमें परस्पर सम्बन्ध नहीं है देसा ज्ञान होता है 

उस पद का वाक्य के समृह के न हो सकने से वह पदसध्ुदायरूप “वाक्य ब्ययें अ्थ॑वाल्त होता है, 

जेसे--दस बनार हैं, छ मालपूर हैं, यह कुण्ड है, यह बकरो का चमड़ा है, इत्यादि वाक्य तथा पद 
में पृवापर सन्हन्‍्व न होने के कारण व्यय अथे होने से इनमें पढ़े हुए का ससुदायाधे न होने ते 
अपार्थक नामक निग्रदस्थान होता है ॥ १० ॥ 

( इसो आशय से माष्यकार भी ब्याख्या करते हैं कि )--जिस प्रयोग में अनेक पद भथवा 
वाक्य का पूवे तथा पर में अन्यय ( सम्बन्ध होने का ) योग नहीं रहता, इस कारण यह पद या 
अक्य सम्बन्ध से रहित अथंवाला है ऐसा शान होता है, उस पदसमुदाय तथा वाक्यसमुदाय 
के अर के न हो सकने के कारण ब्यर्थ अर्धवाका उस प्रदसमुदाय से प्रयोग करनेवाले को 
अपायंक नामक निग्रइस्थान होता है। जैसे-'दस अनार हैं, पट (छ) अपूप (पूष) हैं, 
इन वाकयों तथा कुण्ड है, बकरी का चमड़ा है, मांस का पिण्ड (गोला ) है, यह रुरु नामक 
सूग का चमड़ा है, इन पदों तथा यह लड़की को पिछाने योग्य हैं, उसका पिता ( अप्रतिशौन ) वृद्ध 
है? इन वाक्यों में भी परस्पर सम्बन्ध की योग्यता नहोने के कारण अर्थ के राहित्य से इनके 
प्रयोगकर्ता को लपायथंक नामक निम्रदस्थान होता है। वाक्य भर्थ से रहित को “निरयंक! और 
हल के अर्थ से शल्य को अपायेक कहते हैं, ऐसा दोनों का परस्पर भेद है यह यहां जान लेना 
चाहिये ॥ १० ॥ 

(३) अपने सिद्धास्त के अजुसार प्रयोग में न होने से होनेवाले निग्नहस्थानों का प्रकरण 
ऋमम्राप्त अप्राप्तकाल नामक निम्रहस्यान का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 
पदपदार्थ--अवयवविपर्यासवचन > प्रतिशा आदि अवयवों का विपरोत कहना, अप्राप्तकालं 

अप्राप्तकाल नामक निग्रदस्थान कद्दाता है ॥ ११॥ 
आावार्थ--परारधातुमान ?ें प्रतिश्ञादि अवयवों का अधे के अजुसार-क्रम अबइय होता है. 

किख्त॒ उनके विपरोत कहने स उनका शान प्राप्त न होने के कारण अर्थ से सम्बन्ध न बन सकने से 

'अप्राप्तकाल? नामक निम्रदस्थान कद्वाता है ॥ ११ ॥ 

(इसी आय से माध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--प्रतिज्ञा आदि अवयवों का 
हक्षण के भनुसार प्रयोजन होने के कारण उनका क्रम अवश्य है। उसमें प्रतिशादि मवयवों 
के विषयांस ( उलठ:पुुट, भागे-पौछे ) कहना यद उनका काछ न प्राप्त होने से सम्बन्धित 
होने के कारण “अप्राप्तकाल” नामक निग्रइस्थान होता है। अथांत प्रतिशादि अबयवों के आगेर 
पौछे कहने में आकांक्षा न दो सकने से, और उनके प्रथम ( नहाँ जो आवश्यक हो ) उन्हीं अवयर्वों 
से ही पदार्थों का सम्बन्ध बनने के कारण विपरीत अवयवों के प्रयोग करने से सम्बन्ध नहीं 


न्यूनाधिक ] सभाध्यहिन्दीब्याब्योपेतस ] 
हीनमन्यतमेनाप्यवयवेन न्यूनस्‌ ॥ १२ ॥ 
अतिज्ञादीनामवयवानामन्यतमेनाप्यवयवेन हीन॑ न्यून॑ निम्नहस्थानम्‌ + 
साधनाभावे साध्याप्तिद्धिरिति ॥ १२॥ 


हेतृदाहरणाधिकमधिकम्‌ ॥ १३॥ 
एकेन ऋतत्वादू अन्यतरस्यानर्थक्यमिति, तदेतन्नियमाभ्युपगमे वेदि- 
तब्यमिति ॥ १३॥ 


बनता । अतः यह “अप्राप्तकाल' निम्रहस्थान कहाता है। उदयनाचा्द ने इस सूत्र में अवयब 
झब्द से छंपृणे कथा के भाग का संग्रद माना है, अतएव बोधसिद्ध में--वादी को प्रथम अपने 
पक्ष की स्थापना का प्रयोग करना चाहिये। इसके पश्चात संक्षेप भ्रथबा विस्तार से अपने द्वेतु में 
द्ेत्वामास ( दोषों का ) निषेष दिखाना चाहिये, और प्रतिवादी को भी जल्पकथा में बादी के 
दिये हेत का खण्डन कर अपने पक्ष में साथक हेत॒ देकर उसमें हेत्वामास दोषों का उद्धार करना 
चाहिये । ऐसे क्रम से यदि वह प्रतिवादी प्रथम दो दोरषों का निषेष करे पश्चात अपने पक्ष का 
साधक द्ेत॒ दे, तो क्रम विपरीत ( उलटा ) हो जाता है--शत्यादि कहा है॥ ११॥ 

ऋमप्राप्त न्यून नामक निश्रदस्थान का सूत्रकार रक्षण करते हैं-- 

पदपदार्थ--दौन॑ « न्‍्यून ( कम ) हो, अन्यतमेन अपि 5 प्रतिशादि पाँच अवय्यों में से किसी 
ओ एक, अवयवेन 5 अवयव सै, न्यूनं « न्यून नामक निग्नहस्थान द्योता है॥ १२॥ 

भावार्थ--प्रतिजा आदि पाँच अवयवों से मिलकर हव साध्य की सिद्धि होती है, यदि किसी 
ओ अंश में न्‍्यूनता हो, ( कोई मो एक अतयव ) न हों, तो साध्य को सिद्धि नहीं हो सकती, 
क्योंकि कारणसमूदरूप सामग्री से दोनेवाला का्ये सामग्री के एक भाग से नहीं होता, अतः 
अतिक्षादि अवयवों में किसो एक का न दोना यह न्यून' नामक निमरदस्थान कद्ाता है॥ श२॥ 

( इसो आशय से माष्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--प्रतिशा आदि पाँच अबयवों 
में से किसी एक भो अवयव से परार्थानुमान प्रयोग में ही नाम दो तो उसे 'न्यून! नामक निम्रह- 
स्थान कम अवयब का प्रयोग करनेवाले बादी या प्रतिवादो को प्राप्त दवोता है, क्‍योंकि साधन के न 
होने से साध्य की सिद्धि नहीं होतो ॥ १२॥ 

कमप्राप्त अधिक नामक निम्रदस्थान का सूत्रकार रक्षण करते हैं-- 

पद॒पदार्थ-देतुदाइरणापिक ० देतु या उदाहरण ( दृष्टान्त ) भ्रपिक हो तो, अधिक » अधिक 
नामक निग्रदस्थान द्योता है ॥ १३॥ 

आवार्थ--एक ही हेतु अथवा दृष्टान्त के कथन से ही साध्य को सिद्धि होने के कारण उनका 
अधिक दो या तोन कहना “अधिक” नामक निम्नइस्थान अधिक कइनेवाले वादी या प्रतिवादी 
को होता है ॥ १३॥ 

( इसो आशय से भाष्यकार व्याख्या करते हैं कि )-एक दर देत॒ तथा इृष्टान्त से साध्य की 
सिद्धि दो सकने के कारण दूसरे देत॒ अथवा इ्ृष्टान्त का कइना व्यथ है। किन्तु ऐसा प्रथम नियम 
कथा में दो जाना आवश्यक है कि एक दी हेतु या दृष्टान्त से साध्य सिद्ध किया जायगा, यदि 
नियम न माना गया हो, तो दूसरे देत या इशन्त के कहने पर भी दोष “अधिक! नामक निग्रह- 
स्थान नहीं होता ॥ १३॥ 


ड्डर स्यायदर्शनस[ आ० ५, आ० २, सू० १४-१४ 
जब्दार्थयो! पुन्वचन पुनक्तमन्यत्राजवादात्‌ ॥ १४ ॥ 
अन्यत्रानुबादात्‌ शब्दपुनरुक्तमर्थपुनरुक्त बा, नित्यः शब्दों नित्यः शब्द 
इति शब्दपुनरुक्तम्‌। अर्थपुनरुक्तमनित्यः शब्दों निरोधधर्मकों ध्वनिरिति 
अजुबादे त्वपुनरुक्ता शब्दाभ्या सादर्थविशेषो पपत्तेः। यथा हेल्वपदेशात्‌ प्रतिज्ञायाः 
घुनर्वंचन॑ निगमनमिति ॥ १४ ॥ 


अथौदापन्नस्थ स्वशब्देन पुन्वचनम्‌ ॥ १५ ॥ 


ऋमप्राप्त धुनरक्त नामक निम्रदस्थान का रक्षण करते हुए सूत्रकार प्रथम दो प्रकार के 
अुनरूक्त का एक ही सूत्र में लक्षण दिखाते हैं-- 

पद॒पदार्थ--शब्दायंथोः ० शब्द तथा अधे दोनों का, पुनरवचनन॑ दूसरे बार कहना, पुनरुक्त 5 
उनरूक्त नामक निग्नहस्थान कहाता है, अन्यत्र + छोड़कर, अनुवादाद रू अनुवाद ( प्रयोजन सद्दित 
पुनरक्ति ) से ॥ १४॥ 

भावार्थ--प्रयोजन सहित पुररुक्ति रूप अनुवाद को छोड़कर 'झब्द नित्य है, झब्द नित्य 
है! ऐसा दो बार कहना शब्द पुनर॒क्त कहता है। तथा शब्द अनित्य है, ध्वनिरूप झब्द 
जाश पमंवाला है! देसा पुनः कइना केवल अर्थ के पुनः कइने के कारण अथेपुनरुक्त निग्रहस्थान 
कहता है ॥ १४॥ 

( शसी आशय से माध्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )-प्रयोजन सदित पुनः कहना 
रूप अनुवाद को छोड़कर शब्द पुनरुक्त अथवा अर्थ इनरक्त दोष ह्वोता है। जेसे 'शब्द नित्य कै 
शब्द नित्य है! ऐेसा शब्द को पुनः पुनः कहना शब्दपुनकक्त कहाता है । तथा झब्द अनित्य है, 
ध्वनि ( शब्द आवाज ) विनाश पमंबाला ऐसा कहने में केवल झब्द के पर्याय ध्वनि तथा अनित्य 
पर्याय विनाश धर्मवाला/ इनका केवल अर्थ ले पनः कथन होने के कारण बह अथे पुनरुक्त 
नामक दितीय निम्नहस्थान कहाता है। ( अनुवाद में दोष क्यों नद्दों द्वोता ! इस प्रश्न के उत्तर 
में भाष्यकार आगे कहते हैं )--अनुवाद में प्रयोजन के कारण झब्द का आभ्यास (पुनः कथन ) 
सै विशेष बर्थ का श्वान होता है, इस कारण अतुवाद से वादी या प्रतिवादो को निमरहस्वान हाँ 
होता। इसका उदाहरण यह है, जैसे वाधादि दोषरदित यह साध्य का साथक हेतु है यह 

दिखाने के डिये ब्याप्तवादि विशिष्ट हेतु के पुनः कथन से प्रतिज्ञा का पुनः कथन निगमन 
कहता है । ऐसे निगमन के रक्षण में प्रतिज्ञा के पुनः कथन में प्रयोजन दिखाया है कि-- 
अलुमान के प्रयोग में प्रतिक्षा के कहने पर भी निगमनरूप से उ्दी प्रतिज्ञा कही जाती है जिससे 
उपरोक्त प्रयोजन सिद्ध हो जाता है--ऐसा प्रथमाध्याव में निगमन सूत्र में दिखा चुके हैं ॥ १४॥ 
तीसरे प्रकार के पुनरुक्त नामक निग्रदस्वान का रक्षण सूत्रकार करते हैं-- 
प्रदूपदार्थ--अर्थाद > अर से, आपक्र्प 5 प्राप्त $ए का, स्वशब्देन » अपने झब्द ते, पुनः ० 
फिर, वचन॑ ० कहना ( धनरुक्त ) निम्नहरथान कहता है॥ १५ ॥ 


भावार्थ--उत्पत्ति धंवाला होने के कारण शब्द अनित्य है ऐवा कहकर अर्थात प्राप्त हुए 


उसधत्तिरहित पदार्थ की अपने शब्द से उत्नत्तिरहित नित्य होता है यद कइना पुनरुक्त नामक 
चौसरा निम्रदस्थान बहता है ॥ १५ ॥ 


अननुभापषण० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेत्स ड्णरे 


पुनरुक्तमिति अ्रकृतम्‌ | निदर्शनम्‌ उत्पत्तिधमंकत्वादनित्यमित्युक्त्वा 
अथ्थौदापन्नस्य थ्रोडमिधायकः शब्इस्तेन स्वशब्देन ब्रूयादनुत्तत्तिधर्मक नित्य- 
मिति तब पुनरुक्त बेदितव्यम्‌ । अर्थसम्प्रत्ययार्थे शब्दअयोगे प्रतीतः सोडर्थो5- 
थौपस्येति ॥ १४ ॥ 
विज्ञातस्य परिषदा त्रिरभिहितस्याप्यग्रत्युद्चारणमनलुभाषणस्‌ ॥१६॥ 

विज्ञातस्य बाक्यार्थस्य परिषदा, प्रतिबादिना त्रिरभिहितस्य यदप्रत्युचचारण्ण 
तदननुभाषणं नाम निम्नदस्थानमिति | अग्रत्यु्चारयन्‌ किसाश्रयं परपक्षप्रतिषेघ॑ 
ब्रुयात्‌ ॥ १६॥ 


( इसो भाशव से माध्यकार भी सूत्र की व्याख्या करते हैँ कि )--श्स सूत्र में 'पुनरुकत' ऐसा 
पद प्रस्तुत पूर्वसूत् के 'पुनरुक्त' दोष की उपस्थिति करने के लिये देना चाहिये। इसका निद्शन 
डदाइरण यह द कि--उत्वत्ति धर्मवाला होने के कारण यह पदार्थ अनित्य दे ऐस। कहकर अर्थांदः 
(बिना कह्दे ) प्राप्त अनित्य पर्मबाले नित्यता को कइनेवाले अपने शब्द से कहना कि-- 
उत्पत्तिरिहित बर्मबाछा नित्य होता है, यह ठोसरा पुनरुक्त सामक निश्नदस्थान जानना 
चाहिये। क्योंकि भरे के ज्ञान के छिये झब्द प्रयोग फ्रों आवश्यकता होती है, उसके होने से 
अर्थात्‌ ( विना कहदे ज्ञान के योग्य द्वोने से उक्त मो) अथे की अर्थापत्ति से ही ज्ञान होने के 
कारण उसको स्वशब्द से कहना यह तोसरा पुनरुक्त नामक निग्नइस्थान होता है। इन दोनों 
सूत्रों में कहा डुआ एक हो पुनरूक्त नामक निम्नहस्थान--कीं शब्द के अन्यास से, कहीं दूसरे 
पर्यायवाचक शब्द से तथा कहीं भर्थात प्राप्त दोने से, इस प्रकार के विशेष से तीन प्रकार का 
दिखाया गया है ॥ १५ ॥ 

(५ ) उत्तर के बिरोधी चार निप्रहस्थानों का प्रकरण 

ऋमप्राप्त अननुभाषण नामक निग्महस्थान का लक्षण सूत्रकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ--विश्ञातस्य र प्रतिवादी के कहे हुए, जाने हुए, परिषदा 5 समा हे, ब्रिः-७ तौन वार, 
अमिद्दितस्य अपि 5 प्रतिवादी या सभा के अनुवाद कर कहे हुए का भी, भप्रत्युच्चारण ० उच्चारण 
न करना, अननुमाषणं + अननुभाषण ( न कहना ) रूप निम्रइस्थान वादी को होता है ॥ १६ ॥ 

आवार्थ--अतिवादो के करे हुए समा के जाने हुए प्रतिवादी या सभा के अनुवाद कर 
तोन वार कह्दे हुए भी विषय का उच्चारण न करना अनुवाद न करना “अननुभाषण” नामक 
निश्रदस्थान कद्दाता है ॥ १६ ॥ 

(इसी भाझय से भाध्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--समा के छोगों ने जिस वाक्य 
के अथे को जाना हो, तथा प्रतिवादो ने तीन बार कह्दा भी दो उसका जो उच्चारण न करना उसे 
“अनजुभाषण” नामक निग्रहस्थान कद्ठते हैं, क्योंकि विना उच्चारण किये किस के भाश्रय से 
दूसरे ( प्रतिवादी ) के पक्ष का वादी खण्डन करेगा। यह आप्रत्युचारण ( उच्चारण न करना ) 
योग्य तथा स्वस्थ अपने अशान को प्रगट न करनेवाले कथा का बोच में विच्छेद (भंग )न 
करनेवाले वादौ का दे यह ध्यान में रखने को बात है। शसमें पहले के 'विज्ञातस्थ परिषदा, 
ब्रिरभिद्दितस्थापि ये दोनों विशेषण अ्यन नामक पूर्वोक्त निम्नहस्थान से अननुभाषण निम्नह- 
स्थान को पृथक्‌ सिद्ध करने के लिये, तथा अन्तिम 'अप्रस्युब्चारण” यह विशेषण “विज्लेप” निग्नह- 
स्थान को सांकर्य दोष इटने के लिये हैं-य६ मेद जान लेना चाहिये ॥ १६॥ 
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अविज्ञातं चाज्ञानम्‌॥ १७॥ 
विज्ञातार्थस्य परिषदा प्रतिबादिना त्रिरभिद्वितस्य यदविज्ञानं तदज्ञानं 
'निम्नहस्थानभिति । अय॑ खल्बविज्ञाय कस्य प्रतिवेधं जूबादिति ॥ १७॥ 
उत्तरस्थाग्रतिपत्तिरप्रतिभा ॥ १८ ॥ 
परपक्षप्रतिषेध उत्तरम्‌ , त्यदा न प्रतिपद्यते तदा नियूहीतो भवति ॥१८॥ 


क्ममप्राप्त जशात नामक निम्नहस्थान का लक्षण सूचकार कहते हैं-- 

पदपदार्थ-अनिज्ञातं ० न जाना हुआ, च>और, खशानं> अक्ञान नामक निम्रदश्यान 
ऊद्ठाता है ॥ १७॥ 

भावार्थ--पतिवादी के कह्दे हुए तथा सभा के लोगों ने जिसके अथ॑ को जान लिये दो, तथा 
पुनः प्रतिवादी ने तोन बार कह्दे हुए को मो ओ वादों ने नहीं जाना उस्ते “अज्ञान! नामक निग्रद- 
स्थान कहते हैं ॥ १७॥ 

( इसी आश्य से भाष्यकार सूत्र के “च' शब्द से सूचित किये अपेक्षित भाग को बूइ॑सूत्र ते 
अलुकृत्ति कर सूत्र की ब्याख्या करते हैं कि )--समा के छोगों ने जिश्षके अर्थ को जान हछिया हो, 
तथा प्रतिवादो ने तोन वार कहा हो, देसे विपय को जो न जानता बह 'अज्ञान! नामक निग्रद- 
स्थान बादो को प्रात होता है, क्योंकि यह बादी विना जाने किसका नियेष करेगा ॥ १७ ॥ 

कमग्राप्त अप्रतिभा नामक निम्रदस्थान क। लक्षण सूत्रकार कहते दैं-- 

'पदपदार्थ--उत्तरस्थ 5 उत्तर देने का, अप्रतिपक्षिः ज्ञान न होना, अप्रतिमा अप्रतिमा 
नामक निग्मइस्थान कद्दा जाता है ॥ १८ ॥ 

भावार्थ-झपतिवादो पक्ष के निषेष का उत्तर कहते हैं, वह जिस समय समझ में नहों 
आाता, उस समय उत्तर न दे सकने से 'अप्रतिभा ( उत्तर का न सूझना ) नामक निग्रदस्थान 
क्दाता है ॥ १८ ॥ 

(इसी आशय से आाष्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--प्रतिवादी के पक्ष का निषेष 
करना उत्तर कह्दाता है वह जब वादों के समझ में नहीं भाता, तो बह उत्तर को न समझनेवाला 


समझ में न आने से आगे कद्दे जानेवाला 'पर्य॑नुयोज्योपेक्षण' नामक दूसरा हो निग्नहस्थान 
होता है यह दोनों में भेद है। वादा के किये प्रतिवादो के पक्ष के अनुवाद करने के पश्चाव दी इस 
अप्रतिमा नामक निम्मइस्थान का अवसर आता है, अह इस प्रकार के भज्ञान को स्वयं प्रगट 
करने योग्य न होने तथा संदिग्व होने के कारण प्रगट करना भथोग्य है। तथा अनुवाद करने 


अर्थान्तर भी प्रगट करने योग्य नहीं है। क्रम से असंबंध का अददण न ढ्वोने के कारण अपार्थक 
निम्नइस्थान मी ऐस्ले स्थल में नहीं दो सकता । ऐसे समय समो के सुनने के लिये सावधान रहते 
तथा वादी के उत्कण्ठा २ते यदि प्रतिवादो व्यथे &ोड़ों के पाठ आदि करने ते उत्तर का अपमान 
दिखाये तो ्तिवादों अवश्य पराजित हो जावगा, इस कारण वादों के किये विरुद्ध पक्ष या 


मवाजुज्ञा* ] सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतस्‌ द्षड 
कार्यव्यासज्ञात्कथाविच्छेदो विक्षेपः ॥ १९ ॥ 
यत्र कतव्यं व्यासज्य कथां व्यबच्छिनत्ति इदं मे करणीयं बिद्यते तस्मिन्न- 
असिते पश्चात्कथयामीति बिक्षेपो नाम निम्नहस्थानम्‌ | एकनिम्रह्यवसानायां 
कथायां स्वयमेव कथान्तरं प्रतिपद्यत इति ॥ १६॥ 
स्वपक्षे दोपास्युपगमात्‌ परपक्षे दोपग्रसज्ञो मताजुज्ञा ॥ २०॥ 


अनुवाद करने के पश्चात दी इस “अग्रतिभा' नामक निग्नहस्थान का अवसर मिछता है 
अन्यथा नहीं ॥ १८ ॥ 

क्रमप्राप्त वि्ञेप नामक निम्नदस्थान का लक्षण सूत्रकार करते हैं-- 

पदपदार्थ--कार्यब्वासक्ञाव 5 किसी कार्य के करने के बहाने से, कथाविच्छेदः >कथा का संग 
करना, विज्षेषः 5 विज्ञेप नामक निम्नइस्थान कह्दाता है ॥ १९॥ 

मावार्थ--जिस समय वादों भववा प्रतिवादी उत्तर न सूझने पर सुझे यद काम करना है 
ड्सके करने के पश्चात मैं इस प्रदन का उत्तर ढूँगा ऐसा वहाना करता है, तो उस्ते विज्ञेप नामक 
निम्नदस्थान कहते हैं ॥ १९ ॥ 

(इसो आशय से भाष्यकार भी सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--जिस समय किसी करने 
यओग्ब कार्य को आसक्ति दिखाकर वादी या प्रतिवद्वी कथा को भंग कर देता है कि--मुझे यह 
कार्य करना है, उसके समाप्त होने के पश्चात कहूगा ( इस प्रदन का मैं उत्तर दूँगा )। इस प्रकार 
के उत्तर को विज्येप नामक निम्नहस्वान कहते हैं, क्योंकि एक के पराजय से, एक कपा के समाप्त 
होने पर स्वयं हो दूसरो कथा द्वोती है। यहाँ पर किसों काम का बहाना करना यह संपूर्ण कवा के 
अंगों का सूचक है ऐसा ततत्पयंटीकाकार का कदना है। यद्यपि दूसरे समय में उत्तर दूँगा, ऐसा 
कइने से वादों सवंधा अनमिक्ञ ( अनजान ) है यह नहीं आता, क्योंकि दूसरे समय दिया हुआ 
सत्य या मिथ्वा उत्तर कइने पर भी वद दूसरी दी कथा होगी, प्रथम कथा तो काये न होने से 
उत्तर न देने से | दो भंग हो गई--कषा का भंग दोनों ले एक के पराजित न होने से द्वोतो है। 
इस विज्ञेप को अर्थान्त्र निम्नइस्थान नदीं कह सकते, क्योंकि उसमें प्रस्तुत को हो मैं सिद्ध करता 
हूँ देसा बढाने से प्रसक्तानुप्रसंग से कथा का भंग नहीं द्वोता तथा विक्षेप किसी पक्ष के साध्यक्ताषक 
देत॒ के धर्म का अनुसरण नहीं करता, <वं प्रस्तुत साध्य को सिद्धि के लिये इसका प्रयोग द्वोता है, 
जिससे यह हेल्वामास्त हो सके। न यह अनथंक निम्रहस्थान भो है, क्योंकि इसमें असमान संकेत 
का कथन नहीं होता। और इसमें पूर्वापर में सम्बन्ध न रखनेवाले पद या वाक्यों का असंबंध 
है, जिससे इसे “अपार्थक' नामक निम्नहस्थान कद सकें। न इसमें अशान है जिससे श्से 
“अप्रतिभा” नामक निग्नहस्थान कहा जाय । अतः यह विक्ञेप मो भिन्न निम्रदस्थान है ॥ १९॥ 

(६) दोष से कहने योग्य मतानुज्ञा जादि तीन निग्रहस्थानों का प्रकरण 
ऋमप्राप्त मतानुशा नामक निग्नहस्थान का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 

पदुपदार्थ-स्वपक्षे अपने पक्ष में, दोकाभ्युपगमाद दोष को मानकर, परपक्षे - दूसरे 
विरोधी पक्ष में, दोषप्रसंगः दोष को आपत्ति देना, मतानुशा (मत को समान लेना ) नामक 
निम्रहस्थान होता है ॥ २० ॥ 

भआावार्थ--जों प्रतिपक्षो के दिये दोष को अपने पक्ष में मानकर उसका उद्घाटन बर, तुम्हारे 

चक्ष में भी यह दोष समान ही है ऐसा कहता ऐै--वह अपने पक्ष में दोष मानकर विरोधी के 


ड्णद न्‍्यायदर्शनस[ अ० ५, आ० २, खू० २०-३९ 


यः परेण चोदितं दोष॑ स्वपक्षेडभ्युपगम्यानुद्धृत्य बद्ति अवत्पक्षेडपि 
समानो दोष इति, स स्वपत्षे दोषाभ्युपगमात्परपक्षे दोप॑ प्रसझ्यन्परमतमनु- 
जानातीति मतानुज्ञा नाम भिग्नहस्थानमापद्यत इति ॥ २० ॥ 


निग्रहस्थानग्राप्तस्थानिग्रहः पर्यजयोज्योपेक्षणम्‌ ॥ २१ ॥ 
पर्येलुयोज्यो नाम निम्रहोपपत्त्या चोदनीय:, तस्वोपेक्षण निम्रहस्थान॑ ब्राप्तो- 
असीत्यननुयोग: | एतच्च कस्य पराजय इस्यनुयुक्तया परिषदा वचनीयम्‌ , न 
खलु निम्हं प्राप्त: स्वकौपीन बिश्णुयादिति ॥ २१ ॥ 


पक्ष में दोष देता हुआ दूसरे के मत को गान का है, स्गण आ मरा हुआ दूसरे के मत को मान छेता है, इस कारण उत्ते सतानुशा नामक नियद- 
स्थान प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 

( इसी आशय से भाष्यकार सूत्र को व्याख्या करते हैं कि )--जो बाद वा प्रतिवादी दूसरे 
के दिये व्यभिचारादि दोष को अपने पक्ष में मानकर उसका खण्डन न कर कहता है कि-- 
जुम्दारे पक्ष में भी यह दोष समान दी --बह ऐसा कएनेवाछा अपने पक्ष में उस दोप को 
मानकर दूसरे के पक्ष में दोष को ( आपत्ति में ) देता हुआ दूसरे के मत को मान छेता है, इस 
कारण उसे मतानुशा नामक निग्रहस्थान प्राप्त होता है ॥ २० ॥ 

क्रमप्राप्त पयंतुयोज्योपेक्षण नामक नि्रदस्थान का लक्षण सूत्रकार करते हैं-- 

पदपदार्थ--निग्नहस्थानपाप्तस्थ  निग्नहस्थान ( पराजय ) को प्राप्त डुए का, अनिग्रदुर ू 
पराणित न करना, पर्यतुयोज्योपेक्षणस्‌ 5 पर्यनुयोज्योपेक्षण ( पराजित को उपेक्षा ) नामक निम्नद- 
स्थान कट्ठाता है ॥ २६॥ 

भावाथथ--तुझे निम्रदस्वान प्राप्त है ऐसी आपत्ति देने योग्य को “पर्यनुयोज्य” ( प्रइन 
करने योग्य ) कहते हैं, उसको छपेक्षा करना कि तुम निमनहस्वान को प्राप्त हो ऐसा न कहना । 
बह किसका पराजय है इस प्रकार प्रइन किये हुए समा के लोगों को कहना चाहिये क्योंकि: 
स्वयं पराजित वादी या प्रतिवादी अपने दोप को प्रगट नहीं करता ॥ २१॥ 

( इसी आशय से आध्यकार सूत्र की व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र के 'पर्यनुयोज्य शब्द का 
अथे है--निग्रद ( पराजय ) के हो सकने से आपत्ति देने योग्य वादी या प्रतिवादी, उसको 
उपेक्षा करना हा दुम पराजित हो! ऐसा प्रइन न करना। यह तो वादों या प्रतिवादी के 'हम 
दोनों में से कौन पराजित है देसा प्रइन करने पर वुमने पराजित को तुम्हारा पराजय हुआ है 
सता न कहना रूप 'पर्यजुयोज्योयेक्रण” नामक निमरदस्थान कहना चाहिये। क्योंकि पराजित 
बादी था प्रतिवादी अपने 'कौपीन! ( अपना पराजित होना ) स्वयं प्रगट नहीं करता । अर्थात्‌ 
तख्वनिर्णय फ़छवाली वादकथा में जिस समय “कर्य॑नुयोज्योपेक्षण” नामक यह निग्रहस्थान 
प्रयट किया जाता है, उस समय वादी तथा प्रतिवादी दोनों के पराजित होने के कारण ( एक के 

निम्रदस्थान में प्राप्त होने से और दूसरे के “पर्य॑जुयोज्योपेक्षणः के कारण दो पराजित होने से ) 
समा के लोगों का ही विजय होता है और जल्प तथा वितण्डाक़पा में तत्वशान की अपेक्षा 
न कर धुरुष के सामथ्य को परोक्षा करने में प्रवृत्त हुए वादी तथा शतिवादी इन दोनों में से 
प्रतिवादों का दी पराजय होता है, क्योंकि उत्तो ने 'पर्यनुयोज्य' की उपेक्षा की है, वादी के 
पराजय को मो प्रतिवादी ने प्रगट नहीं किया है यह पक्ष यहाँ विज्ेष जान लेना चाहिये तथा 
वादी ने प्तिवादी के ठौक-ठीक साथक का ख़ण्डन करने तथा उत्तर का न सूचनारूप अप्रतिभा- 


मताजुज्ञायपसिद्धाग्तनि० ] सभाष्यहिन्दीब्याख्योपेतस्‌ दष७ 


अनिग्रहस्थाने निग्रहस्थानाभियोगो निरज्ुयोज्याहुयोगः ॥ २२ ॥ 
निप्रहस्थानलक्षणस्य मिध्याउध्यवसायादनिभ्रहस्थाने निगृहीतो5सीति 
पर झुवन निरनुयोज्यानुयोगा न्निग्रहीतो वेदितव्य इति ॥ २२॥ 


सिद्धान्तमम्युपेल्यानियमात्‌ कथाप्रसब्लोड्पसिद्धान्तः ॥ २३॥ 


साधन के आभास को कइने पर भी उत्तर का शान न होना। 'प्य॑श्ुयोज्योपेक्षण” नामक निग्रह- 
स्थान होता है यह भी यहाँ पर विशेष जान लेना चाहिये ॥ २१॥ 

कमप्राप्त निरनुयोज्यानुयोग नामक निम्रहस्थान का सूत्रकार लक्षण करते हैं-- 

पद॒पदार्थ--अनिम्रदस्थाने > पराजित न होनेवाले वादों या प्रतिवादीरूप स्थान में, निग्रइ- 
स्थानामियोगः ० तुम पराजित हो ऐसी आपत्ति, निरनुयोज्यानुयोगः 5 पराजित न हुए को देना 
“निरजुयोज्यानुयोग” नामक निग्रहस्थान कद्दाता है ॥ २२॥ 

आवार्थ--यह पराजित हुआ ऐसा श्रपराजित को मिथ्या समझकर, निग्नद ( पराजय ) के 
स्थान में 'तुम पराजित हो! ऐस। कइनेवाला वादी या प्रतिवादी अपराजित को तुम परानित दो, 
ऐसो भाषत्ति देने के कारण पराजित दो जाता है ॥ २२ ॥ 

(इसी आशय से भाध्यकार भी सूत्र की व्याख्या करते हुए इस मिथ्या भाषत्ति काघूल 


“दिखाते हैं कि )-निम्रदस्थान लक्षण में मिथ्या निश्चय से पराजय को प्राप्त न द्ोनेवाले को भी 


तुम पराजित दो ऐशा कहृनेवाला पराजय भापत्ति देने के अयोग्य को 'तुम पराजित हो! ऐसी 
आपत्ति देने के कारण पराजित जानना चाहिये | अर्थात निम्रइस्थान के लक्षण को न बाननेवाढा 
हो उपरोक्त मिथ्या आपत्ति देता है। (इसको अप्रतिभा निप्रदस्थान नहीं कह सकते, क्योंकि 
उसमें उत्तर का ज्ञान नहीं होता और इसमें जो उत्तर नहीं है, उसके विपरीत उत्तर समझना 
विरुद्ध शान दोता है, यद दोनों में विशेषता है और यह देश्वाभास भो नहीं दो सकता, क्योंकि 
वादी को ही हेत्वामास पराजित करते हैं, और यह प्रतिबादी को हेत्वामास से निरनुयोज्या- 
जुयोग क। भेद दै। ( इसी निग्रदस्थान से संपूर्ण प्रथमाह्िक में कद्दी हुई चौबोस प्रकार को 
जातियों का संग्रइ होता है यह भी यहाँ जान लेना चाहिये ॥ २२ ॥ 
(७ ) कथा करनेवाले की भिन्न वक्ति से निरूपणयोग्य निम्रहस्थान का प्रकरण 
कआमप्राप्त अपसिद्धान्त नामक निग्ृइस्थान का सूत्रकार लक्षण करते दैं-- 
पदपदार्थ--सिद्धान्तं 5 एक किसी सिद्धान्त को, अभ्युपेत्य > स्तीकार कर, अनियमात्‌ 
नियम को छोड़ने से, कथाप्रसुच्नः- साधन तथा दोष दोनों के कपन को अपसिद्धान्त नामक 
निम्दस्थान कहते हैं ॥ २३ ॥ 

आवार्थ--किसी विषय को प्रतिपादन करने के लिये एक सिद्धान्त क। नियम मानकर ब्सके 
विपरीत नियम छोड़कर कथा करनेवाले साधन तथा दूषण को देनेवाले वादी या प्रतिवादी 
को अपसिद्धान्त नामक निग्रदस्थान द्ोता है, जिसका उदाइरण यह है कि जैसे सांख्यमत से 
किसी सत्पदार्थ का नाश नहीं द्ोता, तथा किसी असत ( अविद्यमान पदाये ) की उत्पत्ति नहीं 
होतो देसा सिद्धान्त मानकर, यदद संपू्णे व्यक्त ( जगत काये ) उसके कार्यों का कारण में सम्बन्ध 
होने के कारण एक ( प्रकृति ) कारणवाला है, क्योंकि रुत्तिका घटादि कार्यों का मृत्तिका में सम्बन्ध 
होने से घटादि कार्यों में एक सृत्तिका दो कारण है यह देखने में भाता है। ( ऐसा सांस्यमत से 
मानने वाडे से जब प्रश्न किया जाता है कि )--उपरोक्त में कौन प्रकृति (कारण ) है, कौन 

8२ न्‍्या० 


ड्थढ न्‍्यायदर्शनख [ अ० ४, आ० २, सू० २३ 


कस्यचिदर्थस्य तथाभावं प्रतिज्ञाय प्रतिज्ञातार्थविपयंयाद्‌अनियमात्‌ 
कथां प्रसज्ञयतो उपत्तिद्वान्तो वेदितव्यः । यथा न सदात्मानं जहाति, न सतो 
बिनाशो, नासदात्मानं लभते, नासदुत्पद्यत इति सिद्धान्तमभ्युपेत्य स्वपक्षं 
व्यवस्थापयति | एकप्रकृतिदं व्यक्त विकाराणामन्वयदर्शनात्‌ | मृदन्बितानां 
शराबादीनां दृश्मेकप्रकृतित्वम्‌ , तथा चार्य व्यक्तमेदः सुखदुःखमोहान्वितो 
इृश्यते तस्मात्समन्बयदर्शनात्सुख्ादिभिरेकप्रकृतीदं शरीरमिति | एबमुक्तवान- 
जुयुब्यते अथ प्रकृतिबिंकार इति क्थ लक्षितव्यमिति | यस्याबस्थितस्य 
शर्मोन्तरनिवृत्तो घमोन्तरं प्रवतते सा प्रकृतिः, यच्च धमोन्‍्तरं प्रबतते स विकार 
इति, सोडयं प्रतिज्ञातार्थविपर्यो सादुनियमात्‌ कथां प्रसञ्ञयति, अ्रतिज्ञातं खल्बनेन 


का्ये है यह कैसे जाना जाय १--'ऐसे प्रइन का जिसके सदा वतंमान रइते एक धर्म के निबृत्त दोने 
पर दूसरा धर्म उत्पन्न द्वोता है उस्ते प्रकृति कहते दैं, और जो परम उत्पन्न और नष्ट द्वोता दे बह 
बिकार ( कार्य ) कद्दाता है। ऐसा सांख्यमत से उत्तर देनेवाला अपनो प्रतिशा को ही छोड़ देता 
है, क्‍योंकि इसने अस्त का झ्राविर्भाव नहीं द्ोता और बतेमान का तिरोभाव नहीं दोता-- 
डेसी प्रथम प्रतिशा को है, सत तथा असव श्न दोनों पदार्थों के भाविर्भाव तथा तिरोमाव के 
बिना किसो पदाधे को प्रवृत्ति तथा प्रवृत्ति का उपरम ( नाश ) नहीं द्ोता । जैसे दृक्तिका के रहते 
बट आदि दूसरे पमेरूप कार्य उससे श्रवृत्त दोते हैं, वह दूसरा पमं हुआ था इस प्रकार 
प्रद्ृत्ति का नाश भी द्वोता है, वह बढ दृत्तिका के धर्मों में न द्वोगा--ऐसी आपत्ति सांख्यवादी 
को देने पर यदि वह सत का नाश, तया असत की उत्पत्ति यद्द मान के तो उसने अपने सिद्धान्त 
को छोड़ दिया, इस कारण उसे “अपसिद्धान्त' नामक निग्रदस्थान द्वोता दे ॥ २३॥ 


( इसो आशय से भाध्यकार सूत्र कौ व्याख्या करते हैं कि )--सूत्र में 'अम्युपेत' इस पद का 
किसी भर्थ॑ संपूर्ण व्यक्त नगत काये में तथा माव ( एक कारणवाला हो तो ) साख्यमत के नियम से 
प्रतिज्ञा कर, उसके विपरीत अतिशय ( इल्शध्य सिद्धान्त को छोड़कर ) कथा करनेवाले सांख्यवादी 
को “अपसिद्धास्त' नामक निग्रदस्थान द्वोता है । क्‍योंकि सांख्यमत के अनुप्तार सव पदार्थ अपने 
को नहीं छोड़ता, अर्थाव सद पदार्थ का नाश नहीं दोता, तथा असत पदार्थ अपने को नहीं छोड़ता, 
भर्थाव भसत्‌ पदार्थ उत्पन्न नहीं दोता देसा साख्यसिद्धान्त मानकर, अपने पक्ष को साख्यवादी 
स्थापना करता है कि--यह संपूर्ण “व्यक्त' जगत रूप कार्य, विकार ( कार्यों ) का कारण में सम्बन्ध 
दिखाई पड़ता है इस कारण एक प्रकृति नामक कारणवाला है, क्योंकि मृत्तिकारूप कारणवाले घट 
किसोरा आदि कार्यों में एक मृत्तिकारूप कारण है यद देखने में आता है। इसी प्रकार इस 
जगत रूप व्यक्त कार्यों में भेद भी, सुख, दुःख तथा मोद से सम्बद्ध दिखाई पड़ता है, इस कारण 
सम्बन्ध दिखाई पढ़ने से सुख-दुःखादि थुणवाल्े प्रकृतिरूप कारणवाला यह संपूर्ण जगव काथे है 
यह सिद्ध द्वोता है। ऐसा कहनेवाले सांख्यवादी को भापकों कह्दी हुई प्रकृति तथा विकार किस 
प्रकार का है ! ऐसा नैयायिक प्रइन कर सकता है। जिसका सांख्ववादी सदा बत॑मान रइने- 

वाले मृत्तिकादि धर्मों के जिस एक पर्म के घट भादि के निबृत्त होने पर दूसरा पर्म 
किसी किसोरा आदि में उत्पन्न दोता है, उस सृत्तिका को प्रकृति ( कारण ) कहते दैं और जो दूसरा 
परम उत्पन्न होता है और निषृत्त होता है उसे विकार ( कार्य ) कहते हैं--ऐसा उत्तर देता है। 
( इस प्रकार की सांख्य की वक्ति में अपसिद्धान्त की योजना करते छुए भाष्यकार आग्रे कहते 


मताजुज्ञादपसिद्धान्तनि० ]_ सभाष्यहिन्दीब्याल्योपेतम 3] 


नासदाविर्भवति न सत्तिरोभबतीति | सदसतोश्व तिरोभावाविभौवमन्तरेण 
कस्य चित्पवृत्तिः प्रव्नक््युपरममश्थ भबति | सदि खल्बबस्थितायां भविष्यति 
शराबादिलक्षणं धर्मोन्‍्तरमिति भ्रवृत्तिभंबति, अभूदिति च भश्रवृत्त्युपरम: तदेत- 
न्मृद्धमोणामपि न स्वात्‌। एवं प्रत्यवस्थितो यदि सतश्वात्महानमसतश्ात्म- 
लाभमभ्थुपैति तदस्याप्तिद्धास्तो निमहस्थानं भबति, अथ नाभ्युपैति पक्षोउस्य 
न सिध्यति ॥ २३ ॥ 


हेत्वाभासाश्र यथोक्ता।॥ २४ ॥ 


हैं कि )-वह यद्द सांख्यवादी-प्रतिक्षा किये हुए अर्थ का सांख्यसिद्धान्त का नियम छोड़कर 
कथा करता है, क्योंकि इस सांख्यमताबरूम्बो ने पहिले प्रतिशा की है कि--असत पदायेंका 
आबिम्मांब तथा सत॒ पदार्थ का तिरोमाव नहीं द्ोता, किन्तु सत तथा असद दोनों पदार्थों के विना 
तिरोमाव तथा आविर्भाव के किसी को प्रवृत्ति, और उसका नाश नहीं हो सकता। अथाद 
खत की “निवृत्तिः तिरोभाव, नाश हो है-ओऔर अत्तद को “प्रवृत्ति” आविभ्भाव, उत्पत्ति दो दोतो 
है, अतः असव पदार्थ की उत्पत्ति नहीं और सत पदार्थ का नाश नहीं, इस पूर्व सिद्धान्त का 
सांख्यवादी के उक्ति से बाप हो जाता है। ( इसो का उदाहरण माध्यकार आगे देते हैं कि )-- 
सृत्तिकारूप कारण के रहते हो घट, किसोरा आदि रूप दूसरा धर्म नो द्ोता दै वह उसकी प्रवृत्ति 
होती है, और इस था, यह प्रइत्ति का (डपरम ) नाश द्वोता है। अर्थात ग्रत्तिकारूप कारण 
में अवतंमान हो घढ़ा आदि कार्यों को जब प्रवृत्ति होतो है तब 'मवति' होता है ऐसा कहा जाता 
है, जिसका उत्पन्न होता है देसा और उत्पन्न हुए पढ़े आदि कार्यों का जब उपरम ( नाश ) हो 
जाता है तब 'जभूव था? देसा कहा जाता है जिसका 'नष्ट हुआ? ऐसा अथे होता है ( इस छोक- 
4 मम का साख्यमत से विरोध दिखाते हुए भाष्यकार आगे कदवते हैं कि )--वह यह इत्तिका 
कई 23 होगा अर्थात यदि असव की उत्पत्ति तथा सव का नाश्ञ न होगा, तो ऋत्तिका 
तन बा बे प्रवृत्ति (उत्पत्ति) तथा उपरम (नाश) दोनों के द्वोने से यह मद्दान्‌ ( बढ़ा भारी 

ते हैं कि स्ससे सांख्यवादी को कैसे अपसिद्वान्त होता है !( यह आगे दिखते हुए भाष्यकार 
हा )दैला नैयायिक के दोष देने पर यदि सांख्यवादी सद पदार्थ का नाश तथा 
श कि को उत्पत्ति मान ले तो उत्ते 'अपसिद्धास्त' (प्िद्धान्त के विरुद मानना ) 
कक करणबा ने दोता है, जौर यदि नहीं मानता तो उसका पक्ष सदर नहों होता। अबीद 
इंतेस निकरगे विकार को इसने पक्ष किया था, उस में विकार का लक्षण न होने के कारण 
क्योंकि आय है. सै उनके अमाव के कारण न प्रतिक्षा का जये बनेगा, न 783 अब, 
0 जे दी असिद्ध है, अतः जात्मद्दानि ( नाश) आत्मलाम ( डलत्ति ) हम नहीं मानेंगे 
+ 7 न मानना भौ नहीं हो सकता )॥ २३॥ 


ऋमप्राप्त देरवाभास नामक निम्ह 
हे क निम्नहस्थान का सूत्रकार लक्षण करते हैं-< 
पद॒पदार्थ--.है 'वोक्ताः 5 जिस 
करें गये है॥ के हर चओर हदेत्वाभास दुष्ट देतु भी; ययोक्ताम्ल प्रकार 
भावार्थ... 
कारण होते है कस ई; कहे गये देलामास (दुष्ट हेतु) भी निम्रदस्थान (पराजय ) के 


॥ २४ 


६६० स्थायदृशनस्‌ [ श्र० ५, आ० २, सू० २४ 


हैत्वाभासाश्च निग्रहस्थानानि | कि पुनलक्षणान्तरयोगाद्‌ हेत्वाभासा 
निम्नहस्थानत्वमापन्ना: यथा प्रमाणानि प्रमेयत्वमित्यत आहू। यथोक्ता इति। 
देल्वाभासलक्षणेनैव निमरहस्थानभाव इति | त इमे प्रमाणादयः पदाथी डद्दिष्टा 
लक्षिताः परीक्षिताश्रेति ॥ २४ ॥। 
यो उक्षपादसृषि न्याय: प्रत्यभादददता बरम्‌ । 
तस्थ वात्स्यायन इद भाष्यजातमजतंयत ॥ 


इति श्रीवात्स्यायनीये न्‍्यायभाष्ये पद्चमोउध्यायः समाप्त: ॥ ४॥ 


( इसी आशय से भाष्यकार सूत्र को ब्याख्या करते हैं कि 2--और दुष्ट हेतु ( देत्वाभास ) 
भी निग्रहस्थान होते हैं। ( हेत्वाभासों के ज्ग्रिहस्थान होने में संदेह से प्रश्न कर उत्तर 
दिखाते हुए भाष्यकार बहते हैं कि )--क्या जिस प्रकार अत्पक्षादि प्रमाण ज्ञान के साधन होने 
के कारण प्रमाण तथा शान के योग्य होने से प्रमेष भी होते हैं. उसी प्रकार हेत्वाभास भो दूसरे 
डक्षण के सम्बन्ध से निग्रहरथान होते हैं, अथवा उनके पूर्ोक्त रक्षण से हो! ( इसी आक्षिप के 
समाधान के छिये सूत्र में कहा है कि )--'यथोक्ताए पूहमंथ में जो देत्वामासों का लक्षण किया है 
उसी से वे निग्नह ( प्राय ) के स्थान होते हैं, जिससे हेल्वाभ।स नामक निम्रहस्थानों का प्रृथक्‌ 
क्षण नहीं करने से सूत्रकार का रक्षणरूप कोई दोप नहीं आता । अर्थाद पूर्वोक्त देत्वाभासों 
के दक्षण से ही यह निमहरवान भी होते हैं। ( संपूंे इस न्ययशालत के विषय की समाप्ति करते 
हुए अन्त में भाष्यकार कहते हैं कि )--ढन इन प्रमाण, प्रमेय इत्यादि शोषक पदार्थों का प्रथमा- 
ध्याय के प्रथमाहिक में वेश तथा रुक्षण कर आगे के द्वितीय से चतुर्थ अध्याय तक परीक्षा भी की 
गई, इस प्रकार शास्त्र समाप्त इुआ ॥ २४॥ 

( एस झास्र के विषय को दिखाते हुए भाष्यकार, 

कि )-यः 5 जो, अक्षपादं + गौतम नामक, 
प्रत्यभात्‌ ७ शात हुआ, बदतां वर ० कहनेवालों में 
का, वात्स्यायनः 5 वात्स्यायन नाभक 


अवततयत्‌ « रचना की । 


इति 5; इस प्रकार, श्रीवात्स्यायनीये + वात्स्यायन अनि देवता के, स्यायभाष्ये > न्‍्यायशाख 
के भाष्य में, पंचमः पाँचवों, अध्यायः + अध्याय, समाप्तः 5 समाप्त हुआ ॥ ५ ॥ 


समास्स॑ च और समाप्त हुआ, हद > बह, न्यायदृर्ष॑न॑ 5 न्यायदर्शन । 
इस प्रकार गौतम सुनिक्तत माष्य सहित 


सूत्रकार तथा अपना भी नाम अन्त में दिखाते 
ऋषि 5 मह॒ि को, स्यायः <स्थायशाल, 

ओए्ट ( महर्षि के ), तस्य 5 उस न्यायशाख 
झुनि की, इदं 5 इस कहे हु, भाष्यजातं ० भआाष्यसमूह, 


न्यायदरन की हिन्दी भाषा में ब्यास्या समाप्त हुई। 
ज--#*०- 


समाप्तश्वा5यं अन्धः 


>३क०२००- 


सरबंतन्त्रस्व॒तन्त्रश्नीबाचस्पतिमिश्र-विरचितः 
न्यायसूची निवन्ध; 


अ्ध प्रथमाध्यायस्य प्रथमाहिकम्‌ 
नमामि धर्मविज्ञानवैराग्येश्वयंशालिने । 
निधये. बागविशुद्धीनामक्षपादाय जापिने ॥ ३ ॥ 
अक्षपादप्रणीतानां. सूत्राणां. सारबोधिका । 
अश्रीवाचस्पतिमिश्रेण मया सूची विधास्यते ॥ २॥ 
प्रमागप्रमेयसंशयप्रयोजनदृश्शन्तसिद्धान्तावयव तक निर्गयवादजल्पवितण्डाहेत्वाभा- 
सच्छुलजातिनिग्रहस्थानानां तच्वज्ञानाक्षिःओेयसाधिगमः ॥ $॥ दुःखजस्मप्रवृत्तिदोष- 
मिध्याज्ञानानामुत्तरोत्तरापाये तदनन्तराभावादपवर्गः ॥ २ ॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यामभिधेयप्रयोजनसम्बन्धप्रकरणम्‌ ॥ १ ॥ 
अत्यक्षानुमानोपमानबब्दाः प्रसाणानि ॥ १ ॥ इन्द्रियार्थसक्निकर्षोत्पन्न॑ ज्ञानमब्यपदे- 
श्यमब्यभिचारि ब्यवसायात्मकं प्रत्यक्षम्‌ ॥ २॥ अथ तत्पूवंक॑ त्रिविधमजुसानं पूर्व- 
न्यतों दृएं च ॥ ३ ॥ प्रसिद्धसाधर्यात्‌ साध्यसाधनमुपमानम्‌ ॥ ४ ॥ 
पतोपदेशः झब्दः ॥ ५ ॥ स द्विविधो दृशहृश्ार्थश्वात्‌ ॥ ६ ॥ 
इति षद्मिः सूत्र: प्रसाणछक्षणप्रकरणस्‌ ॥ २ ॥ 
आत्मशरीरेन्द्रियार्थवुद्धिमनःप्रवृत्तिदो पप्रेत्यभावफलदुःखापवर्गास्तु अमेयस्‌ ॥ ३ ॥ 
इच्छाद्वेषप्रयस्नसुखदुःखज्ञानान्यात्मनो छिक्नषम्‌ ॥ २॥ चेष्टेन्द्रियार्थाश्रयः शरीरस्‌ 
॥ ३ ॥ घ्राणरसनचचस्ट्वकूक्ोत्राणीन्द्रियाणि भूतेम्यः ॥ ४ ॥ पथिव्यापस्तेजो बायु- 
राकाशमिति भूतानि ॥ ५॥ गन्धरसरूपस्पशंशढ्दाः प्रथिव्यादिगुणास्तदुर्था: ॥ ६ ॥ 
बुद्धिपरुलब्धिज्ञानमित्यनर्थान्तरम्‌ ॥ ७ ॥ युगपज्जानानुत्पत्तिमंनसो लिक्षम्‌ ॥ ८ ॥ 
अबृत्तिबां ग्वुद्धिशरीरारस्भः ॥ ९ ॥ प्रवर्तनालक्षणा दोषाः ॥ १० ॥ पुनरुत्पत्तिः प्रेस्यभावः 
॥ $$ ॥ ग्रदृत्तिदोपजनितोड्थः फलम ॥ १२॥ बाधनालछ्षण दुःखम्र ॥ १३ ॥ 
सद्त्यस्तविमोक्षो5पवर्गः ॥ ३४ ॥ 
इति चतुदृझमिः सूत्रेः प्रमेयछक्षणप्रकरणस्‌ ॥ ३ ॥ 
समानानेकधमोपपत्तेविप्रतिपत्तेरपलब्ध्यनुपलब्ध्यव्यवस्थातश्च विशेषापेज्षो विमर्षः 
संशयः ॥ १ ॥ यमर्थमधिकृत्य प्रवर्तते तत्मयोजनम्‌ ॥ २ ॥ छौकिकपरीक्षकाणां यस्मि- 
अ्थे बुद्धिसाम्यं स द्टान्तः ॥ ३ ॥ 
इति त्रिननिः सूत्रैन्यांयपूर्वा ह्लक्षणप्रकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 
तम्त्राधिकरणाभ्युपगमसंस्थितिः सिद्धाल्तः ॥ १ ॥ स चतुर्विधः सबंतन्क्रप्रतितस्त्रा- 


३६२ स्थायदर्शनस्‌ 


धिकरणाभ्युपणमसंस्थित्यर्थान्तरभाबात्‌ ॥ २ ॥ सर्व॑तन्‍्त्राविरुदस्तन्त्रेजथिक्रतोडर्थः सर्व- 
तन्त्रसिद्धास्तः ॥३॥ समानतम्त्रसिद्ध: परत्त्रालिर्ः प्रतितस्त्रसिद्धास्तः ॥४॥ यत्सिद्धा- 
बन्यप्रकरणसिद्धि: सोडघिकरणसिद्धान्तः ॥५॥ अपरीक्षिताभ्युपगमात्‌ तद्दिशेषपरीक्षणम- 
अ्युपगमसिद्धान्तः ॥ ६ ॥ 
इति पड्मिः सूच्रैन्यायाश्यसिद्धान्तलक्षणप्रकरणम्‌ ॥ ५ ॥ 
अतिज्ञाहेतृदाहरणोपनयनिगमनास्थवयवाः ॥ १ ॥ साध्यनिद्देशः प्रतिज्ञा ॥ २॥ 
उदाहरणसाधर्म्यात्‌ साध्यसाधनं हेतु: ॥ ३ ॥ तथा वैधर्म्यात्‌ ॥ ७॥ साध्यसाध- 
म्यांत्‌ तद्धमंभावी दृष्टान्त उदाहरणम््‌ ॥ ५ ॥ तद्ठिपयंयाद्वा विपरीतस ॥ ६ ॥ छदा- 
हरणापेक्षस्तथेत्युपसंहारो न तथेति वा साध्यस्थोपनयः ॥ ७ ॥ हेश्वपदेशात्‌ प्रतिज्ञायाः 
इनर्वंचन॑ निगसनस्र्‌ ॥ ८ ॥ 
इत्यष्टमिः सुच्ैन्याय्प्रकरणस्‌ ॥ ६ ॥ 
अविज्ञाततस्वे<्यें कारणोपपत्तितस्तस्वज्ञानाथथमूहस्तकः ॥ ३ ॥ विसृश्य पक्प्रति- 
पत्ताभ्यामर्थाबधारणं निर्णयः ॥ २ ॥ 
इति द्वाम्यां सूत्राभ्यां न्यायोत्तराज़लक्षणप्रकरणस्‌ ॥ ७ ॥ 


इल्येकचस्वारिंशता सूत्रैः ससमिः प्रकरणेः प्रथमाध्यायस्थ प्रथमाहिक समाप्तम्‌ । 


अथ प्रथमाध्यायस्य छ्वितीयमाहिकम््‌ 
अमाणतरकंसाधनोपालम्भः सिद्धास्ताविरुद्धः पश्मावयवोपपत्नः पहुप्रतिपक्षपरिय्रहो 
बादः ॥ १ ॥ यथोक्तोपपत्नस्द्वलजातिनिग्रहस्थानसाधनोपाल्‍म्मो जलपः ॥ २॥स 
अतिपक्षस्थापनाहीनो वितण्डा ॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सूत्रैः कथालक्षणप्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
सब्यभिचारविरुद्ध्करणसमसाध्यसमकालातीता हेल्वाभासा: ॥ १ ॥ अनैकान्तिकः 
सब्यमिचारः ॥ २ ॥ सिद्धान्तमम्युपेत्य तह्रिरोधी विरुद्ध: ॥ ३ ॥ यस्मात्‌ प्रकरणचिस्ता 
स निर्णयाथमपदिष्ट: प्रकरणसमः ॥ ४ ॥ साध्याविशिष्श्न साध्यत्वात्‌ साध्यसमः ॥ा 
काछात्ययापदिष्ट: काछातीतः ॥ ६ ॥ 
इति पड्मिः सत्र हेल्वाभासलक्षणप्रकरणम्‌ ॥ २ ॥ 
वचनविघातोर्थविकल्पोपपत्या छलम्‌ ॥ ॥ ॥ तत्‌ ब्रिबिधं वाकूछुलं सामान्यच्छ- 
छमुपचारच्छुलं च ॥ २ ॥ अविशेषामिहितेड्ये बक्तुरमिप्रायादुर्थान्‍्तरकल्पना बाकब- 
छम्न ॥३॥ सम्भवतो<थंस्थातिसामान्ययोगाद्सम्भूतार्थकल्पना सामास्यच्छुलम्‌ ॥ ४ ॥ 
धर्मविकल्पनिर्देशे3थंसक्धावप्रतिपेधे उपचारच्छुलम ॥५॥ वाक्दुलमेबोपचारच्छुछं 
तद्विशेषात्‌ ॥ ६ ॥ न, तद॒र्थान्तरभावात्‌ ॥ ७ ॥ अविशेषे वा किश्नित्साध्यदि- 
_कच्चुलप्रसज्ञः ॥ < ॥ 


इल्यष्टमिः सूत्रेश्दुललच्षणप्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 


न्यायसूचीनिवन्धः ड्इ३ 
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साधरम्यवैधर््याम्यां प्रत्यवस्थानं जातिः॥ ३ ॥ विश्नतिपत्तिरप्रतिपसित्न निग्रह- 
स्थानस्‌ ॥ २ ॥ तद्विकल्पाजातिनिग्रहस्थानबहुस्वस्‌ ॥ ३ ॥ 

इति त्रिमिः सूत्रैः पुरुपाशक्तिलिक्षदोपसामान्यलक्षणप्रकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 
इति बिंशश्या सूज्ैशषतुभिः प्रकरणेः प्रथमाध्यायस्य द्वितीयमाहिक॑ समाप्तम्‌। 
समाप्तश्न ्रथमोडध्यायः । 

अन्न प्रकरणानि ११ सूत्राणि ६१ 


अ्रथ छ्वितीयाध्यायस्य प्रथमाहिकप्‌ 

समानानेकधर्माष्यवसायादन्यतरधर्माध्यवसायाद्वा म संशयः ॥ १ ॥ विप्रतिप- 
स्वव्यवस्थाध्यवसायात्र ॥ २ ॥ विप्रतिपत्तौ च सम्प्रतिपत्तेः॥ ३ ॥ अव्यवस्थात्मनि 
व्यवस्थितत्वाच्चाव्यवस्थायाः ॥ ४ ॥ तथा त्यस्तसंशयस्तद्र्मसातस्योपपत्तेः ॥ ५॥ 
यथोक्ताध्यवसायादेव तद्विश्षेषापेज्ञात्‌ संशये नासंशयो नात्यन्तसंशयो वा ॥ ६ ॥ यत्र 
संशयस्तत्रैवमुत्तरोत्तरप्रसज्: ॥ ७ ॥ 

इति सप्तमिः सूत्रैः संशयपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 

अल्यक्षादीनामप्रामाण्य॑ त्रेकाल्यासिद्धेः ॥ १ ॥ पूर्व हि प्रमाणसिद्धौ नेन्द्रियार्थस- 
त्रिकर्षात्‌ प्रत्यत्चोत्पत्तिः ॥ २ ॥ पश्चाद्‌ सिद्धौ न प्रसाणेभ्यः अमेयसिद्धिः ॥ ३ ॥ युगप- 
ह्सिद्धौ प्रस्यर्थनियतत्वात्‌ क्रमबृत्तिस्वाभावो बुद्धीनाम्‌ ॥ ४ ॥ त्रैकाल्यासिद्धेःप्रतिषेधानु- 
पपत्तिः ॥ ७ ॥ सर्वप्रमाणप्रतिषेधाच्च प्रतिषेधाजुपपत्तिः ॥ ६ ॥ तत्प्रामाण्येचा न 
सर्वप्रमाणविप्नतिषेधः ॥ ७ ॥ त्रैकाल्याप्रतिपेधश् शब्दादातोद्यसिद्धिवत्‌ तत्सिद्धेः ॥ ८ ॥ 
प्रमेया च तुल्मप्रामाण्यवत्‌ ॥ ९ ॥ श्रमाणतः सिद्धेः श्रमाणानां प्रमाणास्तरसिद्धिप्रसज्रः 
॥ १० ॥ तह्टिनिवृत्तेबा प्रमाणसिद्धिवत्‌ प्रमेयसिद्धिः ॥ ११ ॥ न भ्रदीपप्रकाशसिद्धिवत्‌ 
ततसिद्धेः ॥ १२ ॥ क्चित्त्‌ निवृत्तिदर्शनादनिवृत्तिदर्शनाचच क्चिद्नैकान्तः ॥ १३ ॥ 

इति त्रयोवृशमिः सूत्रेः प्रमाणसामान्यपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ २ ॥ 

अत्यक्षछक्षणानुपपत्तिरसमग्रवचनात्‌ ॥ ३ ॥ नात्ममनसोः सन्निकर्षाभावे थ्रत्यक्षो- 
त्पत्तिः ॥ २ ॥ दिग्देशकालाकाशेष्वष्येव॑ प्रसद्रः ॥ ३ ॥ ज्ञानलिद्शत्वादात्मनो नानव- 
रोधः ॥ ४ ॥ तदयौगपद्यलिक्षत्वाच्च न मनसः ॥ ५ ॥ प्रत्यक्षनिमित्तत्वाच्चेन्द्रियार्थयोः 
सन्निकर्षस्थ स्वशब्देन वचनम्‌ ॥ ६ ॥ सुप्तब्यासक्तमनसां चेन्द्रियार्थयोः सब्निकर्षनिमि- 
क्त्वात्‌ ॥ ७ ॥ तैश्रापदेशो ज्ञानविशेषाणाम्‌ ॥ २ ॥ व्याहतत्वादहेतुः ॥ ९ ॥ नार्थ- 
विशेषप्रावल्यात्‌ ॥ १० ॥ प्रत्यक्षमजुमानमेकदेशप्रहणादुपलब्चेः ॥ १३ ॥ न प्रश्यक्षेण 
यावत्ताबदृष्युपल्म्भात्‌ ॥ $२॥ 

इति द्वादशमिः सुज्ेः प्रश्यक्षपरीक्षाप्रकरणस्‌ ॥ ३ ॥ 
साध्यस्वाद्वयविनि सन्देहः ॥ $ ॥ सर्वाग्रहणमवयब्यसिद्धेः ॥ २॥ धारणाकर्षणो- 


पपत्तेश्व ॥ ३ ॥ सेनावनवदुग्रहणमिति चेन्नातीन्द्रियत्वादणूनाम्‌ ॥ ४ ॥ 


स्यायदर्शनस्‌ 
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इति चतुर्भिः सूत्रेः प्रासब्ञिकमवयविपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ ७ ॥ 
रोधोपघातसाइश्येम्यो व्यभिचारादनुमानमप्रमाणम्‌ ॥ $ ॥ नेकदेशत्राससाहश्ये- 
स्योर्र्थान्तरभावात्‌ ॥ २॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यामनुमानपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ ८ ॥ 
बतंमानाभावः पततः पतितपतितब्यकालोपपत्तेंः ॥ $ ॥ तयोरप्यभाबों बतंमा- 
नाभावे तदपेज्षत्वात्‌ ॥ २॥ नातीतानागतयोरितरेतरापेज्ञासिद्धिः ॥ ३ ॥ वर्तमाना- 
आवे सर्वाग्रहणं प्रत्यक्षानुपपत्तेः ॥ ४ ॥ कृतताकर्तव्यतोपपत्तेस्तूमयथा ग्रहणस ॥५॥ 
इति पश्चमिः सूत्रेरौपोद्घातिक वर्तमानपरीक्षाप्रकरणस्‌ ॥ ६ ॥ 
अत्यस्तप्रायैकदेशसाधर्म्यादुपमा नासिद्धिः ॥ $ ॥ असिद्धसाधर्म्यादुपमानसिद्धेय- 
ओक्तदोषानुपपत्तिः ॥ २॥ प्रत्यक्षेणाप्रत्यक्षसिद्धे! ॥ ३ ॥ नाग्रस्यक्षे गबये प्रमाणार्थ- 
झुपमानस्य पश्यामः ॥ ४ ॥ तयथेत्युपसंहारादुपमानसिद्धे्नाविदोष: ॥ ७ ॥ 
इति पञ्मिः सूत्रेसपमानपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ ७ ॥ 
आब्दो<्जुसानमर्थस्यानुपलब्घेरनुमेयत्वात्‌ ॥ १ ॥ उपलब्धेरद्विप्रवृत्तित्वात्‌॥ २ ॥ 
सम्बन्धान्व ॥ ३ ॥ आप्तोपदेशसामर्थ्याच्छब्दादर्थसम्प्रत्ययः ॥ ४ ॥ पूरणप्रदाहपाटना- 
जुपपत्तेश्व सम्बन्धाभावः ॥ ४ ॥ दाब्दार्थव्यवस्थानादुप्रतिपेधः ॥ ६ ॥ न सामयिक- 
व्वाच्चुव्दार्थसम्प्र्ययस्य ॥ ७ ॥ जातिविश्ञेपे चानियमात्‌॥ ८ ॥ 
इस्यष्टमिः सूत्रैः शब्द्सामान्यपरीक्षाप्रकरणस्‌ ॥ < ॥ 
सद॒प्रामाण्यमनृतब्याघातपुनरुक्तदोपेभ्यः. ॥ $ ॥ न ॒कर्तंकर्मसाधनवैगुण्यात्‌ 
॥ २ ॥ जस्‍्युपेत्य कालमेदे दोषवचनात्‌ ॥ ३ ॥ अनुवादोपपत्तेश्न ॥ ७॥ वाक्य- 
विभागस्य चार्थप्रहणात्‌ ॥ ५ ॥ विध्यर्थवादाजुबादवचनबिनियोगात्‌ ॥ ६ ॥ विधिविं- 
धायकः ॥ ७ ॥ स्तुतिर्निन्दा परकृतिः पुराकल्प इत्यर्थवाद: ॥ < ॥ विधिविहितस्या- 
जुबचनमनुवादः ॥ ९ ॥ नानुवादपुनरुक्तयोर्विशेषः शब्दाभ्यासोपपत्तेः ॥ १० ॥ झीघ्र- 
तरगमनोपदेशवदभ्यासाज्नाविशेषः ॥ १३ ॥ मम्स्नायुरवेद्ग्रामाण्यवत्च॒तस्‍्प्रामाण्यमाप्त- 
आमाण्यात्‌ ॥ ३३२ ॥ 
इति द्वादशमिः सूत्रेः शब्दविशेषपरीज्षाप्रकरणम्‌ ॥ ९ ॥ 
इति अष्टोत्तरपप्ठ्या सूत्रैन॑वमिः प्रकरणैद्धितीयाध्यायस्य 
अथमाहिक समाप्तम ॥ 


अथ ड्ितीयाध्ययस्य द्वितीयमाहिकम्‌ 
न ॒चतुप्मैतिह्यार्थापत्तिसम्भवाभावप्रामाण्यात्‌ ॥ $॥ शब्द ऐतिश्यानर्थान्‍तर- 
आवादजुमाने<र्थापत्तिसम्भवाभावानर्थान्तरभाबाच्चाप्रतिपेधः ॥ २ ॥ अर्थापत्तिरप्रमाणम- 
मैकान्तिकत्वातू ॥ ३ ॥ अनर्थापत्तावर्धापस्यभिमानात्‌ ॥ ४ ॥ प्रतिषेधाप्रामाण्यं 
चानैकान्तिकस्बात्‌ ॥ ५ ॥ तत्प्रामाण्ये वा नार्थापक्ष्यप्रामाण्यम्‌ ॥ ६ ॥ नाभावप्रामाष्यं 


स्यायसूचीनिवस्धः 
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अमेयासिद्धेः ॥ ७॥ छत्तितेप्वलक्षणलक्षितत्वादुकक्षितानां तत्ममेयसिद्धिः ॥<॥ 
असत्यर्थे नाभाव इति चेन्नान्यछक्ञणोपपत्ते: ॥ ९ ॥ -तत्सिद्धेरलक्षितेप्वहेतु: ॥ ३० ॥ 
न छक्षणाबस्थितापेज्सिद्धेः ॥ ११ ॥ प्रायुत्पत्तेरभावोपपत्तेश्व ॥ १२ ॥ 
इति द्वादशमिः सज़ैश्चतुष्ट्वपरीक्षाप्रकरणम्र्‌ ॥ ३ ॥ 
आदिमच्चादैन्द्रियकस्वात, कृतकबदुपचाराज्य ॥ ३ ॥ न घटाभावसामान्यनिसत्यत्वा- 
ब्रित्येप्वप्यनित्यवदुपचाराच्य ॥ २ ॥ तस्वभाक्तयोर्नानात्वस्य विभागादब्यभिचारः ॥३॥ 
सन्‍्तानाजुमानविशेषणात्‌ ॥ ४ ॥ कारणद्वब्यस्य भ्रदेशशब्देनाभिधानात्‌ ॥ ५ ॥ ग्रागु- 
चारणादनुपलब्धेरावरणाग्यनुपलब्धेश्न ॥ ६ ॥ तदनुपलब्घेरनुपरूम्भादावरणोंपपत्तिः 
॥ ७ ॥ अजुपल्म्भादष्यनुपलब्धिसद्धाववज्नावरणाजुपपत्तिरजुपलूम्भात्‌ ॥ < ॥ अलुप- 
छम्भाष्मकस्वादनुपलब्घेरदेतु: ॥ ५ ॥ अस्पर्शस्वात्‌ ॥ १० ॥ न कर्मानित्यत्वात्‌ ॥३१॥ 
लाणुनित्यत्वातू ॥ ५२॥ सम्प्रदानात्‌ ॥ १३ ॥ तदन्तरालानुपलब्घेरहेतुः ॥ १४ ॥ 
अध्यापनादप्रतिपेघः ॥ १५ ॥ उभयोः पक्षयोरन्यतरस्याध्यापनादुप्रतिषेघः ॥ १६ ॥ 
अभ्यासात्‌ ॥ १७ ॥ नान्यस्वेव्प्यभ्यासस्योपचारात्‌ ॥ १८ ॥ अन्यदन्यस्मादनन्यसत्वा- 
दुनन्यदिस्वन्यताउभावः ॥१९॥ तदभावे नास्त्यनन्यता तयोरितरेतरापेह्नसिद्धेः ॥२०॥ 
विनाश्ाकारणानुपलब्धेश्व ॥ २१ ॥ अभप्नवणकारणानुपलब्ये! सततश्रबणप्रसज्नः ॥ २२ ॥ 
उपलब्यमाने चामुपललब्धेरसस्वादनपदेशः ॥ २२ ॥ पाणिनिमित्तप्रस्लेपाच्छब्दाभावे 
जाजुपलब्धि: ॥ २४७॥ बिनाशकारणाजुपलब्धेश्वावस्थाने तल्नित्यत्वप्रसज्ः ॥ २५॥ 
अस्पशंस्वादुप्रतिपेषः ॥ २६ ॥ विभक्तबन्तरोपपत्तेश्न समासे ॥ २७ ॥ 


हर इति सप्तविशल्या सूत्रैः शब्दानिस्यस्वप्रकरणम्‌ ॥ २ ॥ 
पदेशात्‌ संशयः ॥ १ ॥ भ्रक्ृतिबिद्रद्धों बिकारविबृद्धेः ॥ २॥ स्यूनस- 
माधिकोपलब्घेबिंकाराणामहेतु: ॥ ३ ॥ (2 90205 इृष्टास्तः ॥४॥ 
नातुल्यप्रकृतानां विकारबिकल्‍्पात्‌ ॥ ५ ॥ जब्यविकारवैषम्यवद्ध॒गंविकारविकत्पः ॥ ६ ॥ 
ज॒विकारधर्मानुपपत्तेः ॥ ७ ॥ विकारप्राप्तानामपुनरापत्तेः ॥<८॥ सुबर्णादीनां 
उुनरापत्तरहेतु: ॥ ५ ॥ न तद्डिकाराणां सुवर्णभावाब्यतिरेकात्‌. ॥ १० ॥ नित्यस्वेडबि- 
कारावनित्यस्वे चानवस्थानात.॥ ११ ॥ निश्यानामतीर्दियस्वात्‌ सद्मंविकत्पान्न वर्ण- 
विकाराणामप्रतिपेध: ॥ ६२॥ अनवस्थायिस्वे च वर्णोपलब्धिवत. तद्दिकारोप- 
पत्तिः ॥ ३३ ॥ विकारधर्मिस्वे निस्यत्वाभावात्‌ काछास्तरे विकारोपप्तेश्नाप्रति- 
चेधः ॥ १४ ॥ प्रकृत्यनियमात्‌ ॥ १५ ॥ अनियमे नियमाज्नानियमः ॥ १६ ॥ नियमा- 
निय्मविरोधादनियमे नियमाज्चाप्रतिषेघः ॥ ३७ ॥ गुणास्तरापस्‍्त्युपमदहासबद्धिलेश- 
सेपेम्यस्तु विकारोपपत्तेवर्णविकारः ॥ ३४ ॥ 

कस इति अष्टादशनिः सूत्रेः शब्दपरिणामप्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
विभक्तवस्ताः पदम्‌ ॥ $ ॥ व्यक्तवाकृतिजातिसब्विधाबुपचारात्‌ संशयः ॥ २ ॥ 
आशन्‍्दसमहस्यागपरिग्रहसड्डधाबृदू ध्युपचयवर्णसमासाजुबन्धानांव्यक्ताबुपचा राहवक्तिः 
॥ 5 ॥ न तदनवस्थानात्‌ ॥ ४॥ सहचरणस्थानतादुध्यंदृत्तमानधारणसामीष्ययोग- 


बिकारा' 


द्द्द न्यायदर्शनस्‌ 
लाधनाधिपस्येभ्यो आ्ह्मणमज्लकटराजसक्तुचन्दनगज्ाझ्ाटकाज्नपुरुपेप्वतज्धावेडपि तदुप- 
चारः ॥ ५ ॥ आक्रतिस्तदपेज्षत्वात्‌ सत्त्वव्यवस्थानसिद्धेः ॥ ६ ॥ व्यक्त्याकृतियुक्तेडष्य- 
असक्ञात्‌ प्रोक्षणादीनां रद्ववके जातिः ॥ ७ ॥ न; आक्रतिव्यक्तथपेक्षत्वाज्ात्यभिव्यक्तेः 
॥ < ॥ ब्यक्तथाकृतिजातयस्तु पदार्थ: ॥ ९ ॥ व्यक्तिगुणविज्ञेपाश्रयों सूर्तिः ॥ ३० ॥ 
आकृतिर्जातिलिज्ञाख्या ॥ १ ॥ समानप्रसवात्मिका जातिः ॥ १३॥ 

इति द्वादृशमिः सूतनैः शब्दशक्तिपरीक्षा [ पदार्थनिरूपण ] प्रकरणस्‌ ॥ ७॥ 

इति नवोत्तरषष्टथा सूत्रैश्नतु्िः ग्रकरणैद्धितीयाध्यायस्थ द्वितीयमाहिकस्‌ । 

समाप्नश्न द्वितीयो5ध्यायः 
अतन्र अकरणानि १३ सूत्राणि १३७ 


अथ ढतीयाध्यायस्थ प्रथमाहिकम्‌ 
द्शनस्पर्शनाभ्यामेकार्थप्रहणात्‌. ॥ ॥ ॥  विषयव्यवस्थानात्‌ ॥ २॥ तद्व- 
स्थानादेबात्मसद्भावादप्रतिपेषः ॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सूत्रैरिन्द्रियव्यतिरिक्तात्मप्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
शरीरदाहे पातकाभाबात्‌ ॥ १ ॥ तद॒भावः सात्मकप्रदाहेअपि तज्नित्यस्वात्‌॥ २॥ 
न कार्याश्रयकर्तृबधात्‌ ॥ ६ ॥ 
इति त्रिमिः सुत्रैः शरीरब्यतिरिक्तास्मप्रकरणम्‌ ॥ २ ॥ 
सब्यदशस्थेतरेण प्रस्यभिज्ञानात्‌ ॥ $ ॥ नैकस्मिन्नासास्थिव्यवहिते द्विस्वामिमानात्‌ 
॥ २ ॥ एकविनाओझ्े द्वितीयाविनाशाज्लेकस्वम्‌ ॥ ३ ॥ अवयवनाशेउप्यवयब्युपलब्धेरहेतुः 
॥ ४ ॥ इृष्टान्तविरोधादुप्रतिपेधः ॥ ५ ॥ इन्द्रियास्तरबिकारात्‌ ॥६॥ न स्खतेः स्मर्तव्य- 
विषयत्वात्‌ ॥ ७ ॥ तदात्मगुणसद्भावादप्रतिषेधः ॥ ८ ॥ 
इश्यष्टमिः सूत्रैः आसक्विक चच्चरद्दैतप्रकरणम्‌ ॥ ३ ॥ 
नास्मप्रतिपत्तिहेतूनां मनसि सम्भवात्‌॥ ३ ॥ ज्ञातुर्जञनसाधनोपपत्तेः सब्ज्ञाभेद- 
मात्रस ॥ २ ॥ नियमश्र निरनुमानः॥ ३॥ 
इति त्रिमिः सूत्रैमेनोब्यतिरेकप्रकरणम्‌ ॥ ७ ॥ 
'पूाम्पस्तस्कृत्यजुवन्धाजातस्य हर्पभचशोकसम्पतिपत्तें: ॥ $॥  पद्मादिषु 
प्रबोधसम्मीललविकारबत्‌ तद्विकारः ॥ २॥ नोष्णशीतवर्षाकालनिमित्तत्वात्‌ पद्चाव्मक- 
विकाराणाम््‌ ॥ ३ ॥ प्रेत्याहाराभ्यासकृतात्‌ स्तन्‍्यामिलाषात्‌ ॥ ४ ॥ अयसोअयस्कान्ता- 
भिगसनवत्‌ तदुपसर्पणस्‌ ॥ ५ ॥ नास्यत्र प्रवृत्यभावात्‌ ॥ ६ ॥ बीतरागजन्मादर्शनात्‌ 
॥ ७ ॥ सगुणद्रब्योत्पत्तिबत्‌ तदुत्पत्तिः॥ ८॥ न सहझल्पनिमित्तस्वाद्रागादीनाम्‌ ॥ ९ ॥ 
इति नवभिः सूत्रैनिल्यताप्रकरणम्‌ ॥ ५॥ 
पार्थिव ग़ुणान्तरोपलूब्धेः ॥ १ ॥ पार्थिवाप्यतैजस तद्गुणोपलब्चेः॥ २ ॥ निः- 
श्वास्रोच्छासोपलब्धेश्रातुभींतिकस्‌ ॥ ३ ॥ गन्धक्लेदपाकब्यूहाबकाशदानेभ्यः पाझभौ- 
तिकम्‌ ॥ ४ ॥ श्ुतिप्रासाण्यान्ष ॥ ७ ॥ 


न्यायसूचीनिवन्धः ६७ 
इति पत्मिः सूत्रेः झरीरपरीक्षाम्रकरणस्‌ ॥ ६ ॥ 
झृष्णसारे सत्युपलम्भाद्‌ ब्यतिरिच्य चोपलम्भात्‌ संशयः॥ $॥ महदणुप्रहणात्‌ 
॥ ३ ॥ रख््थर्थसह्षिकर्पविसेषात, तदुआह०स्‌ ॥ ७॥ तदजुपलब्धेरहेसुः॥ ४॥ नाहु- 
सीयमानस्य प्रत्यक्षतो<जुपलब्धिरभावहे तु: ॥ ५ ॥ द्रब्यगुण्घर्मभेदात्व रूपो पलब्धिनियमः- 
॥ ६ ॥ जनेकत्रव्यसमवायाद्भपविश्वेषाज्ष रूपोपलब्धिः॥ ७॥ क्ूंकारितश्रेम्दिया्णा 
ब्यूहः पुरुषार्थतम्त्र: ॥ ८ ॥ मध्यन्दिनोलकाप्रकाशानुपलब्धिवत्तद्नुपलव्धिः ॥ ९॥ न 
रात्रावष्यनुपलब्घे: ॥ १० ॥ बाह्मप्रकाशानुग्रहाद्‌ विषयोपलब्घेरनभिव्यक्तितो5जुपलब्धि: 
॥ १३ ॥ अभिव्यक्ती चामिभ्वात्‌ ॥$२॥ नक्तअ्रनयनरस्मिदृशनाञ्य ॥ १३॥ 
अप्राप्यग्र हण॑ काचाअपटलस्फटिकास्तरितोपलब्धेः ॥ १४॥ छुब्बास्तरिताजुपल- 
पतिपेधः ॥ १५ ॥ अप्रतिघातात्‌ सन्निकपोपपत्तिः ॥ १६ ॥ आदिस्यरस्मेः स्फटिका- 
न्तरितेष्पि दाह्मेईविघातात्‌॥ १७॥ नेतरेतरघर्मप्रसज्ञात्‌ ॥ १५4॥ आदशोंदकयोः 
प्रसादस्वाभाव्याजूपोपलब्धिबत्‌ तदुपलूव्धिः ॥ १९ ॥ .दृष्टाजुमितानां हि नियोगप्रति- 
पेघाहुपपत्तिस ॥ २० ॥ 
इति बिंशस्या सूत्रैरिग्द्रिय [ भौतिकस्ब ] परीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ ७॥ 
स्थानान्यस्वे नानात्वादवयविनानास्थानत्वाच्व संशयः ॥ ३॥ त्वगब्यतिरकात्‌ 
॥ ३ ॥ न डुगपदर्थाजुपलब्धेः ॥ ३ ॥ विप्रतिपेधाश न त्यगेका ॥ ४ ॥ इन्द्रियार्थपजञ्ञ- 
स्वात्‌ ॥ ५॥ न तदर्थवहुत्वात्‌॥ ६॥ गन्धत्वाचब्यतिरेकाद्‌ गन्धादीनामप्रतिषेघः 
॥ ७॥  विपयस्वाब्यतिरेकादेकस्वम्‌ ॥ ८॥ न बुद्धिल्क्षणाधरिष्ठानगत्याकृतिजाति- 
पद्नस्वेम्यः ॥ ९॥ भूतगुणविशेषोषलब्धेस्तादात्म्यम्‌ ॥ १०॥ 
इति दृशभिः सूत्रैरिख्शियनानात्वप्रकरणस्‌ ॥ ८ ॥ 
गन्धरसरूपस्पक्शव्दानां स्पशपर्यन्ताः एथिव्याः ॥ १ ॥ अस्तेजोबायूनां पूर्व पूर्वम- 
पोश्याकाशस्योत्तरः ॥ २ ॥ न सर्वगुणानुपलब्धे: ॥ ३ ॥ एकैकस्येनोत्तरोत्तराणां तदनुप- 
लूब्धिः ॥ ४ ॥ विष्टे ह्परस्परेण ॥ ५ ॥ न पार्थिवाष्ययो: प्रत्यक्षस्वात्‌ ॥ ६ ॥ पू्॑पूर्व- 
गुणोत्कर्षात्‌ तत्तत्पधानम्‌ ॥ ७ ॥ तदृव्यवस्थानं तु भूयर्थ्वात्‌ ॥ 4॥ सगुणानामि- 
निद्रयभावात्‌ ॥ ९ ॥ तेनेब तस्थाग्रहणाच्च ॥ १० ॥ न शब्दगुणवैधर्म्यात्‌ ॥ $२ ॥ 
इति द्वादशभिः सूज्ैरर्थपरीक्षाप्रकरणस्‌ ॥ ९ ॥ 
इति त्रिसस्तत्या सूत्रैनंवमिः प्रकरणैस्त्तीयाध्यायस्य प्रथमाहिक समाप्त 


अल >>-->>>++>--......... 


अथ हढतीयाध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ 
कर्माकाशसाधर्म्याव, संशयः ॥ १ ॥ विषयप्रत्यभिज्ञानात ॥ २॥ साध्यसमत्वाद- 
हेतुः ॥ ३ ॥ न युगपद्प्रहणात्‌ ॥ ४ ॥ अप्रत्यभिज्ञाने च विनाझप्रसज्रः ॥५॥ क्रम- 
चृक्तित्वादयुगपद्‌ अहण्स्‌ ॥ ६॥ अप्रत्यभिज्ञानं च विषयान्तरब्यासज्ञाव॥ ७ ॥ न गत्य- 
आबात्‌॥ ८ ॥ स्फंटिकान्यस्वाभिमानवत्‌ तदन्वत्वाभिमानः॥ ९ ॥ 
इति नवभिः सूत्रैडंद्धधनिल्यताप्रकरणम्‌ ॥ १ ॥ 


द्द्८ स्यायदर्शनस्‌ 

सफटिकेडप्यपरापरोत्पत्तेः ज्षणिकस्वाद्‌ व्यक्तीनामहेतुः ॥ ३ ॥ नियमहेत्वभावादू 
यथाद्शनमभ्यनुज्ञा ॥ २ ॥ नोस्पत्तिबिनाशकारणोपलड्चेः ॥ ३ ॥ क्षीरविनाशे कारणा- 
झुपलब्धिवद्‌ दष्युत्पत्तिवच्च तदुत्पत्तिः ॥ ४ ॥ लिक्नतो अहणाज्नाजुपलब्धिः ॥ ५॥ न 
प्रयसः परिणामगुणास्तरप्रादुर्भावात्‌ ॥ ६ ॥ ध्यूहान्तरादू डब्याम्तरोस्पत्तिदर्शनं पूर्व- 


डब्यनिवत्तेरलुमानस, ॥ ७॥ कचिद्विनाशकारणाजुपरूब्चेः क्वचिज्चोपलब्धेर ने- 
कान्तः ॥ <॥ 


इल्यष्टमिः सूत्रैरौपोद्धातिकं ज्षणभद्ञम्रकरणम्‌ ॥ २॥ 
नेन्द्रियार्थयोस्तद्विनाशेअपि ज्ञानावस्थानात्‌ ॥ युगपज्लेयानुपरब्धेन मनसः ॥र॥ 
तदात्मगुणस्वेडपि तुल्यम ॥ ३ ॥ इन्द्रियेमनसः सन्निकर्पाभावात्‌_तदजुत्पत्तिः ॥ ७॥। 
नोत्पत्तिकारणानपदेशात्‌ ॥ ५॥ विनाझकारणाजुपलव्पेश्रावस्थाने सक्निस्यस्वप्रसज़र 
॥ ६ ॥ अनिस्यस्यसत्वग्रहणादू बब्रेबुंदु्यन्तराद्धिनाशः झब्दवत्‌ ॥ ७॥ ज्ञानसमवेतात्म- 
अदेशसब्निकर्पान्मनसः स्टृस्युत्पत्तर्न थुगपहुत्पत्तिः ॥ ८ ॥ नास्तः्रीरबृत्तिस्वास्मनसः 
॥ ९ ॥ साध्यत्वादहेतु: ॥ १० ॥ स्मरतः शरीरधारणोपपत्तेरप्रतिपेषः ॥ १ ॥ न 
तदाश्चगतित्वान्मनसः ॥ $२॥ न स्मरणकाछानियमात्‌ ॥ 3३ ॥ आत्मप्रेरणयदच्छा- 
ज्ञतामिश्र न संयोगविशेषः ॥ १७ ॥ अ्यासक्तमनसः पादुब्यथनेन संयोगविशेषेण समा- 
नम्र्‌ ॥ $७॥ अणिधानलिक्षादिज्ञानानामबुगपत्ञावादयुगपत्त्मरणम्‌ ॥ $६ ॥ ज्ञस्थे- 
चअहद्वेपनिमित्तस्वादारम्भनिवृत्योः ॥ ३७ ॥ तह्षिक्षस्वादिच्चाद्देषयोंः पार्थिवा्ेप्बप्रति- 
चेघः ॥ १८ ॥ परश्वादिष्वारम्भनिवृत्तिदर्शनात्‌ ॥ १९ ॥ नियमानियमौ तु॒तद्टिशेषकौ 
॥ २० ॥ यथोक्‍तहेतुत्वात्‌ पारतन्व्यादकृताभ्यागमाच्च न मनसः ॥ २१॥ परिशे- 
पाचथोक्‍्तहेतूपपत्तेश्च ॥ २२॥ स्मरण त्वात्मना जस्‍्वाभाव्यात्‌ ॥ २३॥ श्रणिधान- 
निवन्धाभ्यासलिकडचणसाइस्यपरिग्रहाध्याश्रितसवस्थानस्तर्यवियो ैकका यविरो घाति. 

अझयप्राप्तिब्यवस्था नसुखदुः खेच्डाद्वेपभयार्थित्वक्रियारागधर्मा धर्म निमित्तेभ्यः ॥ २४ ॥ 

इति चतुर्विश्वत्या चूत्रेइंडेराव्मगुणतवप्रकरणस्‌ ॥ ३ ॥ 
कर्मानवस्थायिग्रहगात्‌ ॥ १ ॥ अध्यक्तप्रहणमनवस्थायित्वाद्‌ विद्यस्सरपाते रूपा- 
ब्यक्तग्रहगवत्‌ ॥ २॥ हेतूवादानात्‌ प्रतिपेदब्याम्यजुज्ञा ॥३॥ न प्रदीपार्चिपः 
सम्तत्यमिव्यक्तग्रहणवत्‌ तदूगहणम्‌ ॥ ४ ॥ 


पिल्वात्‌ ॥ ५॥ न केशनखादिष्वजुपलब्धेः ॥ ६ ॥ र्वकूपयंम्तत्वाच्छुरीरस्थ केशनखादि- 


ध्वप्रसज़्रः ॥ ७॥ शरीरगुणवैधर्स्यात्‌ ॥८॥ न रूपादीनासितरेतरवैधर्म्यात, ॥ ९॥ 
गेन्दियकत्वाद्भूपादीनामप्रतिषेधः ॥ ३० ॥ 


इति दक्षम्िः सुत्रबुदे शरीर्गुणव्यतिरेकप्रकरणम्‌ ॥ ७॥ 
ज्ञानाथौगपद्यादेक॑ मनः ॥ ३ ॥ न युग' ४ ॥ २ ॥ अलातचक्रद॒र्श- 
नवत्‌ तदुपलूब्धिराशुसब्ञारात्‌ ॥ ३ ॥ यथोक्तहेतुत्वाच्चाणु ॥ ४॥॥ 


स्यायसूचीनिबन्धः ड्द्द 
इति चतुरिः सूज्रेम॑न-परीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ ६ ॥ 

'परृबक्ृतफलाबुबन्धात्‌, तदुत्पत्तिः ॥ १॥ सूतेभ्यों सूत्युपादानबत्‌ तदुपादानम्‌ 
॥ ३ ॥ न साध्यसमत्वात्‌ ॥ ३ ॥ नोस्पत्तिनिमित्तत्वान्मातापित्रोः ॥ ४॥ तथाहारस्य 
॥ ५ ॥ प्राप्ती चानियमात्‌ ॥६॥ छशरीरोत्पत्तिनिमित्तवत्‌ संयोगोत्पत्तिनिमित्त कर्म 
॥ ७॥ ऐतेनानियमः प्रत्युक्तः ॥ ८ ॥ तद्दृष्कारितमिति चेत्‌ घुनस्ततप्रसब्षोअ्पवर्गे 
॥ $ ॥ मनःकर्मनिमित्तस्वास्च संयोगा्नुच्छेदः ॥ १०॥ नित्यत्वप्रस#षत्र प्रायणाजु- 
पपत्तेः ॥ ११॥ अणुश्यामतानित्यत्ववदेतत्‌ स्थात्‌ ॥ $२॥ नाक्ृतास्यागमग्रस- 
ज्ञात ॥ १३॥ 

इति त्रयोदशमिः सूत्र: श्रासज्ञिकमच्शनिष्पाद्त्वप्रकरणस्‌ ॥ ७ ॥ 
इति ह्विससल्या सूत्रेः सप्तभिः प्रकरणैस्तृतीयाध्यायस्य द्वितीयमाहिकस्‌ । 
समाप्तश्व तृतीयोउध्यायः ॥ 
अत्र प्रकरणानि १६ सूत्राणि १४५ 


अथ चतुर्थाध्यायस्य प्रथमाह्विक्रम्‌ 
अबृत्तियंथोक्ता ॥ १ ॥ तथा दोषाः ॥ २॥ 
इति द्वाभ्यां सृत्राभ्यां प्रवृत्तिदोपसामान्यपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ १ ॥ 
तल्वरराश्यं रागद्वेपमोहान्तरभावात्‌ ॥ १ ॥ नेकप्रयस्नीकस्वात्‌॥ २॥ व्यभिचारा- 
दहेतुः ॥ ३ ॥ तेषां मोहः पापीयान्‌ नामूढस्येतरोस्पत्ते: ॥ 9७ ॥ निमित्तनेमित्तिकमावा- 
द॒र्थान्‍्तरभावों दोषेम्यः ॥ ५॥ न दोपछक्षणावरोधान्मोहस्य ॥ ६ ॥ निमित्तनैमित्ति- 
कोपपत्तेश्न तुल्यजातीया नामप्रतिषेघः ॥ ७ ॥ 
इति सप्तमिः सूत्रेदोंपब्रैराश्यप्रकरणस्‌ ॥ २ ॥ 
आत्मनित्यले प्रेत्यभावसिद्धिः ॥ ३ ॥ व्यक्ताद ब्यक्तानां प्रस्यक्षप्रामाण्यात्‌ ॥ २॥ 
न घटादू घटानिष्पत्तेः॥ ३ ॥ व्यक्तादू घटनिष्पत्तेरप्रतिपेधः ॥ ४ ॥ 
इति चतुभिः सूत्रेः प्रेस्यभावपरीक्षाप्रकरणस्‌ ॥ ३ ॥ 
अभावाद्‌ भाबोत्पत्तिर्नाजुपरूद्य श्रादुर्भावात्‌ ॥ $ ॥ व्याघातादप्रयोगः ॥ २॥ 
नातीतानागतयोः कारकशब्दप्रयोगात्‌ ॥ ३ ॥ विनष्टेभ्यो3निष्पत्तेः ॥ 9 ॥ कमनिर्देशा- 


दुष्प्रतिषेषः ॥ ५॥ 


इति पञ्ञमिः सूत्रेः शूल्यतोपादानप्रकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 
ईश्बरः कारणं पुरुषकर्माफल्‍्यदुर्शनात्‌ ॥ ३ ॥ न पुरुषकर्माभावे फलानिष्पत्तेः॥२॥ 


तत्कारितस्वादहेतु: ॥ ३ ॥ 
इति ब्रिमिः सूत्रेरीध्रोपादानताग्रकरणम्‌ ॥ ५ ॥ 


अनिमित्ततों भावोत्पत्तिः कण्टकतैचण्यादिदर्शनात्‌ ॥ १ ॥ अनिमित्तनिमित्तत्वान्ना- 
निमित्ततः ॥ २ ॥ निमित्तानिमित्तयोरथ्थान्तरभावादप्रतिपेघः॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सूजैराकस्मिकश्वप्रकरणस्‌ ॥ ६ ॥ 


६७० स्यायदर्शनस्‌ 
सर्वमनिश्यमुस्पत्तिबिनाशधर्मकत्बात्‌, ॥ ३ ॥ नानिश्यतानित्यत्वातु ॥ २॥ तब- 
निल्यस्वमस्नेदांह्ं बिनाश्याजुविनाशवत्‌, ॥ ३॥ निस्वस्थाग्रस्थास्यानं यथोपलतम्धिव्य- 
बस्थानातु॥ ४ ॥ 
इति चत्ुमिंः सूत्रैः सर्वानित्वत्वनिराकरणम्‌ ॥ ७ ॥ 
सर्व नित्य प्ञमूतनित्यस्वात्‌ ॥ १ ॥ नोत्पत्तिबिनाशकारणोपलब्धेः ॥ २॥ 


तह्नक्षणावरोधादप्रतिपेध: ॥ ३॥ नोत्पत्तितत्कारणोपलब्येः ॥ ४॥ न॒व्यवस्था- 
जुपपत्तेः ॥ ७ ॥ 
इति पद्चमिः सूत्र सर्वंनित्यत्वनिराकरणप्रकरणम्‌ आदत 
सर्व एथग्‌ भावलक्षणएवक्त्वातू ॥ ३ ॥ नानेकलक्षमैरेकभावनिष्पत्तेः ॥ २ ॥ छक्षण- 
अ्यवस्थानादेबाग्रतिपेषः ॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सूत्रीः सर्वश्रधक्ल्वनिराकरणम्‌ ॥ ९ ॥ 
सर्ब॑मभावो भावेब्वितरेतराभावसिद्धेः ॥ १ ॥ न स्वभावसिद्धेभावानाम ॥ २॥ 
न स्वभावसिद्धिरापेक्षिकल्वात्‌ ॥ ३ ॥ ब्याहतत्वादयुक्तस्‌ ॥ ४ ॥ 
..._ईति चतु्मिः सूत्रेः सर्वशूल्यतानिराकरणप्रकरणम्‌ ॥ १० ॥ 
सडइख्येकान गरणाजुपपत्युपपत्तिस्‍्याम्‌ ॥ १॥ न कारणावय्वभाबात्‌ 
॥ ३ ॥ निरबयवश्वाददेतु: ॥ ३ ॥ 
इति ज्िम्रिः सूत्रेः संख्येकान्तवाद्प्रकरणस्‌ ॥ ३३ ॥ 
सद्यः काछास्तरे च फलनिष्पत्तः संशयः ॥ ३ ॥ कालान्तरेणानिः्पत्तिहतुविनाशात्‌ 
॥ २ ॥ ग्राइनिपपत्तेइंक्षफलवत्‌ तत्‌ स्थात्‌ ॥ ३ ॥ नासन्न सन्न सदसत्‌ सदसतोवैध- 
म्यात्‌॥ ४॥ उत्पादब्ययदर्शनात्‌ ॥ ५ ॥ बुद्धसिद्धं तु तदसत्‌॥ ६॥ आश्रयव्यति- 
रेकादू दृ्तफलोत्पत्तिवदित्यहेतुः ॥ ७॥ प्रीतेरात्माश्रयत्वादुप्रतिपेषः ॥ ८ ॥ न पुत्रस्ती- 
पश्चुपरिच्छुदृहिरण्याज्नादिफलनिददेशात्‌ ॥ ९ ॥ तत्सम्बन्धाव्‌ फलनिप्पत्तेस्तेषु फलूबदु- 
प्रचार:॥ १० ॥। 


इति दुशमिः फलूपरीक्षाप्रकरणस्‌ ॥ १२ ॥ 


विविधवाधनायोगादू दुःखमेब जन्मोत्पक्तिः॥ १॥ न सुखस्याप्यस्तरालनिष्पत्तेर 
॥ २ ॥ बाधनानिवृत्तेवेंद्यतः पर्येपणदोषादप्रतियेषः ॥ ३॥ दुःखबिकल्पे सुखामि- 
मानाज्च ॥ ४ ॥ 


इति चतुम्िः सूत्रैढुं:खपरीक्षाप्रकरणम्‌॥ १३ ॥ 
ऋणकलेशप्रवृत्यनुबन्धादपबर्गाभावः ॥ ३ ॥ अधानबब्दानुपपत्ते्गुणझब्देनालुवादो 
निन्दाप्रशंसोपपत्तेः॥ २ ॥ समारोपणादात्मन्यप्रतिपेधः ॥ ३॥ पात्रचयान्ताजुपपत्तेश् 
फ़लाभावः ॥ ४॥ सुपुप्तस्य स्वप्लादर्शने छेशाभाववद्पथर्ग: ॥ ५॥ न प्रबृत्तिः प्रतिसन्‍्धा- 
जाय हीनछेशस्य ॥ ६ ॥ न छेशसन्तततेः स्वाभाविकत्वात्‌ ॥ ७ ॥ प्रायुत्पत्तेरभावानित्य- 


न्यायसूचीनिवन्धः 


| 
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स्ववत्‌ स्वाभाविकेज्ल्यनित्यस्वसू ॥ ८॥ अशुश्यामतानित्यत्वबद्दा ॥ ९॥ न संकल्प- 


निमित्तस्वाच्च रागादीनाम्‌ ॥ १० ॥ 
इति दक्षमिः सूत्रैरपवर्गपरीक्षाप्रकरणम्‌ ॥ १७ ॥ 
इति सप्तपष्ठ्या सूत्रेः चतुदंशमिः अकरणैश्नतुर्थाध्यायस्य अथमाहिकस्‌ । 


अधथ चत्ुर्थाध्यायस्थ डितीयमाहिकम्‌ 

दोषनिमित्तानां तत्वज्ञानावहझ्लारनिव्ृत्तिः ॥ ॥ ॥ दोषनिमित्त रूपादयो विषयाः 

संकल्पक्रताः ॥ २ ॥ तन्निमित्त स्ववयब्यमिमानः ॥ ३॥ 
इति त्रिमिः सूजैस्तत्त्ज्ञानोत्पत्तिअकरणस्‌ ॥ ३ ॥ 

विद्याअविद्याहैविध्यात्‌ संशयः ॥ १ ॥ तदसंशयः पूर्वहेतुप्रसिद्धत्वात्‌ ॥ २॥ चृच्यजु- 
पपत्तेरपि तहिं न संशयः ॥ ३॥ झत्स्नैकदेशाबूत्तित्वादबयवानामवयब्यभावः $॥ ४ |] 
सेषु चाद्वत्तेरवयव्यभावः ॥ ५ ॥ प्रथक्‌ चावयवेभ्योअबृत्तेः ॥ ६॥ न चावयब्यवयवाः 
॥ ७ ॥ एकस्सिन्‌ मेदाभावादू मेदशब्दप्रयोगाजुपपत्तेरप्रश्नः ॥ ८ ॥ अवयवान्तराभाबे5- 
ध्यबत्तेरहेतु: ॥ ९ ॥ केशसमूहे तैमिरिकोपलब्धिवत्‌ तदुपलूब्धिः ॥ १० ॥ स्वविषयानति- 
ऋमेणेन्द्रियस्य पड़मन्दभावाद्विषयग्रहणस्थ तथाभावों नाविवये प्रब्ृत्तिः ॥ ६१ ॥ अवब- 
चाबयविप्रसदअऔैवमाप्रत्यात्‌ ॥$२॥ न मछ्योज्णुसदुभावात्‌ ॥ १३॥ पर वा 

/॥ १४॥ 

हा इति चतु्दृशम्निः सूत्रेः प्रासड्ञिकमवयबावयविप्रकरणस्‌ ॥ २॥ 

आकाझब्यतिभेदात्‌ तदजुपपत्तिः ॥ ३ ॥ आकाशासवंगतस्व बा ॥ १ ॥ अस्त्व- 


गतम््‌ ॥ ४ ॥ अव्यूहाविष्ट्भविभुत्वानि चाकाशधर्माः ॥ ५॥ सूतिमतां च॒ संस्थानो- 
पपत्तरवयवसद्भावः ॥ ६॥ संयोगोपपत्तेश्न ॥७०आ अनवस्थाकारित्वादनवस्था नुपपत्ते- 
आग्रतिषेघः ॥ ८ ॥ 


तू ॥ २॥ छदादिमिः प्रवर्तनाज्य 
॥8॥ 'सलहतफलाजुबन्धात्‌ तदुत्पक्तिः॥ ७ ॥ अरण्यगुहापुरिनादियु योगाभ्यासोप- 


के धिविशेषा न द्याथभज्ञनिराकरणप्रकरणस्‌ ॥ छत 
गत ॥ ३ ॥ नार्थविशेषश्रावल्यात 


दछ२ न्यायदर्शनस्‌ 


देशः ॥ ७ ॥ अपवर्गेष्येवं प्रसज्ञः ॥ ६ ॥ न; निष्पन्नावश्यम्भावित्वात्‌ ॥ ७॥ तद॒भाव- 
शआपबर्ण ॥ ८ ॥ तदुर्थ यमनिय्रमाभ्यामास्मसंस्कारो योगास्चाध्यात्मविध्युपायें: ॥ ९॥ 
ज्ञानग्रहणाभ्यासस्तद्विय्रेश्व सह संबादः ॥ १० ॥ त॑ शिष्यगुरुसबह्मचारिविशिष्टश्रेयोथि- 
मिरनसूयुभिरम्युपेयात्‌ ॥ ११ ॥ प्रतिपक्षहीनमपि वा प्रयोजनार्थमर्थित्वे ॥ १२ ॥ 
इति द्वादशमिः सूत्रैस्तत्कज्ञानविदृद्धिम्करणस्‌ ॥ ७॥ 

तच्चाध्यवसायसंरक्षणार्थ जल्पबितण्डे बीजप्ररोहसंरक्षणार्थ कण्टकशाखावरण्बत, 

॥॥॥ ताम्यां बिग्यद्य कथनम ॥ २॥ 
इति द्वाम्यां सूत्राभ्यां तच्कज्ञानपरिपालनप्रकरणम्‌ ॥ ६ ॥ 
इति एकपज्नाश्षता सूत्रैः पड्मिः प्रकरणैश्तुर्थाध्यायस्थ द्वितीयमाहिकम्‌ । 
समाझ्नश्नायं चतुथोंउध्यायः 
अन्न प्रकरणानि २० सूत्राणि १३८ 


अथ पश्चमाड्ध्यायस्य ग्रथमाहिकम्‌ 
साधर्यवैधम्योंस्कर्पापकर्षवर्ण्याव्यंविकल्पसा ध्यप्राप्त्यप्राप्तिधससज्ञश्रतिदृष्टान्ता जुत्प- 
तिसंशयग्रकरणहेस्वर्थापत्त्यविशेषोष पत्युपलब्ध्यनुपलब्धिनित्यानित्यकायंसमाः ॥ १॥ 
साधम्थवैधर््याम्यामुपसंहारे तद्धमंविपर्ययोपपत्तेः साधर्यवेंधम्यंसमी ॥ २ ॥ गोस्वा- 
देगोंसिद्धिवत ततसिद्धि: ॥ ३ ॥ 
इति ब्रिनिः सूत्र: सल्पतिपक्देशनाभासप्रकरणम्‌ ॥ १ ॥ 
साध्यद्शन्तयोर्धम॑विकल्पादुभयसाध्यस्वाच्चोस्कर्पापकर्षवर्ण्यविष्यंविकल्पसाध्यसमाः 
॥ $ ॥ किश्चित्साधम्यादुपसंहारसिद्धेवैंधर्म्याद्प्रतिपेषः ॥ २ ॥ साध्यातिदेशाच्य दृष्टान्तो- 
पपत्तेः॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सूत्रैः साध्यदशस्तधर्मविकल्पप्रभवोत्कर्समादिजाति- 
घट्कप्रकरणस्‌ ॥ २॥ 
प्राष्य साध्यमप्राष्य बा हेतोः प्राष्स्याउविशिष्टश्बादप्राप्त्याउलाधकत्बान्य प्राप्स्यप्रा- 
छिसमौ ॥ १ ॥ घटादिनिष्पत्तिदर्शनात्‌ पीडने चामिचारादग्रतिपेधः ॥ २ ॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां प्राष्ययप्राप्तियुगनद्धबाहिबिकल्पोपक्रमजाति- 
दयप्रकरणम्‌ ॥ ३॥ 
इष्टान्तस्थ कारणानपदेशात, प्रश्यवस्थानाज्व प्रतिद्टस्तेन प्रसड्प्रतिदशम्तसमौ 
॥ १ ॥ अ्रदीपोपादानप्रसज्रबिनिवृत्तितत्‌ तद्ठिनिवृत्तिः॥ २॥ प्रतिदृष्टान्तहेत॒त्वे च 
नाहेतुईंशन्तः ॥ ३ ॥ 
इति त्रिननिः सूत्रैयुगनद॒बाहिप्रसज्षभ्नतिदशन्तसमजातिद्नयप्रकरणम्‌ ॥ ४ ॥ 


प्रायुत्पतेः कारणाभावादजुत्पत्तिसमः ॥ १॥ तथाभावादुत्पन्नस्थ कारणोपपत्तेर्न 
कारणप्रतिपेधः ॥ २॥ 


इति द्वाभ्याँ सूतब्राभ्यामनुस्पत्तिसमप्रकरणस्‌ ॥ ७ ॥ 


स्थायसूचीनिबन्धः इज 


हक के 
सामान्यरष्टास्तयोरै स्द्रियकस्वे समाने निश्यानिस्यसाधर्म्यात्‌ संशयसमः॥ १ ॥ 
म्यात्‌ संशये न संशयो वैधर्यांदुमबथा वा संझायेअध्यस्तरुपयः्सुक्ों निश्यप्बान- 


भड -गमाच्च सामान्यस्थाप्रतिपेधः ॥ २॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां संशयसमग्रकरणम्‌ ॥ 3] 
उभयसाधर्म्याद्‌ प्रक्रियासेस्देः प्रकरणसमः ॥ १ ॥ प्रतिपक्षात्‌ अरकरणसिद्धेः प्रतिपे- 
धाजुपपत्तिः प्रतिपक्षोपपत्तेः॥ २ ॥ 
इति द्वाम्यां सृत्राभ्यां प्रकरणसमप्रकरणमस्त्‌ ॥७॥ 
ज्रैकाल्यानुपपत्तेहेंतोरहेतुसमः ॥ १ ॥ न हेसुतः साध्यसिद्धेखैकाल्यासिद्धिः ॥ २॥ 
प्रतिपेधालुपपत्तेश्व प्रतिपेद्वब्याप्रतिपेषः ॥ हे ॥ 
इति त्रिभिः सूत्रहंतुसमप्रकरणम्‌ ॥ < ॥ 
अर्थापक्तितः प्रतिपक्षसिद्धेरर्थापक्तिसमः ॥ १ ॥ अनुक्तस्यार्थापत्तेः पर्हानेरपप 
क्रिनुक्तत्वादनेकान्तिकत्वाचार्थापत्तेः ॥र२॥ 
इति द्वाम्यां सूत्राभ्यामर्थापक्तिसमप्रकरणस्‌ ॥ ५ ॥ 
एकधर्मोपपत्तेरविशेषे सर्वाविज्वेषप्रसक्ञात, सह्लावोपपत्तेरविशेषसमः ॥ $ ॥ क़चित्‌ 
सद्धमॉपपत्तेः फचित्ानुपपत्तेः प्रतिपेधाभावः ॥ रे ॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यामविशेषसमप्रकरणस्‌ ॥ १०३ 
उभयकारणोपपत्तेरुपपत्तिसमः ॥ १ ॥ उपपस्तिकारणाभ्यनुज्ञानादप्रतिषेधः ॥ २ ॥ 
इति द्वाम्यां सुन्राम्यासुपपत्तिसमप्रकरणम्‌ ॥ ३१ श 
निर्दिष्कारणाभावेउप्युपडम्भादुपलब्धिसमः ॥ १ ॥ कारणान्तरादपि तदमोंपपत्ते- 


रप्रतिषेघः ॥ २॥ 
इति द्वाभ्यां सृत्राभ्यामुपलब्धिसमप्रकरणम, ॥ १२॥ 
जतदजुपलब्घेरलुपलूम्भादभावसिद्धो तह्विपरीतोपपत्तेरशुपलब्धिससः ॥ ३ ॥ अड्प- 
लम्भास्मकत्वादनुपलब्धेरहेतुः ॥ २॥ ज्ञानविकल्पानों च आवाभावसंवेदनादुष्या- 
व्मस ॥ ३ ॥ 


इति त्रिमिः सृज्रैरसुपछब्धिसमप्रकरणम ॥ $३॥ 
साधर्म्यात्‌ तुल्यधर्मोपपत्तेः सर्वोनित्यस्वप्रसब्नादनित्यसमः ॥ १ ॥ साधर्म्यदसिद्धेः 
अतिपेधासिद्धि: प्रतिपेध्यसाधर्म्याचच ॥ २॥ दृष्टान्ते च साध्यसाधनभावेन प्रज्ञातस्य 
धर्मस्य हेतुत्वात्‌ तस्य चोभयथाभावाज्ञाविशेषः ॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सृद्नैरनित्यसमप्रकरणम्‌ ॥ १४ | 
नित्यमनित्यभाबादनित्ये नित्यस्वोपपत्ते्निल्यसमः ॥ ३ ॥ अतिषेष्ये नित्यमनित्य- 


आबादनिस्ये नित्यस्वोपपत्तेः प्रतिपेधाभावः ॥ ९ ॥ 
इति द्वाभ्यां सृन्नाभ्यां निल्यसमप्रकरणम ॥ १५॥ 


अयस्नकार्यानेकस्वात्‌ कार्यसमः ॥ १ ॥ कार्यान्‍्यस्वे प्रयस्नाहेतुत्वमनुपरब्धिकारणो- 
पपत्तेः॥ २॥ 
8३ न्‍्या० 
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इति ड्वाम्तरां सूवाभ्यां कार्य: ॥ $६ ॥ 

अतिपेधेअपि समानो दोषः ॥ १॥ खबग्रैवम ॥ २॥ अतिपेधविश्वतियेधे अ्रतिपेघदोष- 
बद्दोपः॥ ३॥ अतिपेध॑ सदोषमम्युपेत्य अतिपेधविग्रतिषेधे खमानो दोपप्रसज्ो मतानुज्ञा 
] स्वपच्छक्षणापेज्ञोपपर्थुपसंदारे हेतुनिर्देशे परपक्षदोपाभ्युपतमात्‌ समानो 
दोष्॥ ५ ॥ 


पदुपक्षीरूप कथाभासप्रकरणम्‌ ॥ ३७ । 
जे: सस्तदशमि: प्रकरण: संखसस्य अथमाह़िक समासस्‌ । 


अथ पश्चमाध्यायस्य द्वितीयमाहिकयू 
रं प्रतिज्ञाबिरोधः अतिज्ञासन्न्यासो हेल्वन्तरमर्थान्तर॑ निरथ- 
कार न्यूनविक उनरक्तमननुभाषणमज्ञानमग्रतिभा विज्ञेपो 
अताजुज्ञा पर्यजुयोज्योपेक्षण निरजुओोय्याजुयोगोपसिद्धान्तो हैल्वाभासाश्र निम्रहस्था- 
धर 


॥ ३ ॥ ग्रतिदशस्तरमां ' 'जैज्ञा स्वचष्टम्ते अतिज्ञाहमनिः ॥ २॥ अ्रतिज्ञातार्थ- 
धमंबिकल्पात्‌ तदथ॑निर्देशः अतिज्ञान्तरम्‌ ॥ ह ॥ अतिज्ञाहेत्वोर्विरोधः अतिज्ञा- 
विरोधः ॥ ४ ॥ पत्रय्रतिपेघे अतिज्ञातार्थापनयन अतिज्ञासन्न्यासः ॥७॥ अविश्ेषोक्ते 
ेतौ अतिपिद्धे विशेषमिच्छ॒तो हेस्बस्तरम्‌ ॥ ६ ॥ 
इति षड्झिः सूत्र: अतिज्ञाहेत्वस्यतरा। न्‍ 
छक्षणप्रकरणम्‌ ॥॥्आ 
महतादर्थादप्रतिसस्बद्धाथमः र्थान्तरम्‌ ॥ ३ ॥ वर्गकनिर्देशवश्निरथकम्‌ ॥२॥ 
'परिषद्मतिवादिश्यां निरमिहितमष्यविद्ञातमविज्ञाताध ॥ ३ ॥ पौवापर्यायोगादप्रति- 
सम्बद्धाथमपाथंकम ॥ ४ ॥ 
इति चतुरिः सूत्रेः अहतोपयोगिवाक्यायंग्रतिपसिफल्शूल्यनिद्रहस्थान- 
चतुष्कप्रकरणस्‌ ॥ ३ ॥ 


लिरमिहितस्थाष्यप्रत्च्चारणमनजुभापणम्‌ ॥ १॥ अविज्ञा्ं ॥ 
चाज्ञानस ॥२॥ उत्तरस्थाप्रतिपत्तिरप्रतिभा ॥ ३ ॥ कार्यव्यासक्लात्‌ कथाविच्छेदो 
खिच्षेपः ॥ ४ ॥ 


इति चतुर्ि: उलैकरविरोधिनिग्रहस्थानचतु करण ॥५॥ । 
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स्वपच्षे दोषाभ्युपगमात्‌ परपक्षे दोषप्रसक्नो सतानुज्ञा ॥ १ ॥ > 
निम्नहः पर्यजुयोज्योपेक्षणस्‌ ॥ २ ॥ अनिग्रहस्थाने निम्नहस्थानाभियोगो निरज्ञयोज्याबु- 
योगः ॥ ३ ॥ 
इति त्रिमिः सुजदोंपनिरूष्यमताजुज्ञादिनिग्रहस्थानत्रिकप्करणम्‌ ॥ ६ ॥ 
सिद्धान्तमम्युपेल्यानियमात्‌ कथाग्रसक्रोब्पसिद्धास्त: ॥ १॥  हेल्वाभासाश्न 
यथोक्ताः॥ २॥ 
इति द्वाभ्यां सूत्राभ्यां कथकास्योक्तिनिरूप्यनिग्रहस्थानहयप्रकरणस्‌ ॥ ७ ॥ 
इति चतुविश्वत्या सूत्रैः सप्मिः प्रकरगें पञ्माध्यायस्य द्वितीयमाहिकम्‌ । 
समाप्तश्व पश्चमो्ध्यायः 
अन्न अ्करणानि २४ सूत्राणि ॥ ६७ ॥ अस्मित्‌ न्‍्यायशास््रेशध्यायाः ५ आहिकानि 
१० प्रकरणानि <४ सूत्राणि ५२८ पदानि ३९६६ अक्षराणिष्डइट५ ॥ 
यदुरूम्भि करिमपि पुण्य दुस्तरकनिवन्धपक्षमझानाम्‌ । 
श्रीगौतमसुगवानामतिजरतीनां समझुद्धरणात्‌ ॥ १॥ 
संसारजलूधिसेतौ बृपकेतो सकलदुःखशमहेतौ । 
पतस्प फलमखिलमपिंतमेतेन प्रीयतामीशः ॥ शक 
न्यायसूचीनिबन्धोलाबकारि सुधियां मुदे । 
श्रीवाचस्पतिमिश्रेण चस्वझ्बसु ( 4५९८ ) बत्सरे ॥ ३॥ 


इ्ति खवंतम्त्रस्वतस्त्र-आ्ीबाचस्पतिमिश्र-विरचितो 
न्यायसूचीनिवन्धः समाप्त: । 


बल कब 


न्यायसूत्राणामक्षराजुसारिणी सूची 


चरण 
पू० | अयसो<यस्कान्तामिगमन श्र 

अणुश्यामतानिश्यत्ववदेतत्‌ ४५८ | क्षरण्यगुहा 5४ 
अणुश्यामतानित्यत्वबद्दा ५३4 , अर्थादापन्नस्थ कक 
अत्यस्तप्रायेकदेश १९८ | जर्थापत्तितः ३१२३ 
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अध्यापनात्‌ २५२ | अछातचक्र से 
अब पित्त न हट 3 | अवयबनाशे 5) 
समहस्यह तू | अवयबविपर्यास सके 
अनिग्नहस्थाने | अप ् 
अनित्यत्वग्र। बबर 
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अनिमित्तनिमिततस्वाद ३०३ | कर 
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अजुवादोपपत्तेश्च २१५ | अब्यूदा5विष्टम्भ सा 
अनेकद्रब्यसमवायात्‌” ३६८ | असत्वर् पे 
नशा 3०५ बसा. ३ 
जअम्त्वंहिर्ल कार्य ५६४ , अस्पर्॑स्वादप्रतिपेघः २६१ 
अन्‍्यदन्यस्मात्‌ 5 ८- जे (विकमबपक हे 
अपरीक्षिताभ्युपगमात्‌ ७७ | भाकाश कप 
लएका बस थ८६ । लाहतिः व दा 

अष्तेजोबायूनाम हिल /8 ्फ 
अप्रतिधातात्‌ ३७९ | शाहतिजांति ध्म 
अप्रत्यभिज्ञानं च 3 आज़रिय कप 
अग्रत्यभिज्ञाने ६८२ | भात्मप्ेरण न 
अग्राप्य अहणस्‌ ३४५ | आत्मश्रीरेन्द्रियार्थ श्र 
अभावाज्ञावोत्पत्तिः ४७३ , आदुशोवकयोः सं 
अभिव्यक्तो ३४३ | आदिव्यरस्मे थक 
अभ्याल्ात्‌ २५३ | आदिमस्वात्‌ र्ड्ढ 
अभ्युपेल्य २३४  आधघोपदेशः इ्९ 


...$. “जनेकबरम्येण समवायात्‌ः इति पाठो न्यायवा्सिककार भिमत प्रतोयधा सम्रवायात्‌? इति पाठो न्‍्यायवार््तिककारा।मिमतः प्रतीयते। 


७८ स्थायदर्शनस्‌ 


आप्तोपदेशसामर्थ्यात्‌' ३०४ 
श्ाश्रयब्यतिरेकात्‌ हि 
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उपलब्धेरद्विश्रवृत्तित्वात्‌ ३०३ 
उपल्बम्यमाने रण 
उभयकारणोत्प्तेः ६२० 
उभयसाधर्म्यात्‌ ६११ 
*उमयोः पक्षयोरन्‍्यतरस्वाध्याप . रेधरे 
ऋणक्लेवा चर 
पुकधमों पपत्तेः ६१७ 
पुकविनाशे इ०६ 
पकस्सिन पुष५ 
प्रकेकश्येनोत्तरोत्तर झ्द्७ 
पतेनानियमः क्र 
पेन्द्रियकस्वात्‌ ४३८ 


कर्मकारितब्रेन्द्रियाणाम 


| कर्माकाश 


कर्मानवस्थायि 
कारणबहब्यस्य 
कारणान्तरादुपि 
कार्यव्यासज्ञात्‌ 
कार्यान्यस्वे 
काछात्ययापदिष्टः 
काछ्ान्तरेणानिष्पत्तिः 
किड्चित्साधर्म्यात 
कृतताकतंब्यतो पपत्तेः 
ऋ्स्नेकदेशाअ््वृत्तित्वात्‌ 


| कृष्णसारे 


कुब्बान्तरिताबुप 
केशनखादिष्वनुपलब्चेः 
केश्ससूद्े 
क्रसनिर्देशाल्‌, 
ऋमबृत्तित्वाच, 
क्चिदर्माजुपपत्तेः 
क्चिद्विनाश 
"क्चिब्षिवृत्तिदर्शनादनिशृत्ति 
क्षीरविनाशे 

चुदादिभिः 

गन्धक्लेद 
गन्धस्वाद्यब्यतिरेकात्‌ 


झ४० 
झ्र्डज 


घर६ 
२४७ 


६रर 
इण५ 


६३१ 
3१२ 


3] 
द्ण्र 
कदर 
ज्घर 
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इछद 
ध्श्द 
डक 
छ७६ 
झ्डड 
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झ९२ 

भर 
इ्डद 
८9 


5353 
इ्ष९ 


4. इतः परम 'प्रमाणतोअजुपछब्थे” इति भाष्यवाक्यस्र ( प्रू० २०६) क़चित्‌ 
मूल्सूत्रत्वेन उक्लिखितस । निबन्धादावज्भुपलम्भादुस्मानिः भाष्य पुव सन्नि- 


बेजितस्‌। 


३. इृद॑ भाष्यवाक्यस इति केचित, तत्सम्प्रदायविरुद्धस्र । 
३. अतः परम “अब्यभिचाराच्च प्रतिघातो भौतिकघर्मः” इति सूत्रस क्चिदुप- 
छभ्यते। परन्तु न्‍्यायसूचीनिवन्धादावरश्स इति स्थूछाच्ारमुद्बितमपि प्रकृत- 


संस्करणे न सूत्रत्वेन संख्यातस्‌ । 


४. अन्न प्रकृतसंस्करणे “न कुड्यान्तरितेत्यादि” सूत्र सुद्बितस्र । ततन्न “न! इति 
सुब्॒ण्ण प्रामादिकस इति तद॒पस्ताये सूत्रात्‌ । 

५. क्यविदिदुं भाष्यवाक्यस्वे नो पन्‍्यस्तम । एतत्सून्नादुनन्तरं व “बिशेषहेसु- 
परिअद्दे सति उपसंद्ाराभ्यनुक्लानादप्रतिपेघ/” इति भाष्यमस्र ( पू० १७९ ) भाष्य- 
अस्त्रष्यास्यायास सूत्रतया स्वीकृतम्‌ । निबन्धादी तु नास्य सूत्रतयोपन्यासः। 


स्यायसून्ञाणामक्षराजुसारिणी सूची द्ज्र 

घ््० चरण 

गन्धरसखू्प ७०... तथाउ्त्यन्तसंशयः अडेर 
गन्धरसरूपस्पक्ञंशव्दानाम ३६५ तथा दोषाः श्द्छ 
गुणास्तराजुपपस्युसर्द २८० तथा भावादुः्पन्नस्य ड्‌०्द 
गोस्वाल्‌ ५९८ . तथा बैधर्म्याच्‌ ३ 
घटादिनिष्पत्ति ६०७. तथाउड्दारस्थ श्श्ट 
[.९२+०;०४ ४४ | तथेस्थुपसंहाराव, २०१ 
चेष्टेन्द्रियार्थाश्रयः ४७ , तद्त्यन्तविमोच्चोड्पवर्ग: जद 
जातिविशेपे चानियमात्‌ २०९ तद्दष्टकारितमिति चेत्‌ ? छ्णछ 
ज्ञस्पेच्छाद्वेप 99१ तदनित्यत्वख डडद 
ज्ञातुज्ञान ३१३ तदनुपरूब्चेः र्४७ 
ज्ञानप्रहणाभ्यासः ५८९५ तद॒लुपलब्थेरचुपलस्भाव्‌ ड्र्३ 
ज्ञानलिज्ञत्वादात्मनों नानवरोधः' १६२ तद्नुपरूब्थेरहेतुः झ्३६ 
ज्ञानविकक्पानास ६२५. तद्नन्‍्तरालछाजुपछब्घेः ३७३ 
ज्ञानसमवेतात्म ४०१ तब॒प्रासाण्यम्‌ 3 
ज्ञानायौगपद्यादेकम ४४०... तद॒भावश्यापवर्गें जद 
त॑ शिष्यगुरु ७९०. तद॒भावः ३०१ 
तत्कारितत्वादहेतुः कप सहयोग गि 
तस्त्रिविधस्‌ भभ्५ तब 822 
(८ 

न की तदर्थ यमनियमाम्यास ण्द्ढ 
तत्प्रासाण्ये था २३२ | तद्लंशायः &>-] 
जस्वप्रधानभेदाच्च मिथ्याँ जड$ | तदास्मगुणस्वेडपि झट 
तच्बभाक्तयोः २४३ | तंदात्मगुण झ०्९्‌ 
तस्वाध्यचसाय ७५९१ | तदाश्रयस्वादश्थक्‌ जज 
तत्सम्बन्धात ५१६ | तदुपलब्धिः ड०५ 
तस्सिद्धे रल क्षिते प्बहेतुः २इ३५ . तद्विकल्वात्‌ कर 


१. अन्न 'नानवरोधः हत्यस्य स्थाने 'बाउनबरोधः” इति न्‍्यायसूचीनिबन्धे 
पाठ इति स०्म० गज्ञानाथ झा महाझयाः प्राहुः | प्रकाशिते तु निबन्धे 'नानवरोधः? 
इस्येबोपलभ्यत्ते  बिवरणाजुसारी पाठस्तु 'नानवबोधः' हति। 


३२. अन्न--'मिध्याबुद्धिद्वेंविध्यो पपत्ति 


४ इस्यपि पाठान्तरम । 


६, 'तद्दृष्टकारितमिति चेत ?! इत्यंद्राः क्चिन्ञाष्ये समाविष्ट, स चायुक्तः 
अतिभाति । एतस्सूजरभाष्यस्थम ( प्ू० ४५५) “न, करणाकरणयोरारस्भदर्शनाद”” 


इति बाक्यम सूज्मेदेति केचित्‌। परन्तु 


निबन्धादावदृष्टचरस । 


४. अन्न “तदर्थे! इति सूत्राज्ञमिति भाप्यचस्प्रब्यास्याथाम । हिन्दीदीका 
कृता5पि तदेव रूपमजुख्तम्‌ । परन्तु निबन्धादो सर्वत्र 'व्यक्स्याकृतिजाति०' इत्या- 


चेब सूत्रस्वरूपमुपलथ्यते । 


५. प्तत्सूज्रभाष्यस्थम्‌ ( प्रू० ३३०) “अपरिस्ं्यानाथ्व स्खतिविक्यस्थ" 


इति भाष्य॑ खूतरमेवेति केचित्‌। 


छड८० न्यायदशनम्‌ 


क ० 
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तद्‌ब्यवस्थानम्‌ ३७३ | द्ब्यविकारे सदर 

सद््‌ड्यवस्थानादेवात्म २९७ | ड्र्पे स्वगुण ४३१ 
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सद्निमित्तम ५४८ | घर्मविकल्य १3९ 

त्तयोरष्यभावों ९९ घारणाकर्षणोपपत्तेश्व ३७८ 

सब्चिजञवयात्‌ ४१२, न आर्थविज्ेषाबल्यात्‌ ५८४ 

सत्नकणावरोधात्‌ ४८८ न क्मकर्, ३३३ 

ताभ्यां विगृदा ५९२ न कर्मानित्यस्वात ध्छा 

देनेव तस्वाग्रहणाचल ३७७ न कारणावयब कध्छ 

ते विभक्तयस्ताः २८१ न कार्याक्षय ०१ 

तेषां मोहः ४६७  नक्तछ्वर ३४४ 
ते चाबृत्ते ५५३ न क्‍्लेदा ३७ 
तैश्वापदेशो 3६६ न गश्यभावात्‌ ] 
व्वक्परय॑म्तत्वातू ४३७ न घटादू घटाइनिष्कत्तेः ड्छ३ 
स्वगब्यतिरेकात्‌ इ५३ न घटाभाव स्श्र 
जरेकाल्याप्रतिपेष १७६ न चतुक्षस कक 
अंकाल्याबिद्धे: 4४४ न चावयब्यवयबाः जष४ 
त्रंकाल्याइसिद्धेहेंतोः ६१३ न चेकदेशोपलब्धिरवयवि' कड्डे 
दृ्नस्पर्शनाभ्याम २९५ न तदनवस्थानात्‌ स्द्छ 
१६॥ , न तदथंबहुत्वात्‌ डथ९ 

चुग्बजन्म 3७. न तद्र्थान्तरभावात्‌ श्र्र 
दुःखविकल्पे ५२१ न तदाशु कर 
इृशजुम्रितानास्‌ ३५० | न तद्ठिकाराणाम र्छर 
इशन्तविरोधात्‌ ३०७ न दोष घ्र९ 
दृशस्तस्थ ६०५. न निष्पन्नावश्यम्भाविस्वात खेड्आ 
इशन्ते च ६२७ न पयसः ३९१ 
दोषनिमित्तम ५१३ वि अल गाकशा.... ४ पाकज श्द्घ 


3. अत्र प्रकृतसंस्करणे सूत्रमिद सूत्राक्षरै मुद्रित, नाइपि सूत्रसंख्या प्रदत्ता 
इति एतस्मृत्रादारभ्य द्वितीयाध्यायस्य सूत्नसंख्यासंशोधन पाठक्लेविधेयस अस्य 
सबः ॥ 


6 है इतः परस्‌ प्रकृतसंस्करणभाष्यस्थम्‌ (४० २७३ ) “चर्णस्वाब्यतिरेकाव 
बर्णविकाराणामग्रतिपेषः”, “सामास्यवतो धर्मयोगो न साझास्यस्थ" इति बाक्य- 


दयम स्यायवार्सिकाजुसारेण सूलसूत्रहयम । न्यायलूचीनिबस्धे तु नोपलम्यते । 


महतलंस्‍्करगेअपि व्यास्याकृता भाष्ये एवं निकिसम्‌ । 
'निबन्‍्धे 
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[० [० 

न पार्थिवाष्ययोः ब्ई८ ना रद 

न पुत्रपशु ४१५. नास्मप्रतिपत्ति 8१३ 

न पुरुष ३७८ नाव्मनसोः ११६३ 

न ग्रत्यक्षेण 4७२ न्ानित्यता ५. उ 

न प्रदीप १५३ नानुमीयमानस्थ इ३६ 

न अलयः ७६१ नानुवाद श्र 

!ा न प्रवृत्ति ५४६ नानेकलक्णैः कट 
। न बुद्धिलक्णाधिष्ठान ३६५ नान्‍्तःशरीर २ 
न युगपत्‌ डेढर ५/8%६- बे ु 

न चुगपदनेक ४७१..." न्यस्वेब्प्यभ्यास ररे 

नाप्रत्यक्षे गवय २०० 

न युगपदर्थानुपलब्धेः इे५५ जाभावत्रासाण्यस र्झ्३ 

य रात्रावष्यनु परब्चेः ३४२ नार्थविज्ेषप्राबल्यात्‌ कइ्ढ 

न रूपादीनास ७३८ नासन्न सन्न धर 

॥ न लचषणावस्थितापेज्ासिद्धेः.. २३६ निःश्वासोघृवासोपलब्धेः ३३० 
न विकार २७० तिग्रहस्थान ६५६ 

न बिनटेभ्योडनिष्पत्तेः ४७५. निस्यत्वप्रसड्नश्र ध् 

न विषय २५६  नित्यस्वेडविकारात्‌ रज्छ 

न ब्यवस्थाअ्जुपपत्तेः ४९२ | नित्यमनित्य 333 

न झब्दगुणो पलब्घेः ३७७. नित्यस्याअप्रत्यास्यानम डट६ 

न सवंगुणानुपलब्धेः ३६६  निश्यानास्‌ हिट! 

न सझक्प ५३९ | निमित्तनेमित्तिक ३६८ 

न खहृज्पनिमित्तत्वात्‌ ३२७ | निमित्तनेमित्तिकोपप्तेत्ध ४६९ 

न खद्यः काछान्तरोपभोग्यत्वात्‌*' ५०९५ | निमित्तानिमित्तयोः श्ढ३ 

नखव॑ ३६६ | नियमत् झश५ 

॥| न साध्यस्मत्वात्‌ ४४६ नियमहेस्वभावात्‌ इदढ 
| न ख्रामयिकत्वात्‌ २९०८ , नियमानियम र्छ९ 
| न सुखस्याष्यन्तराल ५१९ नियमानियमौी पं 
| न खत ४०४ निरवयवस्वादहेतुः प्ण्छ 
न स्खतेः ३०९ नि।| ६२१ 
कक के रत ३४९ 

न स्वभावसिद्धेः श९८ | नेन्द्रियार्थयोः झ९७ 

है का ६3४ | जेकदेझ्त्रास ३९० 
सात &3003 डे नैकप्रस्यनीक ३३६ 
मल | नैकस्मिच्नासास्थि झ्ण्ड 
नाणुनित्यत्वात्‌ र्था नोस्पत्तिकारणानपदेशात्‌ नि 
नातीतानागतयोः ५४७७. नोप्तत्तितत्कारणोपछबेः ४८८ 
नातीता नागतयोरितरेतरापेज्ञा. ३९३ पलक कप 2 जिभिमिसवार ला हु शक सिलकई 


१. वार्तिके दृष्मपि स्यायसूचीनिबन्धे सूत्रमेतत्न दश्यते । 


द्थ्र स्थायदर्शनस्‌ 


नोस्पत्तिविनाश (2६ 
हे “अं 
सोलसिविनाशा ३24 | प्तिज्ञाहानिः 
पी य पिशाक शारनोपछाे ४८७ | प्रतिज्ञददेवुदाहरणोपनय स्ज 
प्पज ३१९ | प्रतिज्ञाहेत्वोविरोधः द््ड्छ 
पक २६७ | पतिदष्टान्त 
पद्मादिषु ६४५ | प्रतिदृष्टान्तहेतुस्वे ४ 
6 बल १८ | अतिद्वन्द्विसिद्धेंः जा 
पर खादि' ते ४६२ | प्रतिपक्ञद्ीनमपि ल्‍; 
बरिलिपामक न्‍्वारमम प्रतिपत्षात्‌ रे 
बिकिनी ४१९ | प्रतिपेषस्‌ 
कक सर ६४५ | प्रतिपेधविप्रतिषेधे रे 
लि १४० | प्रतिषेधाजुपपत्तेश्व हर 
पाशिशद, स्खिब ५६ | प्रतिपेधाउप्रासाण्यम्‌ र् 
न जा ५३३ | ;तिपेये जब 
डपि 
पार्िवा्यतैजसभ ०3० “मअ कस 
पुनरुत्पत्ति। मिल री 
2५ ५६ | प्रत्यक्षमजुमानमेकदेश बे 
पूर्व हि प्रमाण न | कवर नासिक हर 
है १४० | मरध्यक्षादीनामप्रामाण्यम १३६ 
कर्ता ४४४ | म्यक्षानुमानोपमान हे 
सर बज ५८५ | म्स्यक्षेणाप्रत्यक् य्थ 
(तकपांत्‌ ३७१ | संदीपाचिः डे 
३ ४३० 
 ड ५ ३१७ | मवीपोपादान 
'यवेभ्योबूत्ते: ५५३ प्रंधानझब्दानुपपत्तेः शक 
पौर्वापर्यायोगात्‌ हक चर 
अहतादर्यात्‌ ६४९. प्रमाणतब्ार्थ कि 
अकतिविजदी ६४७. प्रमाणतः सिद्धेः के 
महस्यनियमातर २६७ श्रमाणप्रमेय हे 
अिधान है पिलेधा गा तय रे 
अणिष हे ४२२ प्रमेया' हद 
अतिज्ञातार्थ हल के ह 
६५३ प्रवर्त्तनाकक्षणाः ५ 
ज्ष 


£% 22%: 24 न 
$. इतः परस्‌ “कुम्मा| 
क़चिदुगृद्दीतः हद 
न सूत्रस्वेन ये निवन्धादौ तु न हश्यते इत्ध 2 हर सटीक 
ल 'कतसंस्करणे स्थूछाक्षरमुद्रितमपि 
स्‍ परस्तात्‌ 'वर्णविकाराणास० इस्यधिकों5दा उपलभ्यते कृचिः 
“आतिभः मा. 
वित्त अ्रणिधानाथनपेज्षे स्मात्तें यौगपच्- 


(४० ४०८) सृत्रमेबेति 
3. अन्न 'प्मेयता” इति पाठान्तरम । 


न 
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आप पक आा्टबअलिन ३९६ 

स्पत्तेः [०८ 
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अल मकसद द | छौकिकपरीक्षकाणास॒ छ्र 
तन १०. बचनविधातोडर्थ १$8- 
नाइक दावा... "2९ अहम हर 
५ बत्तंमानाभावः १९३४ 
23%: वत्तमानाभावे ३९५ 
बडिसिद्धस्त है बाक्यविभागस्य २३६ 
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सूतेस्चों ४४५ | विकारादेश्ोपदेशात्‌ २६३ 
सनाकर्म ४५७ | विज्ञातस्य धरे 
मन्‍्त्रायुवेंद २२२ | विद्याउविद्या जब. 
महद॒णुप्रहणात्‌ ३३४ | विधिविद्वितस्याजु स्र० 
सभ्यन्दिनोक्का ३४१ | विधिविधायकः २१७- 
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यथोक्ताध्यवसायादेव १३२ । विप्रतिपश्यव्यवस्था १३० 

4. 'स्वक्ृताभ्यागमाच्चा इ्ति वारकत्तिकसम्मतः पाठः। कक 


है, एतत्सूत्रभाष्यस्थम्‌ ( परृ० ३४३ ) “श्रमास्यह्देतोस्त्रैकाल्ययोगात्तथा 
समास्या” इति वाक्य न उपन्यस्तं दृश्यते । ६4 


३. एतस्सूच बृत्तो न इश्यते। 
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२. अतः परम “अनुवादे त्व' 
सूत्र बार्त्िकानुसारेणाधिकम । निबस्धे 


“( ए० ६५२ ) एवं पढितस्‌। 


धुनरुक्त॑ 


त॑ झा 
तुन 


डदभ्यासादर्थविशेषोषपत्तेः” इति 
इश्यते। प्रकृतसंस्करणेडपि माष्ये 


ला 
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सेनावनवत्‌ १७९ | हीनमन्‍्य ६५१ 
चुत्तव्यासक्त 4६४ | हेतदाहरणाधिकमधिकस्‌ दर्ज 
खइस कगार पं | देदपादानाव्‌ शर्ट 
स्तुतिनिन्दा २१७ | देस्वपदेशाल्‌ द्ढ 
स्थानान्यस्वे ३५२ | देल्वभावादसिद्धिः जूछ५, 
स्फटिकान्यस्वामिसानः ३८५ | हेल्वाभासाश यथोक्ताः इज९ 


स्वरूपे न्यायसूृत्नाणां बिमतिर्विंदुपां चिरातू । 
कमा ध्यक्रतामिष्ठ अन्य निवेशितम्‌ ॥ १॥ 
त्तिके वा निबन्धे वा बृत्तो वा नेकतानता | 


युक्त किमन्रायुक्त वा तदिद्िद्िबिंबिच्यताम्‌ ॥२॥ 
( सम्पादकः ) 


म० स्तो० 
म० स्खू० 
झु० उ० 
या० स्छ्ण 
चे० दु० 


कशि० व० 


प्रस्तावनागत-सड्लेत-विचरण 


अग्निपुराण ( मोर प्रकाशन, कछकत्ता ) 
अभिज्ञानशाकुस्तछ ( चौखनम्बा प्रकाशन ) 
कठोपनिषत्‌। 

किराताओुनीय ( चौलम्वा प्रकाशन ) 
न्यायकुसुमाअलिप्रकाश ( चौखस्वा प्रकाशन ) 
क्रेनोपनिषत्‌ । 
केवल्योपनिषत । 

ख़ण्डनखण्डखाद ( चौखम्बा प्रकाशन ) 
छान्दोग्योपनिषत्‌। 

तत्त्वचिन्तामणि ( द्रभक्ञ ) 
तस्वचिन्तामण्यालोक ( द्रभज्ञ ) 
तम्त्रवात्तिक ( चौसम्बा प्रकाशन ) 
नृल्लिंहप्‌व॑तापिन्युपनिषत्‌। 

नेषघीयचरित ( चौख॒स्बा प्रकाशन ) 
न्यायकुसुमाजछि । 

न्यायभाष्य । 

स्यायभूषण । 

स्यायमक्षरी ( चौख़स्बा प्रकाशन ) 
पत्नदशी । 

पदार्थघर्मसंग्रह ( बा० सं» बि० 
परहि पर ) 
पाणिनिसूत्र । 

प्रसन्नपदा मध्यमककारिकाटीका ( 
बाह््मीकि रामायण ( चौखस्वा अकार है! ) 
बृहदारण्यकोपनिषत्‌ । तर) 
बह्वासूत्र 

महानारायणोपनिषत्‌। 

महिस्नस्तोत्र । 

मनुस्मृति 

मुण्डको पनिषत्‌ । 

याशवस्क्यस्मृति 

वैशेपिकदर्श ति। 


शिशपालयध । 
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ड्थ्ड स्यागदर्शनस्‌ 
शु०नी०_: शुक्रनीतिसार। ॥ 
ज्ां०्भा० : झाझरभाष्य। । 
श्छो० वा० : श्छोकवात्तिक ( चौखम्बा प्रकाशन ) 
स्वे०उ०. ४. स्वेताश्वतरोपनिषत्‌ । 
॥ प० दु० स० पद्दर्शनसमुच्चय ( दरिभवसूरि ) । 
( पष० दु० समु० : पढदर्शनसमुच्यय ( राजशेखर ) 
सण्द० कौ० :  सर्वदर्शनकौसुदी ( माघव सरस्वती ) 
स० दु० सं० : सर्वदर्शनसंप्रह। ॥ 


सि० बि० :  सिद्धान्तबिन्दु ( चौब्वम्वा प्रकाशन ) ५ 


री - | 
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नवीनतम चौख्म्या प्रकाशन 
(शताधिक नवीन प्रकाशन के सविवरण सूचीपरत्र “० “३ निः. लक नंगाकर पढ़ें) 
हिन्दी खण्डनखण्डखाद्य--( शांकरीसह्टित ; व्या० “ हदासजी २७-० 
हिन्दी न्‍्यायद्शन--( वात्स्थायनभाष्यसहित ) ज्या >-हं :थजद्यान्री १७-०० . 
हिन्दी बेशेषिकद्शन--( उपस्कार सहित ) व्या०-डुंढिराज शास्त्री २०-०० 
हिन्दी सिद्धान्तकौसुदी--व्या०-प्रो० बालझष्ण पंचोली । पूर्वर्ध १८-०० 
हिन्दी गाधासप्तशती--व्या ०-जगन्नाध पाठक । बृहत्तम संस्करण २०-०० 
हिन्दी वक्रोक्तिजीवित--( विमश सहित ) व्या०-रावेश्याम मिश्र॒ ६७-०० 
चिक्रान्तकौरव--व्या ०-पन्नालाल जैन ६-०० 
हिन्दी बेताछपंचविदञति--ब्या०-दामोद< ज्ञा । कथासार सहित १०-०० 
हिन्दी राजनीतिरत्लाकर--चण्डेरवर कृत । व्या०-वाचस्पतिश्याज्यी १०-०० 
अमरकोष-रामाश्रमी---सटिप्पण 'मणिप्रभा' हिन्दी व्याज्या सहित. ३५-०० 
काशिकाक्षुत्तिः--प्रकाश' हि-दो व्याख्यासहित । प्र० ब्रह्मदत्तजिज्ञासुः 
ह्वि० भाग यन्त्रस्थ १-४ अध्याय प्रथम भाग १२- ९० 
शब-धरलेाकरः--डाँ० रमेशच-द्व शुबक । सर्वोच निबन्ध ग्रन्व १६-५० 
सवीर »ज्ुवाद्बन्द्रिका-- डॉ “णाइ ज्वन्रिपाठी | सरकतमसंस्करण ३-०० 
अभिशानशाकुन्टल + एक अध्ययन--धी काशीयाथ दिवेदी ४-०० 
हिन्दी युधिष्ठिर विजय--ब्या ०-ब्नेश्च चन्द्र 'तीवास्तव 5 श्रूपणूक 
लल्ितमाधर्व नाटकम्‌---रूपगोस्वामि कृत । हिन्दीव्यास्यौसहित १५-०० 
काइमीर धॉबद्शन और कामायनी--डॉ० भैयरलूछ जोशी '.... २०-०० 
संस्कृत नाख्यसिद्धान्त--डॉ० रमावप्नत्त त्रिपाठी ड श्न्ऊै 
४पकृत मद्दाव..य की परम्परा-+-डाँ० केशवराव मुसलगांवकर_ २०-००७ 
संस्६-त साहित्य में नीतिकधा का उद्गम एवं विकास-डॉ. बचरेकर २०७०० 
६६बिथो की स्तोट+डश्ि--पं०, शिवशंकर त्रिपाठी. शृठै-०० 
न्यथथपरिचिय--( म० म० फजिश्रषण तकंदागीदा ) हिन्दी रूपुक्लर १७-७०. 
बोद्धन्याय--( एफ० टी० शेरवात्सकी ) हिन्दी झपून्तर | अ्र० भाग ३०-०० - 
आपस्तम्बधमेसतञम--(छज्ज्बलावृत्तिसदित) 'प्रकाश्ष' हिन्द्री व्याइया २०- 
धम्मसिन्धुः--सिष्पण 'ध्मंदीपिका हिन्दी व्यास्यः सहिर्त .._ रष- 


220 अधिक व्याख्या सह्दित् । प्र० पण्डितराज राजेक्दरशारत्री १२-७० 
् ४+--( मिताक्षरासहित,) श्रकाश” हिन्दी ब्यप्या.. २०-०० 
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आातिस्वानम्‌--चौखस्व्रा संस्कृत सो आफिस, पा पाली न 
4. अं दे 
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